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आत्क*“विकेद्न 

महात्मा जो के सिद्धान्त, सार्वजनिक कार्यक्रम तथा व्यवित॒त्व पर 
विचार करते हुए कई वर्ष वोत चुके थे । अँगरेजो के दैनिक, साप्ता- 
हिक तथा मासिक पत्रों मे दस-वारह लेख भी लिख चुका था। 
अन्यान्य देशो तथा विदेशी विद्वानों के अनेकानेक लेख भी मेरे पढने में 
आये थे। गाधो-साहित्य का यथागक्ति परिशीलन भी समय समय पर 
करता आया था। इस पठन-पाठन तथा चिन्तन-मतन के सयुक्त प्रभाव 
से भेरे मत में कई वार यह इच्छा उत्पन्न हो चुकी थी कि में भी गाधी 
जो के सम्बन्ध में कुछ चरित्रचर्चा एवं सिद्धान्त-विवेचन करूँ] “नेकेड्‌ 
फकीर' के छेखक मिस्टर “ँवर्ट वर्नीज के समान उद्श्रान्त विदेशी समीक्षकों 
के विचारों को पढ़कर मेरी चिर-पोषित इच्छा जाग्रतू होकर और 
भी वलवती हो गईं। प्रतीत हुआ कि भारतीय दृष्टि से भारत के 
हृदय-स भ्राट्‌ महात्मा गाधी को गौरव-गाथा एवं सिद्धान्त-समीक्षा वहुत 
आवश्यक है। परन्तु सासारिक उलभनों में व्यस्त रहने के कारण अनु- 
कूछ मानसिक अवस्था के अमाव में इच्छा रहते हुए 'भी मे बहुत 
दिनो तक कुछ भो न कर सका | अपनी तत्काछोन परिस्थिति को देखते 
हुए मुझे विश्वास भो नहीं था कि में निकटवर्त्ती भविष्य में अपने 
इस विचार को कार्य-कूप में परिणत कर सकूँगा। 

परन्तु देव को गति बडी विचित्र होतो' है । अकल्पित बाते जीवन मे 
कई वार प्रस्तुत हो जातो है। में कई कौटुम्बिक चिन्त/ओ से ग्रस्त होने 
छगा। मानसिक अवस्था दिनोंदिन विगड चलो । लिखने-पढने से 
जो हटने लगा, यहाँ तक कि अपनी इस विकृत मानसिक अवस्था में 
सैने दैनिक पत्रो का पढना भी वन्‍्द कर दिया। यही हारूत कई दिनों 
पक वनी रही। परन्तु इस ससार मे प्रत्येक वात की सीमा होती है । 
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एक दिन मेरी अन्तरात्मा जाग्रतू हुई और कहने लगी कि सासारिक 
चिन्ताओ से परास्त होकर जकर्म प्य और निराश हो जाना पुरुषोचित व्यव- 
हार नही है। उन्हे पराजित करने के लिए भनुष्य को चाहिए कि वह 
किसी मनोनीत सत्कार्य में अपने समय और झव्ति को लगा दे। अन्त'- 
करण की इस प्रेरणा से मै अपने चिन्ताग्रस्त मन और उदासीन हृदय की 
एकवाक्यता साधने मे प्रयत्नवान्‌ हो गया । इस प्रयत्त मे भ्रस्तुत 
ग्रन्थ को रूपरेखा खीचने में अपना जो बहलाने छगा । दो-चार छोटे- 
छोटे प्रारम्भिक अध्याय भी लिख डाले। 
परन्तु इसी बीच में गत तेरह अप्रैल सन्‌ पैंतीस को मोटर छारी मे 
वेठकर मुझे कार्यवेश बाहर जाना पडा। गाघी जी की आत्म-कथा का 
प्रथम भाग और इस ग्रन्थ का मोहनमाला' शीर्षक अद्धें लिखित अध्याय--- 
दोनो मेरे साथ थे। लारी तेज रफ़्तार से जा रही थो। गाधी 
जी' के पूर्वनुमूत कष्टो पर विचार करते हुए मे आँखे मूँदकर बैठा 
हुआ था। थोडी देर में दुतरी छारो भी नजर आई जो हमारे आगे 
भागे दोड रही थी। कुछ देर मे दोनो गाडियाँ आजू बाजू होकर प्रति- 
स्पर्धा के साथ दौडने लछगी। साइत बुरी थी। हमारी गाडी रास्ते से 
बहक गई और कुछ दूर जाकर ऐसो वूरो तरह छौटो कि उसके चारो 
चकक्‍्के ऊपर हो गये और लारो सहल्ूघा होकर छोटे-छोटे छकडी के 
टुकडो मे बिखर गईं। एक गरीब आदमी की तात्कालिक मृत्यु हो गई। 
दूसरा बुरी तरह घायल हुआ और मे भो दूटी कछाई, फूटा सिर और ज़रमी 
पैर लेकर उस समाधि से बाहर निकछा। कहने का तात्पय यह कि 
पूर्व-कथित मानसिक आधि के साथ शारीरिक व्याधि का मेल हो गया ! 
तीन हफ्तों तक मैंने बहुत कष्ट के दिन काटे। इसके बाद तकलौफ 
तो कम हो गई, परन्तु बाहर आने-जाने में महीनों तक में असमर्थ 
रहा। विस्तर पर पडे-पड़े दिन बिताने लगा ।--- 
' ऐसी हालत मे क्या करता ! अन्तरात्मा से मैने प्रदन किया कि 
इन दुदिनों का निपटारा किस तरह करना चाहिए। उत्तर मिला, पुरुष 
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ती उसे कहना चाहिए जो अपने आपत्तिकारू का भी सदुपयोग कर 
सके । स्वामी रामतीर्थ की वह खुदमस्ती से भरी हुई अनूठी उब्ति याद 
आई, पूरे हूं वही मर्द जो हर हाल में खूब है।' हृदय के अन्तर्तम 
प्रदेश से किसी ने कहा, “जिस कार्य का सूत्रपात तुमने किया है, 
उसे पूरा करने के लिए ही देव ने तुम्हे यह सुयोग दिया है, इसी लिए 
देखो, तुम्हारा वाँया हाथ तो जल्मी है, परन्तु दाहिना बिलकुल सुरक्षित है; 

देव के इस अभिप्राय पर कुछ विचार करो ।” अन्त करण को वात थी, अतः- 
करण में चुभ गई। शरीर की दुर्दशा की ओर देखा ते। न तो ठीक-ठीक बैठते 
ही चनता था न चलते और न अच्छी तरह आराम से सोते। फिर भी हृदय 
का सकल्‍प जोर पकड़ता गया। आत्मचेतनता जाग्रत्‌ होकर कहने छगी 
कि जिस महापुरुष ने दूसरो के कष्ट-निवारण में अपने जीवन की वाज़ी 
लगा दी हैँ और अपने कंटकाकीणं कर्तंव्य-पथ पर जिसे पग-पग्र में अनेका- 
नेक आपत्तियाँ फेलनी पडी है, उसको नवस्फूतिदायिनी पावन चर्चा से 
वर्दकर इस कष्ट-काल के लिए दूसरा सत्कार्य ही क्या हो सकता है ? इस 
प्रइन से प्रभावित होकर मैने लेखनी उठाई और कसी कुछ बैठकर, 
कभो किसी भ्रकार तकियो के सहारे छेटे हुए मैने यथार्थ में इस ग्रथ 
का श्रोगरणेश हो किया। प्रारम्भिक चार छोटे-छोटे अध्यायो को छोड़- 
कर-शेष का अधिकाश मेने इसी दैहिक असमर्थता की हालत में ही लिख 
डाछा। सत्य और अहिंसा के अनन्य प्रेमी इस लोकोत्तर लोकनायक के 
सम्बन्ध मे विचार करते हुए हृदय का कष्ट-भार बहुत कुछ कम हो गया । 
सचार की चिन्ता क्षीण होने छवी और विचारणीय विषय के चिस्तव- 
मनन से हृदय हलका हो गया । लिखने का काम तो केवल तोन या चार 
घढे ही कर सकता था, परन्तु विचार-धारा चौवीसो घटे प्रवाहित होने 
लगी । दिन-रात गराघो जी और उनके सिद्धान्त हो सूभने छगे। 
निशीथ के स्वप्नों मे महात्मा जी से घटो सिद्धान्त-चर्चा किया करता। 

तल्लीनता यहाँ तक बढ़ी कि में शरोर के सारे कृष्ट भूल गया। भौतिक 
पैसार कुछ काल के लिए मेरी आँखो से ओर हो गया। में एक नवीव, 
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मौहक और सुन्दर सृष्ठि में विचरण करने छगा। उस लासानी दुनिया 
से भाज फिर भी मै दूर पड गया हूैं। इन पक्तियों को लिखते समय 
उस सूक््म ससार को' बाँकी काँकी पछ भर के लिए मुभे दृष्टिगत 
होकर फिर भी विलीन हो रही है। छेखनी रुक-सी रही है भौर उस 
आनन्दमय जगत्‌ से छूटता हुआ छेखक का निराश हृदय फिर से 
उसे प्राप्त करने के छिए मचलवार मानो कहता है--- 
सेमलने दे मुझे ऐ नाउमीदी, क्या कयामत है। 
कि दामाने खयछे यार छूटा जाय है मृभसे ॥ 
(गालिव) 
आज वह “दामाने खयाछे यार! मेरे हाथो से छूट रहा है। इसी 
कारण तो भूमिका भी मुश्किल से लिख रहा हूँ। महापुरुष गाघी की' 
सिद्धान्त-चर्चा-हपी प्रणयिनी आज इस पुस्तक के रूप में मेरे हाथों से 
छूट रही है। मेरे दुदिनों की यह बाण-दायिनी आज मुझसे विदा छे 
रही है। अव में क्या करूँगा ? इस वियोग-व्यथा से आहत हृदय हाथ 
खाकर माता जानकी के मनोहर छाव्दों में कह रहा है-- 
तुमह देखि सीतल भइ छाती । 
पुनि भो कह सोडइ दिन सोइ राती।॥ 
यहाँ तक तो मैने आत्म-मिवेदन किया। अब मुझे इस ग्रन्थ- 
रुचना के सम्बन्ध में कुछ थोडी-मी वाते और कहनी हैं। इस पुस्तक का 
पहला अध्याय 'विपय-अ्रवेण” भूमिका के तौर पर ही लिखा गया है; 
इस कारण मेरा यहाँ का काम वहुत कुछ हलका हो चुका हूँ। 
गाधी-मीमासा का सबसे सुयोग्य और अधिकारी छेखक कौन हो 
समता है ? इस प्रन्‍न पर भी मेने कुछ विचार किया और वह बहुत 
टेंढा मादूम पदा। पहले तो मेरी बुद्धि ने मुझसे यह कहा कि जिन 
विद्वान छोगों को महात्मा जी के साथ महवास और सभाषण का 
सौभाग्य अधिक से अधिक प्राप्त हुआ है, उनमें से कोई भी आदमी इस 
काम को अच्छी तरह कर सकता हैं । परन्तु मेरा तर्क आगे वढकर 
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कहने लगा कि महापुरुषों के आस-पास रहनेवाले छोग उनके व्यक्तिगत 
सद्व्यवहार और प्रेम-भाव से इतने प्रभावित हो जाते है कि वे परम 
अद्धालु होकर अपना विचार-स्वातन्त्य भी गृह के चरणों में 
समर्पित कर देते है । “आजा गूरूणा ह्मविचारणीया ।” यथार्थ मे शिष्यत्व 
का उत्कर्ष भो इसो अवस्था में प्राप्त होता है। ऐसे छोग सच्चे देशभक्त 
और समाज-सेवक सत्पुरुष हो सकते ह, परन्तु जिस पथ पर वे आरूढ 
“रहते है, उसके निरपेक्ष समीक्षक नहीं हो सकते। यही उनकी नैसग्रिक 
कठिनाई हूँ । 
अब रहो उन लोगो को वात, जो दूर ही से भावी जी के सम्बन्ध में 
सोचते-समझने के अभ्यासों हूँ । ऐसे लोग यदि विचारवान्‌ हुए तो 
गावो जी के अन्तर्द्शन तो उनके विचारों में प्रत्यक्ष कर सकते हे, 
निरपेक्ष भाव से उनको समोक्षा भो कर सकते हे, फिर भो व्यक्तिगत 
परिचय के एकान्त अभाव में कई ज्ञातव्य वाते उन्हें नहीं मालूम 
हो सकती। व्यक्तित्व और सिद्धान्त दोनों का आधार-आधेय सम्बन्ध 
है। एक दूसरे के विना पूर्ण रूप से समझ मे नहीं आता। तात्पर्य 
यह हैं कि गावोवाद के सुयोग्य समोक्षक के लिए दोनों तरफ से कुछ 
कठिनाई जरूर है। फिर इन एक्तियों के छेखक की क्‍या विसात, जो 
अपने को इस काम का सोलह आने अधिकारों मानें। लिखने-पढने 
की असमर्थता, पुस्तकों के अभाव और शरोर को छाचारी में यह 
मीमासा लिखे गई है। यह इस दुर्देवी छेखक की खास कठिनाई थी। 
इस लाचारो को हालत में केवल पहले के अध्ययन्त और मनन के 
आवार पर हो में छिख चछ। और छिख चुका! 
इस ग्रन्थ की विचारवारा में कई बाते ऐसी है जिनका समर्थन, यदि 
में चाहता तो, अन्यान्य विद्वानों के प्रामाणिक वाक्यों से कर सकता 
'था। परन्तु"दूसरो का प्रमाण देकर किसी वात को सिद्ध करना मेरी 
आहलोचक मनोवृत्ति को आज तक कभी पसन्द नही आई। मेरी तो यही 
वारणा अद्यग्वघि रही आई है कि एक बुद्धिमान्‌ मनुष्य के छिए उसकी 
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वृद्धि से बढ़कर कोई प्रमाण नहीं हो सकता। इसो घारणा के वशवर्तती 
होकर मेने इस ग्रन्थ से प्रमाणो का सर्वधा बहिष्कार कर दिया है। 
अपनी कौर पाठकों को प्रज्ञा को ही मेंने सर्वोपरि प्रामाणिक मानकर 
इस मीमासा की रचना की है। लेकिन इस ससार में ऐसा कोई 
नियम नहीं, जिसका एक-आध अपवाद नहों। अतएंव अहिसा-वर्म' 
जीप प्रकरण में मेंन भो अपने पक्ष-समर्थन में तोन विद्वान पुरुषों 
के प्रमाण दिये है। “अहिंसा' का महत्त्वपूर्ण विषय था, एक अच्तर्दर्शी 
और कुणाग्रवुद्धि विचारक से मतभेद प्रकट करने का प्रसड्डू था। अतएवं 
मैंने अपने स्वभाव के विरुद्ध यह उचित माता कि इस विषय पर कुछ 
स्वयस्िद्ध और माननीय विद्वानों के प्रमाण भी दे दूँ। ऐसे तोच व्यक्तियों 
के प्रमाण मेने उपर्मृकत प्रकरण में दिये है। उनमे से प्रथम तो बंगाल 
के प्रतिष्ठित और प्रस्यात साहित्य-शिल्पी तथा विचारक श्रीयुत वकिम- 
चन्द्र चट्टोवाष्याय है। दूसरे विद्वान पराधोन भारत के तिर्भय नर- 
केसरो और हमारे राष्ट्रीय संग्राम के अमर सेनानी तथा विलक्षण 
प्रतिमा-सम्पन्न लेखक और विचारक छोकमान्य वाहू गगाधर तिरूक 
हैं, जितकी जोड का भौलिक विचार-सपन्न विद्वान अर्वाचीन भारत मे 
कोई हुआ हो नहीं। तोसरा प्रमाण जीवनमृक्‍त स्वामी रामतीर्थ का है 
जिनकी अगाघ आध्यात्मिकता तथा अन्तर्दशिता से गाधी जी के समान 
मननशोल्ठ महापुरुष को भी कुछ शिक्षा मिछ्ठ सकतो हैं। इन तोन व्यक्तियों 
के प्रमाणो के मिवाय किसो भी इतर विद्वान का उद्धृत प्रमाण मैंने इस 
ग्रन्य के किसी भी दूसरे प्रकरण में नहीं दिया है; यत्र-तन्न यह्किचितू 
चर्चा भछे हो की हो। 

महात्मा जी की नैतिक महत्ता तथा व्यक्तित्व के प्रति मेरी बडी 
निदचल श्रद्धा है। अतएंव यह मेरी क्षुद्र छेखनी उनकी उदार भावना को 
पग-पम पर नतमस्तक होकर प्रणाम करती आई है। जान-बूककर 
मेंनें इस ग्रन्य में किसी भी प्रसण पर एक भो ऐसे क्षब्द का उपयोग 
नही किया हैं जो उनके वडप्पन को ओर दुलेक्ष्य करे और उनके अनन्य' 
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भकतो को मूदुछ भक्ति-भावना को किसो तरह किसी अंश में भी ठेस 
पहुँचावे। कहने का अभिप्राय यह कि ग्राधो जो के उदार और पावन 
व्यक्तित्व को मेने जिरोधार्य माना है। परन्तु इस ग्रन्थ कौ रचना 
भेने एक श्रद्धावान्‌ समोक्षक को दृष्टि से को है। अतएव उनके सिद्धान्तो 
और विचारों को आलोचना मैने मोमासकोचित निर्भय आत्म- 
विश्वास के साथ की है । यदि म॑ ऐसा न करता तो मु क्ले लेखनी उठाने को 
आवश्यकता ही प्रतोत न होती; न फिर इस ग्रन्थ का गाघी-मीमासा' 
त्ताम अपनी सार्थकता को प्राप्त हो सकता। जो अपनी अन्तरात्मा को 
दवाकर रखना चाहे, उसे समोक्षक को हैसियत से जन-समाज के सामने 
प्रकट ही नहीं होता चाहिए। स्वतन्त्र-हूप से किसो बात पर विचार करने 
को मन भवृत्ति मुकमे बिलकुल स्वाभाविक है । बुद्धि-स्वातन्त्य से प्रेरित 
होकर विचारु्षेत्र में मे अपनो बुद्धि को हो अन्तिम प्रमाण मानने का 
अभ्यासी हँ। जब कभ्नो भी यह सम्भव होगा, अपनी स्वयं-समर्थित 
प्रश्ञा के प्रकाण मे हो मे परमात्मा को पहचान सकगा, किसी दूसरे 
महान्‌ से महान्‌ व्यक्ति का भो प्रमाण मेरे लिए इस सम्बन्ध में सहायक: 
सिद्ध न होगा, ऐसी मेरी घारणा हैं । अतएवं महात्मा जी के व्यक्तित्व 
के मनोदरशेन तो मेने श्रद्धायूर्ण हृदय से किये है, परन्तु उत्के विचारों की 
परख मैंने तक॑ को कसौटी पर कच्नकर ही करने का प्रयत्त किया है। इस 
प्रयास से मु करे कहाँ तक सफलता मिलो है, इस बात की परीक्षा विद्यन्‌ 
पाठक ही करेगे, क्योकि समोक्षक भो समीक्षा के परे नहीं जा सकता | 
आखिर मुझ जैसे आलोचक के लिए भी कोई आलोचक चाहिए! 
मानवी आहछोचना के परे तो एक परमात्मा हो है; क्योंकि वह दुरूह 
है और उसको कार्ये-शैलो लोगो की समझ में हो नही आतो | 

अमो तक गाघी-झाहित्य को जितनी रचना हुई है, वह अधिकाश में 
भंगसात्मक है। विदेशी लेखकों ने कुछ भ्रन्थ और सैकड़ो लेख ऐसे 
भी लिखे है जो केवल कौतूहल-पूर्ण, व्यगात्मक, छिद्रान्वेषो, संकुचित, 
स्वार्थी और अनुदार दृष्टि से लिखे गये हे। अन्धश्रद्धा और अनुद्ारता 
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दोनों से परे होकर विचार करनेवाले गाधो-पाहित्य का निर्माण अभी 
होते को है। प्रस्तुत ग्रल्थ इस नई दिशा मे किया गया पहला प्रयत्न 
है। इसमे गाधी जी के व्यक्तित्व, सिद्धान्त तथा सार्वजनिक कार्यक्रम 
पर आलोचनात्मक दृष्टि से विस्तार के साथ विचार करने का प्रयत्न 
किया गया है। इस ग्रन्थ के पूर्वार्ध में महात्मा जी के जीवन-काल को 
भारतीय परिस्थिति, युग-समस्या तथा अन्तर्जातीय प्रदनों पर प्रकाश 
डाला गया है। इसके बाद उनको आत्म-कथा, सत्याराधन, लोक-सेवा, 
त्याग-वैराग्य, धर्म-जिजास। तथा पूर्व जोवन को साम्राज्य-निष्ठा पर तत्त्व 
ओर मनोविकास--दोनो को दृष्टि से विचार किया गया है। तत्परचात्‌ 
उनके विवायक कार्यक्रम को सर्वांगीणता, उपादेयता तथा तकसिद्ध मौलि- 
कता पर विवेचना की गई है। छोकमान्य तिलक और महात्मा गाधी 
'पर भी तुलनात्मक विवेचना करने का अल्प प्रयास मेने किया है और 
उसके थाद हो मैने गाधो, टॉल्सटॉय और लेनिन पर तुलनात्मक विचार 
'अ्रकट किये हे। ग्रन्थ के उत्तराध में महात्मा जी के आधिक तथा 
आध्यात्मिक सिद्धान्तो की विस्तृत मोमासा है। इसमे असहयोग, भद्र 
अवज्ञा, निष्किय प्रतिरोध, धरना, उपवास, अहिंसाधर्म और सत्याग्रह 
के सैद्धान्तिक स्वरूप एवं पारस्परिक सम्बन्ध तथा महात्मा जो के मत 
और दृष्टि-कोण एव ग्रन्थकार के समर्थथ और मतभेद की विस्तृत 
विवेचना हूँ । इसो अद्य में यह सिद्ध करने का प्रयत्न किया गया है कि 
गाघी जो के द्वारा प्रतिपादित निरषवाद अहिंसाधमं-कत्तं व्य-शील कर्मे- 
योगियों के लिए उपयुक्त नहीं है, वह संस्तार-विरक्त कर्म-सन्यासियों 
को अहिसा 

तत्पश्चातू साम्यवाद पर सैद्धान्तिक तथा ऐतिहासिक दृष्टि से कुछ 
प्रकाश दालने के वाद यह बताने को चेष्टा की गई है कि कार्लंमार्क्स 
का नाम्यवाद भोतिजता-मूलऊ, श्रम-प्रधान सपत्तिवाद है, परन्तु महात्मा 
गाधों का साम्यवाद अहिसा-मूछक, श्रम-विभाग-प्रधान समन्वयवाद 
है, अतएवं वह सबसे अधिक स्थायो और सवागीण समाज-सिद्धान्त है। 
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“इसके बाद याद्रों जो को हिन्द-स्वराज” नामक महत्त्वपूर्ण पुस्तक पर 
एक विस्तृत आलोचना है, जिनमे वर्तमान सम्बता, रेलवे, वकोल, डाक्टर, 
पशुबरू, निष्क्रिय प्रतिरोध, वर्तमान शिक्षा-प्रणालों तथा यत्रों पर 
महात्मा जी ने जो विचार प्रकट किये है, उनको चर्चा तथा आलोच- 
भात्मक समोक्षा है। गाघोवाद और उसके भविष्य पर विचार करके 
यह ग्रथ समाप्त हो जाता हैं । 

गाधों जी के सत्य-सिद्धान्त का यथाबक्ति पाकून करते हुए 
एक श्रद्धावान्‌ आछोचक को दृष्टि से मेने इस ग्रथ को लिखने का 
प्रयत्न किया हैं। अतएवं जहाँ-जहाँ अपनों विवेक-वुद्धि की प्रेरणा से 
मुझे अपना मतभेद प्रकट करने को आवश्यकता प्रतोत हुईं है, वहाँ- 
चहाँ मेने ऐसा हो किया है। महात्मा जी हिन्दू-सभ्यता के स्वाभिमानी 
तथा परिपक्व परिणाम हे। इसी कारण वे अपने को 'सनातनी हिन्दू! 
घोषित करते हे। उनके अभिभावक भक्तों ने तथा उनके विरोधियों ने 
ही उनको चर्चा अभी तक की है। परन्तु हिन्दू-धर्म-शास्त्रो को 
वैज्ञानिक दृष्टि से गाधोवाद पर विचार करना अभो बाको है। इस 
ग्रथ में ऐसा ही कुछ प्रयत्त किया गग्रा है। हिन्दुओं के पूर्वज प्राचीन 
आचायो ने मानव-धर्म के सभी अगो पर ऐसी गभोर, व्यापक और 
वैज्ञानिक दृष्टि से विचार किया है कि नैतिक, सामाजिक तथा आध्या- 
त्मिक क्षेत्रो में अब हमारे लिए किसी नये आविष्कार कौ सभावना 
हो नही रह गई है। अतएव हिन्दू-समाज महात्मा जी के विचारो को 
उसो हाछत में स्वोकार करेगा, जब कि उनके सिद्धान्त प्राचीन 
भारतोय आधचार्यो को कसौटो पर खरे उतरेंगे; अन्यथा नहीं। 

इस ग्रथ में कुल मिलाकर ३६ अध्याय है, जिनमे अहिंसा-धर्म, साम्य- 
वाद, हिन्दू और मुसलमान, राउण्ड्‌ टेबल कास्फेन्स' सत्याग्रह का 
स्वरूप, हरिंजन, विधायक कार्यक्रम तथा “हिन्द-स्वराज' शीषंक प्रकरण 
अपेक्षाकृत बहुत विस्तृत और सम्पूर्ण है। इस ग्रथ की रचना कुछ ऐसी 
पघरेती पर हुई है कि इसके सभी विचारों से पूर्णतया सहमत होनेवाले 


(१४ | 


लोग बहुत कम सख्या में मिल सकेगे। महात्मा गाधी के परम श्रद्धा 
लुओ की दृष्टि से इस ग्रथ में विचार-वैमनस्य की उतनी ही गुजाइश 
है जितनो कि उनके कट्टर विरोधियों के दृष्टिकोण से हो सकतो है। 
मैने इस मोमासा को रचना में किसी पक्ष-विश्येष को प्रसन्ष रखने का 
विचार भो नहीं किया है । यदि में ऐसा करने में प्रयत्नवान्‌ होता 
सो मोमासक को हैसियत से मुझे कत्तंव्य-्पयथ से पराझ्मुख होना पड़ता । 
ऐसा करना मेरे लिए आत्म-हत्या के समान एक निदनोय कर्म हो जाता 
और ग्रथ में जो यत्किचित्‌ विशेषता है वह बिलकुल विलृप्त हो 
जाती । ऐसा होना मुझे मजूर नहीं था। 

ग्रथ' के नामकरण के सम्बन्ध में दो शब्द छिख देना मुझे 
आवश्यक प्रतीत होता है। यथाथे में इसका नाम 'गाधीवाद-मीमासा' 
अयवा गावी-तत्व-मीमासा' होना अधिक स्पष्ट और उपयुक्त होता। 
यही नाम पहले मेने पसन्द भी किया था। परन्तु बाद मैने सोचा 
कि गाधों जो ने अपने जीवन को इतना सिद्धान्तमय बना डाला 
है कि उनका व्यक्तित्व उनके सिद्धान्तो के रूप में परिणत हो 
गया है। परिणाम-स्वरूप' गाधी” और 'गाधीवाद' दोनो पर्यायवाची 
ही चुके है। इस विचार-सरणी के आधार पर मैने गाधी-मोमासा' 
नाम हो इस ग्रंथ के लिए उपयुक्त माना; क्योकि 'गाधो-्तरव- 
मीमासा' में तीत छब्दों को योजना ज़रा रूम्बी-्सी पढती थी। 
उच्चारण में समय और श्रम दोनो की अधिक आवश्यकता थी।* 

इस ग्रन्थ को सुपाठ्य प्रति तैयार कराने में मुझे कई साहित्य-प्रेमी 
मित्रों से सहायता मिलो हूँ। उनमें से प० रघुनन्दनलाल जी पाँडे 
तथा प्राठ्क हनुमानभसाद जी यदु विज्ञारद' मेरे विश्येष धन्यवाद 
के पात्र है। अन्त मे में उन सभी मित्रो के प्रति कुतज्ञता-प्रकाश करना 
अपना कर्तव्य समझता हूँ जिन्होंने मेरे इस स्व॒ल्प प्रयास को अपनी 
भज्ञा कौ दृष्टि से देखा है और इस ग्रथ की रचना में मन, वचन 
अथवा कर्म से मुझे किसो न किसी प्रकार को सहायता पहुँचाई 
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है। सबसे अन्त में में अपने दुर्देव को भी हृदय से धन्यवाद दिये 
बिना नही रह सकता जिसकी प्रेरणा ने मुझे मोटर-दुर्घेटना का पात्र 
बनाया और जख्मी वनाकर चार महीने शब्या-सेवन कराया और इस 
तरह मुझे इस प्रंथ-लेखन के लिए पर्याप्त अवकाश दिया। 


विजयादरशमो, लक 
संवत्‌ १९९२, | 
रायपुर, सौ० पो० अन्यकार 
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के एं.- के, 
गांधी-मी खास 
अध्याय १ 
विषय-प्रवेश 


'ययह्विभूतिमत्सत्व श्रीमदूजितमेव वा। 
तत्तदेवावगच्छ त्व मम तेजोशसभवम्‌ ॥। 


हमारे इस पाथिव संसार में ऐसे लोगो को सख्या बहुत ही 
कम होगी, जिन्‍्होने महात्मा गाधी का नाम न सुना ,हो। वर्तेमान 
जन-समाज में यदि कोई एक, व्यक्ति ऐसा है, जिसे छोग बच्चे से 
बूढे तक अधिक से अधिक सुख्या मे जानते हो, तो वह भारत का 
महापुरुष गाधी है, इसमे किसी को कुछ भी, सदेह नहीं हो सकता ॥गाप्ी 
जो के नाम से परिचित उन बहु-सर्यक मनुष्यों मे भो ऐसे छोग बहुत 
कम होगे, जो उन्हे महात्मा न समभते हो और, जिन्होने श्रद्धा 
मूलक कौतूहल से प्रेरित होकर उनके सम्बन्ध मे-दो-चार, प्रइन न किग्ने 
हो। हिन्दुस्थान के तो वे इस समय जोवन-स्वेस्व हो रहे हे। हमारे 
इस देश में असाधारणबुद्धि और हृदय से सम्पन्न, सदाचारी, विद्यान्‌ 
और क्षमताशालो नेताओ को -सख्या पर्याप्त है, परन्तु वे सब ग़ाधो 
जो के कधे तक पहुँच पाते हे। इस महापुरुष के हृदय का आभार 
और बद्धि का लोहा उन सभो को मानना पड़ता है। जिस एक मनृष्य 
के सम्बन्ध में यह कहा जाता हो कि उनके - व्यक्तित्व के सामने 
पैतीस करोड भारतोय जनता की राष्ट्रीय महासभा का विराट्‌ स्वरूप 
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सकुचित हो जाता है, उसको महत्ता का सानस-चित्र कल्पनाशील 
पाठक सहज हो खीच सकते हैं। इतने बडे मनुष्य के सम्बन्ध में 
प्रमाण-पूर्वक कुछ लिखना वहुश्ुत और” विचारशील लोगो का ही काम 
है । फिर भी. आइचर्य को वात तो थह है कि ऐसे ही महापुरुषों के 
सम्बन्ध में अक्षम-सक्षम सभो प्रकार के लोग मनमानी बाते किया 
करते है। हम भो उनमें से एक है । सम्मवत इस काम को हम 
अपने लिए अनधिकारचर्चा समककर छोड देते, परन्तु हमारी वृद्धि 
को दलोक यह है कि महापुरुषों के सम्बन्ध में अपने-अपने मतानुसार 
कुछ कहनें-सुननें का अधिकार सभी को रहता है, क्योंकि वे एक 
के नही, सभी के होते है। जिस मनुष्य ने अपना तन, सन और धन सभी 
कुछ जन-समाज के सामने प्रकट रूप से समपित कर दिया हो, उसके 
गुूण-दोष की चर्चा सार्वजनिक रूप में होना बिलकुल स्वामाविक है । 
महात्मा गाधो के सम्बन्ध में अपने विचार प्रकट करनेवाले विचार- 
शील विद्वानों की कोई कमी नही है। गत बोस वर्षो के अन्दर ससार 
के समाचार-पत्रो मे जितनी अधिक चर्चा गाथों जी के सम्बन्ध में हुईं 
है, उतनी शायद ही किसी प्रसिद्ध पुरष के सम्बन्ध में हुई हो। फिर 
भी उनके विषय में छोगो की जानकारी सर्वथा यथार्थ है, ऐसा कहने के 
लिए शायद हो कोई तैयार होगा। महापुर्ष तो अकसर गरूतफहमी 
के शिकार हुआ करते है। अपने जीवन-काल में गुण-ग्राहकता के 
पात्र होनेवाले छोक-नायक नेता तथा उपदेशक बहुत ही कम हुए है। 
जन-समाज का अनुभव तो थही कहता है कि महापुरुष अपने सुत्यु 
के उपरान्त ही अधिक जोते है। अतएवं उनकी चर्चा उनके जीवन- 
काल में तो होती ही है, परन्तु उनके लोकातरित हो जाने के बाद 
उनके गुणों की छान-वीन और मोमासा विद्वान्‌ छोग मनोयोग-पूर्वक 
सदियों तक किया करते है | उनके जन्म, जीवन और मरण का 
रहस्य भी कुछ समय के बाद हो खुछता है। महात्मा गाबी की 
सहत्ता, उनके प्िद्धान्त तथा कार्यक्रम पर विचार करनेचांलो की अभी 
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भी कोई कमी नही है; परन्तु परिणाम की दृष्टि से इस लोकनायक 
पुरुष को यथाथ्थे परोक्षा भविष्य में हो हो सकेगी। यो तो साधारण 
मनृष्यो के भी गुण-दोष को यथार्थ पहचान उनके बाद ही हुआ 
करतों है। मरणोत्तरकाल में ही किसी मनुष्य के सम्बन्ध में 
हम सहानुभूतिपूर्वक निरपेक्ष वुद्धि से विचार कर सकते हे। हम अपने 
जोवनकाल मे अभ्रान्ति, अनुचित वैमनस्य तथा द्वेप के पात्र बहुधा हो 
जाते हे। परन्तु जब हमारी केवल कहानी रह जाती है तो लोग कुछ 
कृपालु होकर हमारी विशेषताओं की पहचान किया करते हे। जन- 
समाज को मानसिक प्रवृत्ति हो ऐसी है, इसमे किसी का वश् नहीं। 

सर्व-साधारण मनुष्यों के सम्बन्ध मे जब उनके समकालीन छोगों 
को यह कठिनाई प्रतोत हो सकती है, तो फिर महज्जनो के विषय मे कहना 
ही क्या है ? उनके तो मित्र और अमित्र अधिक से अधिक सख्या 
में हुआ करते है। जिस गाधी को छोग जन-समाज का कल्याणकारी 
भहापुरुष समभते है, उसकी उपस्थिति और स्वतत्रता अधिकारियों को 
महान्‌ आपत्तिजनक और भयावह प्रतीत होती है। ईसा, मसुर और 
सुकरात इसी निर्मल घारणा के शिकार हो गये। इतिहास के पृष्ठो को 
कोई अतोन्द्रिय दृष्टि से देखे, तो उसे जगह-जगह रुघिर के छीटे 
दृष्ठिगत होगे। समाज के उत्थान में जिन सेवको ने कधे लगाये हे, 
उनके पसीने तो सूख गये; परन्तु उनके रक्तख्राव के चिह्न माववी सभ्यता 
के इतिहास मे अभी भी अकित है। 

कहने का साराश यह कि गाधी जी के जोवन-सिद्धान्त के सम्बन्ध 
में सोचने-सम भने के लिए अभी सारा भविष्य पड़ा हुआ हैँ । इस महापुरुष 
का व्यक्तित्व इतना विलक्षण और विज्ञाल है कि उसे ठीक ठीक समभना 
समकालीन जन-समाज के लिए बहुत कठिन है। हिमालय के 
भराकृतिक वैभव को दिव्य और देव-दुरूम फॉकी उसी मनुष्य को मिल 
सकती है, जो उसे कई मोलो की दूरी से देखता है। इस भू-मण्डल पर 
पह किस शान से खड़ा है--इस बात को जानकारी उसके आसन्पास 
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रहनेवालों को नहीं हो सकती। ठोक इसो प्रकार महापुरुषों की 
यथार्थ पहचान समकाछोत जन-समाज को नही, वरन्‌ सदियों के वाद 
आनेवालछों जन-सन्तति को हुआ करतो हूँ । 

समकालोन जन-समाज अपने क्रान्तिकारों महापुरुषों के यथार्थ 
परिचय प्राप्त करने में जो सक्षम नहीं होता, उसका एक कारण और 
मो हैँ । जिस काल में इन अलौकिक व्यक्तियो का आविर्भाव और उनके 
सिद्धान्तो का पहलछे-पहल प्रचार होता है, उस समय प्राचोन परिपाटों 
के अन्धे भक्त भो अधिक सख्या में विद्यमान रहते हे। समाज को 
अआन्ति-मूछक भावनाओं को सुदुढ श्रृद्धला मे वॉवकर अपने प्रभाव को 
अक्षुण्ण बनाकर रखनेवाले छोग इन क्रातिकारी पुरुषों के प्रवल विरोवी 
बन जाते हे और उनके सम्बन्ध में अनेक प्रकार के भ्रम फैला कर 
लोगो मे बुद्धि-मेंद उत्पन्न किया करते है। ऐसे छोगो के मोह-पाण से 
अपने को सर्वया मुक्त करने में जन-समाज को बढ़ी कठिनाई पडतों 
है । समाज-सुधारक महात्मामों को इसी अड्चन का सामना करना 
पढता हैँ और बहुधा उन्हे इस्तो प्रयत्त को बलि-बेदी पर अपना सर्वस्व 
भो अर्पण कर देना पड़ता है। हरिजनों के उद्धार का कार्यक्रम अपने 
हाथो में छेकर महात्मा जा ने जिस पथ का अनुसरण किया हैँ, वह 
इसी तरह को कठिनाइयो से कटकित हौ। पूनों का बम अगर 
कुछ मिनट वाद गिरा होता, तो महात्मा जी अछूतो की वेकेसी पर 
बलिदान हो गये होते। परन्तु दैव को यह स्वोकार नहीं था। 

अपने महापुरुषों को सममकने-समभाने मे समकाछीन जन-समाज 
को जो कठिनाई प्रतोत होतों है, उसके उपर्युक्त दो कारण प्रबान 
है। फिर भो समभझदारो के मार्ग में जो अडचने आतो है, उतको 
भोलने के लिए विचारवान्‌ छोग हमेत्रा से तत्पर रहते आये है। 
गाबोवाद को सममरने-समकानें से इस समय जो कठिनाई हो रही , 
है, उसका प्रधाव कारण हमारा दूपित अतर्जातीय वातावरण हैँ। इस 
हिंसा-पूर्ण अन्तर्राप्ट्रीय परिस्थिति में लोगो की समझे में यह बात नहीं 
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आती कि कुछ छोगो की अहिंसा किस मर्ज की दवा होगी ? जहाँ 
छल और घोखेवाजी का वाज़ार गरम है, वहाँ सचाई का एक हामी 
ससार का श्रेय-सपादन किस प्रकार कर सकेगा ? इस प्रकार के सन्‍्देह- 
मूलक प्रश्व लोगों के मनन में उठ कर वही विलीन हो जाते हूँ। 
समाधानकारक उत्तर के अभाव में सत्य तथा अहिसा पर जन-समाज 
को श्रद्धा स्थिर नहीं होने पाती। 

ससार के इतिहास में ज्ञायद हो ऐसा कोई महापुरुष हुआ हो, 
जिसे अपने जोवन-काल में इतनो ख्याति मिलो है, जितनी कि महात्मा 
जो को प्राप्त है। फिर भो इसका अर्थ यह नहीं है कि गाघों जो का 
अन्त--स्वरूप लोगो को समझ में अच्छी तरह आ चुका है। उनकी 
च्याति अधिकाश से श्रद्धामूछक है । जो साधारण छोय है, वे उन्हें 
महात्मा समझते है और इसी कारण उनके दर्शन से कृतकृत्य हो जाने के 
वाद इस बात को परवाह नहीं करते कि उन्होंने क्या कहा। जो 
अधिकारी हूं, वे उन्हें सावंजनिक शान्ति का शत्रु समझते हे । जो 
समझदार है, उसमे से बहुत-से छोग गाघों जी को व्यावहारिक जीवन 
को ओर दुलेक्ष्य करनेवाछा अखण्ड आदरशंवादी समझते हे। इस तरह 
उनके सम्बन्ध में कई प्रकार के विचार और वहम फैले हुए है। 
आहइचर्य को बात तो यह है कि जिस मनुष्य ने अपना आत्म-चरित्र 
लिखकर अपने अन्तर्वाह्मय का इतना अधिक खुलासा कर दिया हो, 
उसो के सम्बन्ध में इतना व्यापक मत-भेद पाया जाता है। 

भस्तुत विचार-घारा के द्वारा हम भी इस लछोकोत्तर छोकनायक के 
अम्बन्ध मे अपने विचार पाठकों के सामने प्रकट करना चाहते हे। 
हम इस बात का दावा नही करते कि हमे उनका जो परिचय मिला 
है, वह सर्वथा यथार्य है। फिर भी समय-समय पर उनके विचार, 
अवहार तथा राष्ट्रीय कार्यक्रम पर हमने मनोनिवेश-पूर्वक विचार करने 
का ययाशवित प्रयत्त किया है और उनके सम्बन्ध मे हमने स्वयं अपने 
ऊँछ सिद्धान्त निश्चित किये है। पाठकों कौ जानकारी के लिए 
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हम उन्हें यहाँ धारावाही रूप में प्रस्तुत करते है और इस वात की 
आया करते है कि विचारणोल पाठक विदेक की कसौटी पर उनकी 
मनोयोग्रपू्रक परोल करेंगे 

हाँ, एक वात को ओर हम बपने सहृदय पाठकों का व्यान आकर्षित 
कर देत। आवण्यक समझते हूँ ओर वह यह है। गावा जी के प्रति 
हमारों जी अद्धा है, वह शायद हो किसी से कम हो। हम उन्हें इस 
युग का अवतार मानते है और अपनी इसी बारणा की ओर सकेत करने 
के लिए हमने इस खेख के शीर्ष भाग में गोता का वह श्लोक उद्धृत 
किया हैं जिसमें योगेब्वर कप्ण ने अपने विभूति-वर्णन का साराण 
निकाला है। इस बारणा से प्रेरित होकर हम भो इस प्रारम्भिक निवेदन 
के वाद कुछ थोडी-सी विमूति-सम्बन्धी चर्चा करना उपयुक्त समझते हैं । 
पर हमने इस ग्रथ को एक श्रद्धावान्‌ आलोचक को हँसिवत से छिखने 
का शुभ सकत्प किया है। इस मन्त्रव्य को प्रेरणा से हम यावी जी के 
जीवन-सिद्ठान्त, व्यक्तित्व तथा कार्यक्रम पर सर्वाद्भोण दृष्टि मे विचार 
करना चाहते हैं। सम्भव है, इस प्रयत्न में हमें कई प्रयगों पर 
मंत-मेद प्रकेट करने को आवच्यकता प्रत्रोत हो अयवा महात्मा जी 
के वड़प्पन का केन्द्र-विन्दु हमें कही दूसरी जगह पर स्थापित करना 
पड़े। स्वयं ग्रावी जो को अन्च-श्रद्धा विछकुछ प्रसल्‍्द नहीं है। हमने 
जी अपनी स्वाभाविक मनोवृत्ति से प्रेरित होकर गाथो जो के मनोदर्भन 
श्रद्धामूलक विवेक के नेत्रो से किये हैं। उसी अन्तर्दर्शन का शब्द-चित्र 
हम प्राउको के सामने प्रस्तुत करना चाहते हूँ। हमें तो केवल इसी 
से संतोष है । क्योकि हम इतना जानते है कि महात्मा गावी के सम्बन्ध 
में जिनता साहित्य-निर्माण अमो तक हो चुका है और भविष्य में 
होगा, उसको व्यापक ओर विद्या काया में हमारी यह विचार-धारा 
कहीं भो गुम हो जावेगी । बनएवं सहृदय प्राठक हमारे इस झुद्र प्रबत्त 
को स्वात:सुल्ाय' ही समझें । 
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अध्याय २ 
विभूति-विचार 


मानव-जीवन एक बबूरो समस्या है। प्रतीत होता है कि इस 
पहेली की पूर्ति करना हो हमारो सारो कमंण्यत्ा का उद्देश्य हैँ। विहगम 
दृष्टि से समूचे सृष्टिपप्रपच की ओर देखो, अनायास विदित होगा कि 
प्राणि-समुदाय की सारो चहलरू-पहल, उसके सभो प्रयत्न, उसकी अविरास 
परिश्रमजश्ञीलृता तथा चेष्टाये किसी महान्‌ अन्तर्गत असतोष से प्रेरणा 
प्राप्त करतो है। यदि प्राणियों के अन्त.करण में पैठने की अतीनर्िियता 
हमे प्राप्त हो, तो हमें यह समझने में अधिक देर न लगेगी कि एक 
विचार-शूत्य क्षुद्रातिक्षुद्र कोटाणु और एक ज्ञानवान्‌ तथा सभ्य मनुष्य 
के जोवन को गति एवं चचलता देनेवालो आन्तरिक प्रेरणा का मूल- 
स्वरूप एक हो हैं। अपनों वर्तमान अवस्था से दोनो असन्तुष्ट हे। 
असंतोष का यह अन्तर्व्यापी भाव ही भिन्न भिन्न प्रसगो पर भिन्न-भिन्न 
कारणों से घनीभूत होकर दु ख, ग्लानि और सताप का रूप घारण किया 
करता है। इसो असतोष के चिरस्थायी भाव को मूलोच्छेदित करने की 
एकान्त कामना से प्राणी स्वभावत. करममशोल हुआ करता है। यथा में 
फर्मण्यता को अविच्छिन्न खुंखछा का हो दूसरा नाम जोवन है । इस 
कर्म-पूखल! का सूजपात किसने, कब और क्यो किया--यह एक ऐसी 
विषम और उलभन में डालनेवाली समस्या है कि इसे समभने- 
समझाने में ससार का सारा तत्त्वज्ञान कुठित हो चुका है। 

कहने का साराक्ष यह कि मनुष्य स्वय अपने ही लिए एक जटिल 
पमस्या है। और तो क्या, वह स्वयं अपनी ही असलियत से अबुद्ध और 
ग्राफिक है। पाथिव जीवन की जिस भौतिक परिस्थिति में अपने को 
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वह पाता हूँ, उसकी जाँच-पडताल में वह अपनी कर्मण्यता का अधिकाद 
खर्च कर देता है। भू-पृष्ठ के अणु-परमाणुओ की छान-बीन में, दिगत- 
ज्यापी, संख्यातीत नक्षत्रों की गगन-मेदी परीक्षा मे, सामाजिक सुख- 
जान्ति के समुचित सम्पादन में तथा राजनैतिक दुष्य॑वस्था की उखाड- 
पछाड में वह अपनो सारो णक्ति लगा देता है । मनुष्य-जीवन की यह 
परम्परागत क्रिया-क्षोकता ससार की वाल्यावस्था से आज तक 
जारी है। फिर भो इस प्रगतिमान्‌ वोसवी शताव्दी मे सभ्य से सम्य और 
विह्वान से विद्वान्‌ मनुष्य भी शायद ही यह कहने को तैयार हो कि वह 
सर्वथा सुखो है। कुछ लोगो का अनुभव--और अधिकादश छोगो का 
अनुमान---दोनो का यहो सकेत है कि वहिम्‌ ख इन्द्रियो की बाहरी चेष्टायें 
मानवी जोवन को आन्तरिक और अक्षुण्ण शान्ति के सम्पादन में तव 
तक विफल होतो रहेगो, जब तक मनृष्य अपने अन्त स्वरूप से अपरिचित 
बना रहेगा। 

आत्म-परिचय का मार्ग यदि बिलकुछ प्रभस्त और निर्वाघ होता, 
तो भो मनृष्य के लिए जान्ति-छाभ को समस्या बहुत कुछ सरकछ 
होते हुए भो कठिनाइयो से बविलकुछ निरापद नहीं होतो। परन्तु 
हमारो परिस्थिति इससे भो अधिक दुस्तर है। जोवन और मरण, 
सुख और दुख, घर्मं और अधर्म, आशा और निराशा की परस्पर 
विपरोत अवस्थाओ को उथरू-पुथलू में पंड़कर जन-समाज इतना 
करत्तंव्यमूढ हो जाता है कि विवेक को पतवार उसके हाथों से छूट 
जातो है और त्रयताप-सचलित सतप्त समीर के भोके खाकर उसकी 
जोवन-सौका सज्ययों के सर्वग्रासी भवर-ज्यल में डूबनें लगती है। कर्त्तव्य- 
मूढता कौ इस दुरवस्था में जन-समाज दुखो होकर 'बाहि माम्‌” पुकप्रने 
लगता है। आत्म-ल्वरूप को भूछा हुआ ऐसा जन-समूदाय अपने कल्याण- 
पथ से भ्रष्ट होकर योग और क्षेम दोनो से शून्य हो जाता है। सामूहिक 
जोवन की इस होनावस्था में छोग परस्पर पराठमुक्ष होकर अपनी 
सामाजिक एकवाक्यता खो बैठते है। ऐसी दणा में श्रद्धा के स्थान 
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घर सबय, सहानुभूति के स्थान पर स्वार्थररता और बन्चुत्व के 
स्थान पर विरोब के व्यवहार जातीय जोवन को जंखला को अस्तव्यस्त करके 
छोगो को पतित एवं पतनजशोल बना देते हे। कोई किसी को करुण- 

कहानो नहीं सुनता। कोई किसो को सदुभावना को दृष्टि से नहीं 
देखता। सभी अपनी अपनी डफलो वजा कर अपना अपना राग 
अछापने छूगते है । सामूहिक सम्बद्धता के इस प्रकार नष्ट हो जाने पर 
समाज की सम्मिलित शक्तियाँ शतघा होकर बिखर जाती हे । इसका 
परिणाम यह होता है कि दुष्ट लोगो को प्रमुप्त और अनुश्ासित वासनाये 
प्रकट होकर अपना ताडव नृत्य दिखाने लगती हे । दीन और निस्सहाय 
आणी इस कुत्सित वृत्तियो के शिकंजें मे पड़कर नाना प्रकार की यच्च्र- 
णाओ का अनुमव करते हे । समाज के शक्तिमान्‌ छोग परोपकार- 
पव से पतित होकर अपनी शक्तियों का दुस्पयोग करने लगते है। 
पर-पोड़न हो उनका घर्म हो जाता है। जिन्हे रक्षक होना चाहिए, वे 
भक्षक बन कर अपने हो स्वार्य-सावन में संलूग्न हो जाते हें। समाज 
को इस्त दुव्यवस्था में धर्म को ग्लानि हो जातो है और नौतिमत्ता 
'तिरोहित हो कर दुराचारियो को स्वच्छन्द छोड जाती है। ऐसी 
परिस्थिति का दुष्परिणाम वही होता है , जो होना चाहिए । दीच- 
दुखियो और सतप्त प्राणियों के करण कदन और मनोवेदना की हाय 
से वातावरण परिपूर्ण हो जाता है। 

महापुरुषो को सृष्टि संतप्त प्राणियों को इसी सम्मिलित हाय से 
हुआ करतो हैं । आपद्‌-ग्रस्त अनायों के तप्त निःव्वासो में एक विलक्षण 
रचनात्मक शक्ति अंतर्निहित रहतो है। आपत्ति के समय लोगो के 
हंइय में यह इच्छा स्वभावत आविर्भूत होतो है कि कोई उनका उद्धार 
कर दे। सताप-ग्रस्त जन-समाज को यह सम्मिलित इच्छा हो महापुरुषों 
की जननो हुआ करतो है। सावंजनिक सस्थाओ को रचना में जिस प्रकार 
छग अपने अपने शक्‍्त्यनूसार चंदा देकर सहायक होते हे, ठीक उसी 
अकार सावजनिक पुरुषो की सृष्टि भी लोगो के संगृहीत आध्यात्मिक 
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चंदे से हुआ करतो हूँ | असख्य प्राणियों की सम्मिलित भावनाओं से 
जिनका निर्माण होता है, ऐसे महापुरुषों मे असाधारण प्रेरणा-शक्ति का 
होना विलकुछ स्वाभाविक है। ऐसे छोग जन-समाज की प्रच्छन्न वेदना 
को अपने हृदय में लेकर हो जन्म लेते हे । जन-समाज की सम्मिलित 
बतरात्मा उनके द्वारा बोलती है । परमार्थ हो उनका स्वार्थ और जन-सेवा 
ही उनकी जोवन-चर्या होती है। अतत्म-विस्मरणशील मानव-समाज को 
उसके अतस्वेरूप का परिचय देना ही उनका जीवनोहेश्य हुआ करता 
है। विश्व को ये वन्दनोय विभूतियाँ जन-समाज के सकट-काल में ही 
आविर्भूत होती है और ससार के कंटकाकीर्ण जीवन-पथ में अपनी 
प्रतिभा का प्रकाश डाल कर हमारी दृष्टि से ओभल हो जाती हैँ । 

मनुष्य-जाति के विकास में ऐसो' सामाजिक दुर्व्यंवस्था के प्रसंग 
कई बार आ चुके हैं। जन-समाज के सामूहिक जीवन की श्रद्धा 
कई वार टूट कर अस्तव्यस्त हो चुकी है । इतिहास इस वात का साक्षी 
हैँ कि ऐसे सभी प्रसगो पर किसी न किसी पथ्र-प्रदर्शक महापुरुष का 
आविर्भाव हुआ है। ऐसे लोकनायक महात्माओ ने अपने आचरण 
के द्वारा समकालोन मानव-समाज को जो शिक्षा दी है, वह हमारे साहित्य 
की स्थावर सम्पत्ति है। मनुष्य के सामने जीवन और मरण, धर्म और 
अधर्म की समस्याये जब तक बनो रहेगी, जब तक उसके विवेक पर 
स्वार्थ-मूलक अज्ञान का परदा पडा रहेगा और जब तक उसका क्तंव्य- 
पथ दैहिक, देविक और भौतिक कठिनाइयों से कटकित बना रहेगा, 
तब तक उन महापुरुषों के छोडे हुए ज्ञानालोक से मनुष्य-समाज का 
दुर्गभ कल्याण-पथ अ्रकाज्षित होता रहेगा। यही कारण है कि इस 
भू-मण्डल क। अखिल मानव-समाज अद्यावधि महृषि व्यास, राम, कृष्ण, 
जोरों एस्टर, गौतम बुद्ध, कन्फ्यूशस, मूसा तथा ईसामसीह के प्रात स्मर- 
णोंय नामों को अपने हृदय में अकित करके अपने को धन्य मानता आया 
है। यही कारण है कि घोर कलियुग के इस गये-गुजरे ज़माने में भी 
सत्य-निष्ठा एवं करत्तंव्य-यरायणता के हामी यत्र-तत्र दृष्टिगोचर हो 
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सकते हं। यही कारण हूँ कि मानवो मनोवृत्ति पशुता-पाद से आवद्ध 
होकर भो कभो कभी सतोगुणी सताप के दो-चार आँसू गिरा देती है। 
मनुष्य अपने लक्ष्य-पथ से भ्रष्ठ होकर चाहे कितना भी पतित हो जावे, 
प्र जब तक उसे किसो न किसो पथ-प्रदर्णक महापुरुष के अतुयायी होने 
का स्वाभिमान है और उसमे अपने आदर्श पुरुष के योग्य होने की 
सत्कामना है, तव तक उसके भावी उत्थान को आजा की जा सकती है । 
इसो कारण हमारों यह हृदयगत घारणा हैँ कि हमारे इस पतन-शील 
भारत का भविष्य भो आजा के आलोक से भासमान है, क्योकि आज 
उसके दोन-हीन और उद्भ्रान्त जन-समाज मे एक विश्व-विदित एवं वन्द- 
नोय विभूति विद्यमान है और सबसे आशाजनक बात तो यह है कि उसे 
अपने उस आदर्श पुरुष का स्वाभिमान भी है। आज उस महापुरुष के द्वारा 
प्रदर्शित कत्तव्य-यथ पर आरूढ़ होने की नैतिक क्षमता हमारे अशक्त 
हृदयों मे नहीं है। फिर भो हमारे लिए यह सतोष का विपय हो सकता 
है कि हमे अपनी सामाजिक च्रुटियो की जानकारो हो चुकी है । ज्ञान का 
पौधा इतना जोवट होता है कि एक वार अकुरित होकर फिर मुरभाना 
वह जानता हो नही। आज भारतीय जन-समाज मे दुव्यैवस्था के वे सब 
लक्षेण विद्यमान है, जिनको चर्चा हम इस अध्याय के पूर्वार्द्ध मे कर चुके 
है । अतएवं हमारे भारतवर्ष को सतप्त अन्तरात्मा इस महापुरुष को वाणी 
में अवतरित होकर स्पष्ट से स्पष्ट शब्दों मे बोल रही है । आज योगेद्वर 
को वह पूर्व-परिचित प्रतिज्ञा भारतोय जन-समाज के उत्थान में चरितार्थ 
हो रहो है और भारत पर कृपालु होकर भगवान्‌ कृष्ण मानो फिर 
से अपनो उस अमर वाणो को दुहराते हुए कह रहे है -- 
“यदा यदा हि धर्मस्य ग्लानिर्भवति भारत, 
अभ्युत्यानमधमंस्यथ तदात्मान सूजाम्यहम्‌ | 
परित्राणाय साधूना विनाशाय च दुष्कृताम्‌, 
धर्मंसस्थापनार्थाय. सभवामि यूगे युगे ॥” 





अध्याय ३ 
युग-समस्या 


जिस यूग में गाधों जो का जन्म हुआ है, वह सशय, सताप और 
हिंसावाद के आत्क से ऊबा हुआ एक जमाना है। इस युग में 
सामाजिक दुरवस्था के वे सब लक्षण विद्यमान है, जिनकी चर्चा हम 
अभी कर चुके है। इस समय पृथ्वी के पूर्वी और पश्चिमी--दोनो 
गोलाड़ों में वैभवस्य और बेचेनी का आतक छाया हुआ है। पादचात्य 
दुनिया को राष्ट्रोय स्वार्थपरता और पूर्वी ससार की शिथिलता--इन 
दोनो के सम्पक से जो अशान्ति उत्पन्न हुई है और इस समय जन-समाज 
में व्याप्त है, वह एक ऐसी दुस्साध्य व्याधि का रूप घारण कर चुकी 
है कि उससे त्राण पाता असम्भव-सा प्रतीत हो रहा है। पश्चिम की 
सभ्यता नयी है; पूर्व की संस्क्ृति प्राचीन है। पहली स्वार्थ-रत है और 
दूसरी परमार्थ को सेविका है । पर्चिम अधिकार-प्रिय है और पूर्व कत्त॑व्य- 
शोल' है । परिचमों मनोवृत्ति जडवाद से आक्रान्त है और पूर्वी 
ससस्‍्कार अध्यात्मवादी है । पश्चिम का मानव-स्वमाव सम्रहह्यील हैं और 
यूर्वें का' मनोधर्म मनुष्य को त्याग तथा वैराग्य कौ ओर भूकाता है। 
दो सानवी स्वमावों की इस विषमता के कारण इस समय समूचे 
सतार में कुछ ऐसी उलभन आ पडी है कि अच्छे से अच्छे विचारकों 
को समझ में यह बात नहीं आतो कि आखिर इस ससार-व्यापी भमेंले 
का नियदारा किस प्रकार हो सकेगा। उनको बुद्धि कुठित है और उनके 
अयत्न दिल्ला-शूल्य हो रहे है। 

पद्चिचम के अधिकाश्ष राष्ट्र समानधर्मा है । वे सभो व्यवसायी हें । 
उनके दुर्भाग्य से ऐसी भूमि उनके हिस्से में बहुत कम आई है जो अपनी 

श्र 
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उर्वरागक्ति से उनका यथोचित लालन-पाऊन कर सके । कहना 
चाहिए कि उनको माता के स्तनो में काफी दूध नही हुँ। अतएवं पश्चिम 
के राष्ट्रःहपो बुभुक्षित बच्चे हमेशा से धाई को तलाश में रहते आये 
है। पर अपने बच्चे को भूखा छोडकर कौन माता दूसरे को दूध 
पिछावेगो ?ै इसलिए पाइचात्य ससार के भूखे राष्ट्र पृथ्वो। को हडप जाने 
पर तुले हुए है | चालाक हैँ, इस कारण वे अपने दुराचरण को “्हाइट्‌- 
मैन्सूवडनू' कह कर उसे पवित्र उत्तरदायित्व का रूप दे डालते है । 
पाइ्चात्य राष्ट्रो को इस सर्वग्रायों मनोवृत्ति का शिकार एजिया हो 
चुका है। उप्तकों विशाल काया यूरोप के नख-प्रहारों से जगह-जगह 
पर क्षतविक्षत हो चुको है। अतएव यह विगशाल महाद्वोप वेसुध है, 
घायल है, और मरणासन्न है । 

उसे कल तक इस वात को खबर भो न थो कि बह कुटिल राष्ट्रो 
को कूटनोति का शिकार हो चुका है। अपने नैसगिक वैभव को गोद 
में पछा हुआ वह अभो-अभो तक ससार को बिलकुल निरापद ही 
समभता आया है। अपनो सभ्यता की वाल्यावस्था से आज तक्‌ उसे 
इस वात को कल्पना तक न थो। कि ससार में जोवन-कलह भी कोई चीज 
है। आक्रमणकारो जन्रुओ से अपने को सुरक्षित रखने के लिए उसने 
चारो ओर भोट/ ओर सुदृढ दावारे जरूर बनाई । चीन की दोवार 
आज भा दुनिया मे आइचर्य को वस्तु है। भारतवर्ष भो उत्तर में 
हमालय तथा पूर्ने, पश्चिम ओर दक्षिण मे महासागर का दुर्भेद्य कवच 
धारण करके अपने को अक्रुतोभय मानता आया। पर इन प्राचोन 
राष्ट्री को इस बात को कल्पना तक न थो कि मेमने की खाल ओढ कर 
भेडिये घुस पडेगे। वे दुश्मन को भो ईमानदार समभते थे और समभते 
थे कि आक्रमणकार। दात्रु प्रकट रूप से गास्त्र-सन्नद्ध होकर 
हो उपस्थित होग। । ऐसे हो खुले आक्रमण के लिए उनको शूरोचित सरलता 
ने सारो व्यवस्था बना रकखी थो। परन्तु पश्चिम को सभ्यता ने उनके 
लिए नये दृश्मन नये रूप मे पैदा किये। इन शत्रुओ के प्रच्छन्न 
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आक्रमण मे न तो बल्दूक को आवाज़ अ.ई, न तलूवार ही चमकी। 
व्यवसाय का वाना लेकर और मित्रता का जामा पहच कर के यहाँ 
सम्मानपूर्वक पधारे। इस अनिष्टकारो स्वागत के दृह्य को चीन की 
दीवार खडो खडी ताकतों रहो और हिमालय साक्षोौरूप से चुपचाप देखता 
रहा । जब लोगो ने ही अपने सहारको का स्वागत किया, तो ये वेचारे 
निर्जीव सरक्षक कर ही क्या सकते थे ? एगिया ने उल्लास के साथ 
यह माना कि मेरे घर में मेरे सहायक मेहमान आये। उसने ज़मोन दी, 
मेहमान के लिए घर बनवा दिये और कहां कि यह आप ही का 
'घर हुँ, जब तक इच्छा हो, बस रहिए, कमाइए-खाइए। 

आज वे मेहमान मालिक हैं और मालिक चौकीदारो पर तैनात हैं । 
“कहने का साराज यह कि इस समय ससार भर में जो एक विद्व-व्यापी 
'अश्ाति फैली हुई है, वह इसी कुत्सित और विपरोत सम्बन्ध का परिणाम 
है। पश्चिमी राष्ट्र जो आपस में छडते है वह इसी लिए कि एशिया 
उनके पजो के नीचे पडा हुआ एक शिकार है। भारतवर्ष और चीन के 
समर्य होते ही परिचमो राष्ट्रों में नि जस्त्रीकरण की समस्या स्वयं हल हो 
जावेगी। अभी तो केवछ बान्ति का गान्दिक आडम्बर है; हृदय उनके 
अगान्त और आतकित है। इसका कारण केवल इतना हो हैं कि 
पृथ्वी की निर्जीव और शिथिक्त जातियों को देखकर यूरोपीय राष्ट्रों 
की नोयत विगढों हुई हूँ । इसका मूल कारण एशिया की असावधानी 
हैँ। जो इस वेखवर महाद्वीप को सतक॑ और सावधान कर दे, वही 
महापुरुष है और वहीं जन-समाज का सच्चा सेवक भी सिद्ध होगा। 
“विव्व-गान्ति को कुजी भी उसी के हाथ लगेगो। 

महात्मा जी के जीवन-रहस्यथ को समझने के लिए वर्तमान को 
इस युग-समस्या को समझना नितान्त आवश्यक हैं। इसी लिए हमने 
इसकी चर्चा इस अय के प्रारम्भ हो में को है । चित्र का सौन्दर्य उसके 
पृष्ठ-माग से हो खुलता है। ठोक उस्ती प्रकार महापुरुषो की विगेषताये 
उनके जीवन-काऊ को परिस्थिति से ही आँको जा सकती है। महात्मा 


0 


गाधी का आविर्भाव एक ऐसे युग से हुआ है जिसे हम व्यवसाय-प्रधान 
युग कह सकते है । इस समय पृथिवों पर वैश्य-वृति का प्रभाव विशेष 
है। ब्राह्मणत्व और क्षात्र धर्म जन-समाज से प्रायः तिरोहित हो चुके 
है। रह गये हे केवल प्रभावशाली वैश्य, जो अपनी पूंजी के बल पर 
शासक के आसन पर आसोन है । उनके हाथ में सतोगुणी और न्याय- 
पालक राजदड नहों है। वें सिहासन पर एक शासक की हैसियत 
से बैठकर भी हानि-छाभ का तराजू हाथ मे लिये रहते हे । जब 
तक तोल का भूकाव छाभ को ओर होता है, तब तक वे सुखी और शान्त 
रहते हूँ। परन्तु ज्योंही उनका ट्रेड बैलेन्स' विग्डा, त्योही वे आपे 
से बाहर हो जाते हे। फिर उनमे और हिंसक पशुओ में केवल बाहरी 
आकारो का अन्तर रह जाता है, ढोतो के प्रकार एक-से हो जाते 
है। गत यूरोपीय महासमर मे परिचमों राष्ट्रो ने जिस खूखारी और 
हृदयहीनता का परिचय ससार को दिया, उसे देखकर कौन समभदार 
भनृष्य बोसवी शताब्दी की मानवता पर अभिमान कर सकता है? 

कहने का अभिप्राय यह है कि वर्तमान युग बैशयों तथा व्यवसायियो 
कायूग़ है। जगह जगह उन्ही का बोल-वाला है। सार्वजनिक सभा- 
भी पर तथा छापेखाने में उन्ही के मुखबिर काम करते हुए 
दिखाई देते है। शासन-सूत्र प्रत्यक्ष रूप से उन्ही के हाथो मे है। 
'ैजा-सत्तात्मक शासन-प्रणाली (20770०78८ए) के अन्तर्गत प्रत्येक वय.- 
औप्त मनुष्य मतदाता है सही, पर द्रव्य को छालूच और प्रभाव के जातक 
ते दरिद्र मतदाताओ के 'व्होट' श्रीमानो के ही चरणों पर न्यौछावर होते 
है। इस प्रकार प्रजा-सत्ता पूँजी के बल पर दुकराई जा रही है। बिजली 
और वाष्प की प्रचंड शक्तियों का दुरुपयोग करके ये पू्जीवाले थोड़े 
से थोडे समय मे अच्छी से अच्छी चीजे वता कर और अधिक से 
अधिक कोमत मे बेच कर जो आमोद-प्रमोद और चैन की बसी बजा 
रहे ह उसकी कल्पना तक साधारण लोगो को नहीं हो सकती. 
ज्योही उनके विासी जीवन में किसी तरह का विधघ्न उपस्थित हुआ, 


अध्याय ४ 


भारतोय राष्ट्रीयता 


अभी तक तो हमने इस बात को सक्षिप्त चर्चा को है कि संसार 
को जिस परिस्थिति मे गाधों जो का जन्म हुआ है वह पूँजीवाद 
को बुराइयों से अत्यन्त त्रस्त है। वर्तमान युग-समस्या का यही 
विश्व-व्यापो रूप है। अब हमे यह देखना है कि जिस देश मे इस 
महापुरुष का जन्म हुआ है, उस देश का विकास-मार्ग किस श्रकेर 
ओर कितना कंटकाकोणं हैं। 

इस बात को प्राय. सभो जानते है कि हिन्दुस्थान को एक नये 
सामूहिक दृष्टिकोण को आवश्यकता है और वह है. राष्ट्रीय 
चेतनता। परिवमी विद्वान्‌ अकसर कहा करते है और हम सुना करते 
है कि भारत के लिए 'राष्ट्र” सज्ञा अनुचित है। उनका यह भो कहना 
है कि हिमालय से लेकर कन्याकुमारों तक और अटक से छेकर कटक 
पक यह देश राष्ट्रोय भावना से सबद्ध आज तक कभो नहीं रहा। 
उसके इतिहास मे यह चेतनता पहले-पहल अब आ रहो है। हिन्दु- 
स्थान कभी एक राष्ट्र था हो नहीं, अभी भी वह इस पथ का पथिक 
हो है । यह जाग्रनति अब इसमे धोरे-धोरे अँगरेज़ो के सम्पर्क और 
गासन से आ रहो है । 
. भारतीय शिक्षित समाज से मो कई छोगो को यहो धारणा 
है। परन्तु हमारो राय मे यह मत बिलकुलछ आन्त है। इस धारणा से 
पहें ध्वनि निकलतों है कि हिल्दुस्थान अस्त-व्यस्त और असम्बद्ध 
जातियों का एक ऐसा विराट समृदाय है जिसमे सामूहिक जोवन 
की कुछ भो एकवाक्यता नहीं है, न फिर उसकी सभ्यता के इंतिहास 
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में कमी थी। जो छोग भारत को राष्ट्र मानने के लिए तैयार नहीं 
है (अभी हाल हो में छा विलिंगडन ने असेम्बलो के प्रारम्भिक वक्तव्य 
में हिन्दुस्थान की ओर 'कान्टिनेंट' के नाम से सकेत किया है।) उन्हें 
इस बात के पहले जानता चाहिए कि राष्ट्र! हमारे संस्कृत-साहित्य 
का प्राचोन से प्राचोन शब्द है और इस झब्द के अतर्गत सामुदायिक 
समन्वय को कल्पना सन्निहित है। मैज्जिनों के मतानुसार राष्ट्रीयता 
(२४४०7४7४०) किसी मनृष्य-जाति के सामूहिक व्यक्तित्व 
(९७०४००थ्याए) को कहते है। इस परिभाषा के अनुसार यदि हम 
निरपेक्षमाव से विचार करें तो हमें अनायास प्रतीत हो जावेगा कि 
हिन्दुस्थान के मिश्न-मिन्न सप्रदायो तथा प्रान्तो में जो सास्कृतिक 
एकवाक्यता दृष्टियोचर होतो है वह उसके व्यक्तित्वविशेष का 
ही' चोतक है। भारतोय जन-समाज के दृष्टिकोण, जीवन-लक्ष्य, 
मनोभावना तथा रहन-सहून पर गभीर दृष्टि से विचार करनेवाले 
को यह स्वीकार करना पड़ेगा कि हिन्दुस्थान एक ऐसा देश है जिसका 
जातीय जीवन एक हो सस्कार-सूत्र में विरोया गया है। जलवायु 
की भिन्नता के कारण उसके भिन्न भिन्न प्रदेशों में वेष-भूषा को 
विषमता ज़रूर दिखाई देती हैँ । माषाये भी कई तरह को बोलो जाती 
है। धामिक सम्प्रदाय भो इस देश मे अनेक है। परन्तु इन वाहरी' 
भेंदों के मूल में जो एक विलक्षण मेल है वह किसी गभीर दृष्टि- 
चाले विज्वारवान्‌ मनुष्य को हो दिखाई दे सकता है। अधिकाश पश्चिमी 
विद्वान्‌ हिन्दुस्थान की इस मूल-गत सास्क्ृतिक एकवाक्यता को नही देख 
सकते। उन्हे तो हमारे बाह्य जीवन का केवछ भेद ही दिखाई देता 
है। भारतोय आत्मा का अतर्दर्शन उन्हे नहीं हो सकता। इसी लिए 
ने ग्रलतफदहमी से कहा करते है कि हिन्दुस्थाव एक राष्ट्र नही है । 
भसारतोय समाज की रचना पर जब हम ऐतिहासिक दृष्टि से विचार 
करते हैँ तो हमें उसके जातीय जोवन मे सास्क्ृतिक एकीकरण की एक 
विज्क्षण प्रक्रिया काम करतो हुईं दृष्टिगत, होतो है। आर्य॑-सम्यता की 
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छत्रच्छाया मे न जाने कितनी जातियाँ वाहर से आकर एकाकार हो 
चुकी हूं । आजकल जो हिन्दुस्थानों विद्यमान हैँ उनकी सभ्यता 
तो उन्हे भारत के प्राचोन आर्यो से मिली है, परन्तु उनके भरीर 
मे जो रक्त प्रवाहित हो रहा हूँ उसमे कई जातियो का सम्मिश्वण है। 
यहाँ के मूल निवासों अनायों का आर्यों से रक्तन्‍्सेबध होना तो 
अवह्यस्भावी था; परन्तु इतिहास इस वात का भी साक्षी है कि 
यूनानी, तिदियन, मंगोल, परशियन, पाथियन, तुर्क, मुगल, पठाच 
तथा हुण के समान अतमिल जातियो को भी भारतीय जन-समाज ने 
आत्मसात्‌ कर लिया हैँ । इतने बडे सम्मिश्चित जव-समाज पर आर्य 
सम्यता की मुहर छाप छंगा कर उसके तन, मन और प्राणों को समान 
संस्कारों के एक हो रग मे रेग देन। एक ऐसी अहितोय चातुरी, 
दृरदशिता तथा कार्य-कुशछूता का काम है कि उसका सानी मानव-जाति 
के इतिहास मे ढूँढ़ने से भी न मिलेगा। जिस महापुरुष ने भारत की 
चारो दिशाओं में चार धामो की प्रतिष्ठा की, उसने मानो इस वात 
को सर्देव के लिए स्वयं सिद्ध कर दिया कि हिमालय से लेकर कवन्याकुमारी 
और अटक से छेकर कटक तक यह समूचा भूमिखण्ड एक सम्यता के 
शासन से जापसित हो रहा है और होता रहेगा। इसी अखिल भारतीय 
जन-प्माज-व्यापो सभ्यता में भारत के प्राण, जात्मा तथा व्यवित्तित्व 
विद्यमान है। कहने का साराश यह है कि हमारा हिन्दुस्थान अस्त-व्यस्त 
जातियों का कोई असम्बद्ध समुदाय नहीं है। वह समान संस्कार तथा 
भैभ्यता से सगठित, सम्बद्ध और जीता-जागता जन-समाज है। अतएव 
चह अपने सामुदायिक व्यक्तित्व-विशेष के कारण मेज्जिनों के मतानुसार 
राष्ट्र कहलाने का बडे से वड़ा अधिकारी है। इस वात पर एक निरपेक्ष 
वृद्धि से विचार करनेव(ले को कुछ भी सन्देह वही होना चाहिए। 

किसी जन-समाज में राष्ट्रीयता स्थापित करने के छिए किन-किन 
बातो की आवश्यकता है, इस वात पर प्रोढ रेमज़े के समान कई विह्ानों 
ने गवेषणा-पूर्वक विचार किया है। यह एक स्वतंत्र विषय है और 
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उसका विस्तार करना हमे यहाँ अभोष्ट नहीं है। परन्तु वर्तमान 
यूरोपोय राष्ट्रो को रचना पर ध्यान देते से हमे यह अनायास पतोत 
हो जाता है कि इस व्यवसाय-गधान युग मे भाषा, वेष, धमें तथा 
साम्प्रदायिक भिन्नताये राष्ट्र-रचना के मार्ग मे कोई रुकावट पैदा नही 
कर सकती। परदिचमों संसार में शायद हो कोई ऐसा राष्ट्र हो, जिसमे 
उपर्युक्त प्रकार की विषमताये न पाई जातो हो। फिर भी वे राष्ट्रयद 
से विभूषित होने के अधिकार। माने जाते है और वह केवछ इसलिए 
कि वे एक हो सुसोमित भूमिखण्ड के निवासी है, उनका एक हो शासन- 
विधान है ओर उतका सामूहिक आधिक स्वाथ बिलकुल सम्बद्ध है। 
ऐसो हालत मे मानना होगा कि एक हो सीमित भूमिलण्ड का 
निवास, एक हो झशासन-व्यवस्था तथा आधिक स्वार्थे की अभिन्नता--- 
ये तोन बाते वर्तमान सप्ट्रोयता के लिए अनिवार्य है। हिन्दुस्थान को 
दृष्टि में रखकर यदि हम विचार करे तो इन तोनो शर्तों के सम्पूर्ण होने 
को सम्भावना हमें प्रत्यक्ष दिखाई देतो है। हमारा यह देश एक 
सुसोमित और सम्बद्ध भूमिखण्ड है, इस नैसगिक और प्रत्यक्ष वात को 
कौन आँखवाला मनृष्य अस्वोकार कर सकता है? इसके पब्चात्‌ 
राष्ट्रोयता के दुसरे साधन के सम्बन्ध में हमे यह स्वोकार करना पडेगा 
कि भारत यद्यपि एक हो सभ्यता के घासन से गासित होता आया है, 
तथापि उसको राजनैतिक शासन-व्यवस्था एकसमान सार्वेभौमिक 
तथा अखछित बहुत कम रहो। एक छत्र से समूचे भारतवर्ष पर शासव 
करनेवाला चक्रवर्ती राजा अशोक को छोड़कर दूसरा कोई नहीं हुआ। 
हमारा अधिकाश जातीय-जीवन स्वतत्र और कलह-णोर नरेशो के 
विग्रह का इतिहास हैँ । ग्रतोत होता है कि हिन्दुस्थान को इसो परम्परा- 
गत्त कमज़ोरो को दूर करने के लिए इस सुष्टि के विधाता ने विदेशियों 
को यहाँ भेजा हूँ। उनके सम्पर्क और गासन से आज स़मूचा भारतवर्ष 
एक हो राजनैतिक लक्ष्य की ओर उत्तरोत्तर अग्रसर हो रहा हैँ और 
अपने इस नवोन पय पर बहुत आगे वढ़ चूका है | आज चह अपनी 
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राष्ट्रीय महासभा (0०7६87०४5५) को छोकसत्तात्मक शक्ति के रूए 
में पृज रहा है और उसके मन्तव्यों को शिरोधार्य मानता ह। 

वर्तमान राष्ट्रीयता का तीसरा महत्त्वशाली साधन आध्िक स्वार्थ 
को अभिन्नता है। हमारे अर्थ-सम्बन्धी सयुक्त दृष्टिकोण को स्थिर 
करने का जो प्रयत्न हमारे राष्ट्रीय नेता अभी तक करते आये है, उसके 
लिए यदि अधिक से अधिक श्रेय किसी एक व्यक्ति को हम देना 
चाहे, तो उसका पात्र महात्मा गाघी के सिवाय कोई दूसरा नहीं 
हो सकता। आधथिक स्वावरूम्बन की जो शिक्षा हमें स्वदेशी आन्दोलन 
के द्वारा मिलो आईं है, उसकी पूर्णता और व्यावहारिकता 
महात्मा जो के उपदेश, प्रयत्न तथा प्रत्यक्ष भाचरण में हमें स्पष्ट 
रूप से दिखाई दे रहो है। अपनी आध्यात्मिकता की बुनियाद पर 
कायम रहते हुए यानी परम्परागत भारतीय दृष्टिकोण का परित्याग 
न करते हुए आधुनिक व्यवसाय तथा उद्योग की दीक्षा देना ही 
महात्मा जी के जीवन को विशेषता हैँ ! विशेष बात तो यह है कि गाधी 
जी का दिया हुआ नैतिकता-मूलक, उद्योग-प्रधान जीवन-सन्देश स॑ 
केवल हिन्दुस्थात के लिए आवश्यक है, बरन उसको' जरूरत परिचिमी 
राष्ट्रे के लिए और भो अधिक है । अतएव हमें तो महात्मा जी के 
वडप्पन का केन्द्र-विन्दु नौतिमत्ताा और उद्योग के इस समन्वय में ही 
दिल्लाई देता हैँ । इसकी चर्चा कुछ विस्तार के साथ हम आगे चलकर 
करेगे। 

साराश यह कि हमारा देश वर्तमान राष्ट्रीयता के साँचे में भी 
डे सकता है। क्योकि उसमें सभी आवश्यक साधन मौजूद हैं। वह 
बहुत कुछ ढल भो चुका है। जिस जाति का सामूहिक व्यक्तित्व है, 
वह चाहे किसो भी रूप मे हो, एक जीवित जन-समूदाय है। उसे हम 
किसी भी साँचे मे आवद्यकतानूसार ढाल सकते है । जो प्राणी जीता 
है, वेहों अपनी परिस्थिति से समन्वय स्थापित कर सकता है। ऐसी 
जोवन-शक््त हमारे भारतवर्ष मे भी थी और उसका आत्म-प्रकाशन 
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उसको सभ्यता में हुआ था। आज भी वह देश के जन-समाज में 
विद्यमान हूँ । परन्तु वह सदियों के प्रहार से जीर्ण-शी्ण अवस्था को 
प्राप्त हो' गया है ! स्ववत्रता के खूले वातावरण में केवल उसे स्वास्थ्य 
छाम को आवद्यकता है। साराश यह कि हम भारतीयों कौ कोई 
नया व्यक्तित्व-निर्माण करने को आवश्यकता नहीं है। वह तो हैँ, उसे 
चाहिए स्वाघोनता, खुछो हवा और राजनैतिक दृष्टिकोण । यह दृष्टिकोण 
उसे यूरोप के सम्पर्क से मिल चुका है। पश्चिम के आक्रमंणकारी राष्ट्रो ने 
ससार को सभो जातियो को यह सिखाया कि अपने जानोमाल की रक्षा 
करने के लिए लोगो को अब पहले से बहुत अधिक सावधान रहना 
होगा। इस नयी चेतनता ' को आप्त करने में चीन और भारत को 
बहुत कोमत चुकानों पड़ो है और पडेगी। नैसगिक वैभव की गोद 
में पछनवाले भारतोयो ने ससार की बडी से बडी सम्यतां को 
जन्म दिया तथा अपनी चिन्तन और मनन-शर्कित को ,ज्ञान के अन्तिम 
छोर (वेदान्त) तक पहुंचा दिया, ऐहिलौकिक वैभव का आस्वादन 
भी खूब किया और सबसे विलक्षण काम यह किया कि हिमाचल से 
छेकर कन्याकुमारों तक समूचे भारतवर्ष के विराट्‌ जन-समुदाय को 
एक हो सस्कार-सृत्र मे पिरो दिया। इतना सव किया, पर उन्होंने कोई 
स्थायो एवम्‌ सार्वमौमिक शासन-व्यवस्था स्थापित नहीं की। यथार्थ 
में उन्हें इस वात को आवश्यकता हो प्रतोत नही हुई। हमारी राष्ट्रीयता 
का यह नया रूप नयी परिस्थिति की प्रेरणा का परिणाम हूँ) 

हम पहले इस बात की ओर सकेत कर चुके है कि प्राचीन आर्यो 
ने इस देश में जो एक सावंभौमिक सत्ता स्थापित की, उसका रूप 
सास्कृतिक था। उसे सभ्यता का शासन ((गॉप्रए8 ४8) भी 
कह सकते है। आज हिल्दुस्थान के अहित चाहनेवाले स्वार्थी छोग 
यहाँ के भिन्न भिन्न सस्प्रदायों मे वेमनस्थ का विष फैलाकर इस 
प्राचोच सत्ता को जड हिला रहे हैँ । हिन्दुस्थान के अधिकाश मुसंठमान 
और ईसाई भारतीयों के हो-वञ्मघर है। उनमें हिन्दू-जाति का ही रक्त 
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विद्यमान है । रहो मज़हव को भिन्नता, सो भारत-भूमि तो धार्मिक 
स्वतत्रता को जन्म-भूमि रही ही आई है। अतएवं हिन्दू-मुसलमानों 
के मेल मे स्वाभाविक अडचन कुछ भो नही हूँ । जो कुछ है, सो वनावटी 
है। हिन्दुस्थान को राजनोति में साम्प्रदायिकता का जो बौज वोया जा 
रहा है, वह इसो दृष्टि से बडा अनिष्टकारो सिद्ध हुआ है और होगा। 

फिर भो हमारे इस देश को जिस राजनतिक दृष्टिकोण को आवश्यकता 
थी और जिसके अभाव के कारण उसे विगत कई सदियों त्तक विदेशी 
आक्रमणकारियों का लक्ष्य होना पडा, वह उसे यूरोप के सम्पर्क एवं 
स्वार्थ-परायणता से मिल चुका हैँ। आज हमारे अधिकाण समाचार-पत्र 
राजनोति को हो अपना प्रधान विषय वनाकर जन-समाज मे प्रकाशित 
हो रहे है । फो सदो प्राय तोस-पेतीस ग्रन्थ राजनीति और राष्ट्रीयता 
को हो अपना प्रतिपाद्य विषय मानते हूँ । साव॑जनिक सभा-मज्यो पर 
यत्र-तत्र और सर्वत्र राजनैतिक मसलो पर हो व्याख्यान सुनने को 
मिलते हूं । इस तरह राजनैतिक क्षोभ कई रूपो मे जारी है। हमारा 
जातोय जोवन इस समय राजनैतिक आकांक्षाओं से ओतनअत है। 
राजनैतिक स्वतत्रता की लगन हमारे सावंजनिक कार्यकर्त्ताओं और 
नेताओ को यहाँ तक रूग चुकी है कि उनमे से कई छोग यह कहते 
हुए सुने जाते हे कि इस देश को सारो बुराइयाँ परतंत्रता-असूत हे। 
जब तक हम स्वतत्न न होगें, तब तक न तो हम किसी तरह अपना 
सामाजिक सुधार हो कर सकते हे, न फिर हमारा नैतिक तथा आथिक 
उत्कष हो सम्भव है । उनमे से कई छोग तो हिन्दुस्थान की घर्म-भीरुता 
से इतने विरक्‍्त हो चुके हे कि सरे आम ऐसा कहलने में उन्हे कुछ भी 
संकोच नहीं होता कि जब तक हमारे जन-समाज से धर्म का ढकोसलरा 
दूंर न होगा, तब तक हमारा राष्ट्रीय विकास सम्भव नही है। विशेषकर 
अपनो राजनैतिक परिस्थिति को होनता से ऊबे हुए भारतीय नवयुवक 
अपने जातोय जोबन से धर्म को छिन्न-मूल कर देने पर तुले हुए हे। 
रक्षिया के आतंकवादियों के सुर में सुर मिछाकर वे खूले शब्दो में 
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कहा करते हूँ कि स्वर्ग से ईश्वर का और पृथ्वी पर से पजीपतियो 
का बहिष्कार जब तक न होगा, तब तक किसी भी सुधार को आशा 
करना व्यर्थ हूँ । 

इस प्रकार हिन्दुस्थान परिचिमी राजनीति की बाधिभौतिकता 
से धीरे-धीरे दीक्षित हो रहा है । सम्भावना तो प्रत्यक्ष रूप से यह 
दिखाई देतों है कि आगे चलकर हम अपने प्राचीन आध्यात्मिक तथा 
नैतिक ससस्‍्कारो से शून्य होकर अपने हृदय और बुद्धि को पश्चिम की 
नैतिकता-शून्य राजनीति तथा राष्ट्र-तीति के सुपुर्द कर देंगे। हम 
ऐसा इसलिए समभते है कि हमारे नवयुवकों को वर्तमान विचार- 
थारा यदि प्रगति पातो गई और उसमें आवश्यक परिवर्तन अथवा सुधार 
न हुए, तो कल समूचा हिन्दुस्तान वैत्ता हो सोचेगा। क्योंकि आज जो 
नवयुवक कार्यकर्ता है, वे कल वर्तमान नेताओं के उठ जाने के बाद 
स्वय नेतृत्व का बाना धारण करेंगे। देश उसी ओर चढेगा, जिस 
तरफ वे उसे ले चलेगे। काग्रेस के कार्यकर्ताओं में जो नौजवानों 
का; एक अधोर साम्यवादी दछ तैयार हो रहा है, वह हमारी इस 
आछ्षका का पोषक हूँ। महात्मा गाभी की सत्य तथा अहिसा-मूछक 
नीतिमत्ता इन यूवकों मे से किसी एक को भी पसन्द नही हूँ। आज वे 
ज़रा चुप है, परन्तु कल उनके नगाडे बजेंगे, इसमे कुछ भी सन्देह नही। 

वर्तमान में हमारों प्रगतिश्ञोरू राष्ट्रीयता का यही रूप है। आज 
वह अपनी प्राचीन नीतिमत्ता तथा आध्यात्मिकता से ऊबकर पश्चिम 
की नैतिकता-शून्य राजनीति के मन्दिर में अपना अध्य॑ चढाना चाहती 
है। भारतवर्ष के सम्बन्ध में महात्मा गाधी का जो “मिशन है, 
उसका रूप यही है कि वे हमारे आचार तथा विचारों में भारतीयता 
का नया उत्कर्ष देखना चाहते है, यहाँ तक कि उनके हृदय की इस प्रेरणा 
ने उनकी बाहरी वेष-भूषा को भी वैदिक युग की तदूपता दे डाली 
है। उनके कुछ विरोधों कहा करते हे कि गाधी जो तो हिन्दुस्थान में 
वेदों का जमाना काना चाहते है। भरा वीसवी सदी में वह कभी 
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सम्भव भी है? रूँग्रोटी लगाकर चरखा चलाना सचमुच मे एक ऐसी 
वात है, जो ज़माने को बिलकुल नहीं पटती। गाधी जी भो इस 
बात को जानते हे, पर फिर भी वे ऐसा हो करते है। इसमें उनका 
उद्देश्य यही है कि वे इस देश के शिक्षित जन-समाज के सामने भारतीय 
आचार और भारतोय विचार का बाद प्रत्यक्ष रूप से रखता 
चाहते है। भारतीय आचार उनकी रहत-सहन तथा वेष-भूषा में 
अकित है और भारतोय विचार उतको अहिंसा और सत्य-सम्वन्धी 
सीमासा में सन्निहित हे। हमें तो इस बात पर कुछ भी सन्देह नही कि 
गाघी जो के द्वारा भारत को अमर अन्तरात्मा बोल रही है। इसी 
कारण उनके विदेशों आलोचक अक्सर कहा करते है कि गाधी जी 
पाश्चात्य सम्यता के जानी दृश्मन है। इसमें सन्देह नहीं कि महात्मा 
जो इप्त सभ्यता की प्रचलित बुराइयो के बडे जबदेस्त विरोधो ह. और 
इसलिए हूं कि वे हिन्दुस्थान को उसके चिर-पोषित, सत्य, सनातन धर्म 
तथा उसके सस्कारो से भ्रष्ट होने देता नही चाहते। वे समभते हे कि 
हहिन्दुस्थान हमेशा से ससार का धर्मे-गुरु रहता आया है; परन्तु आज 
उसको बह पूर्वाजित प्रतिष्ठा खतरे मे है। इसलिए उसकी रक्षा करना 
उनके जोवन का बडे से बडा ध्येय है। वे कहाँ तक सफल होगे, इसका 
उत्तर भ्रविष्य देगा। 


अध्याय ५ 
शुरुतम भार 

यूग-समस्या को ओर विहृगम दृष्टि से देखते हुए हमने इस बात 
को चर्चा को थो कि संसार को जिस परिस्थिति मे गाधो जो का जन्म 
हुआ है वह पूंजोपतियो को शोषण-क्रिया से जजेरित भौर भस्त यूग है। 
इस युग में वैज्ञानिक आविष्कारों का दुरुपयोग करके कुछ थोडे से 
पूँजोवाले माला-माल हो रहे है और शेष जन-समाज दरिद्रता के दछदल 
में पड़कर अपने दुदिन बहुत कष्ट से काट रहा है । इन श्रीमानी नें अपने 
वैभव का प्रासाद एडी से चोटो तक पसीना बहानेवाले मजदूरों के निर्बेछ 
कन्घो पर स्थापित किया है और अपनी प्रमोद-वाटिका को दरिद्र जनता 
के रधिर से सोच कर पल्‍लवित किया है। इस प्रकार अपने को सब 
प्रकार सुरक्षित बनाकर वे चैन को वशी बजा रहे हे और दरिद्र ससार 
अपनो आ्िक होनता के आतक से दबा हुआ उन्हीं की परिचर्या में 
लगा हुआ हूँ । यत्रो के आविष्कार के पहले जो उद्योग-धधे घरों में 
सम्पादित होते थे, वे अब वहाँ से उठकर बडे-बडे नगरो में केन्द्रोभूत 
हो चुके हूँ । परिणाम यह हुआ है कि ग्रामोण जोवन को सुन्दर विशेषतायें 
विलृप्त हो गई हे। जञमोन खोदने के सिवाय वहाँ जीविका के 
दूसरे साधन बिलकुल न रहें। भारत के समान क्ृषि-अधघान देश में तो 
अब छोग देहातो को छोड कर जीविका को तलाश में शहरो में रहने 
लगे है और किसानो से कुछो हो चुके हैं। इंगलेड सरोखे उद्योग-प्रधान 
देशो मे तो छाखो को तादाद में छोग अपनो स्वावरूम्वन-शील आधिक 
अवस्था से छिन्न-मूल होकर घर और घाट दोनो से बाहर हो गये 
है। उनकी हालत ऐसो है कि मिल का मालिक जितनी मज़दूरों दे, उतने 
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प्र वे अपना और अपने वाल-बच्चो का जोवन-निर्वाह करे अथवा भूखों 
मरे। उनके लिए कोई तोसरो गति हो नहीं रह गईं। यहो हाल 
न्यूनाधिक अश में अधिकाण परिचिमो राष्ट्रो का है। जहाँ दस रुपयो में 
सौ रुपयो का मालिक एक आदमो हो और एक रुपया नौ मनुष्यों में 
विभकत हो, वहाँ के द्रव्य-विभाजन को विषमता तथा तज्जनित विभोषिका 
का अनूभान सहृदय पाठक सहज हो कर सकते हे । पूंजीवाद से आक्रान्त 
और अधोर यूग का यहो नग्न रूप है। 

भारतवर्ष में भो यथार्थ मे इंगलेड के पूँजोपतियो का हो राज्य 
है; क्योकि स्वय अपने देश के शासक भो वे हो है। प्रजासत्ता का तो 
केवल वाहरो आडम्बर है। ऐसो हालत में हमारा यह देश भी पूँजोवाद 
के चगूल में बुरो तरह पड़ चुका है। राजनैतिक परतत्रता से चाहे 
वह आज हो मृक्‍त हो जावे, परन्तु विकायतो पूजोपतियो के आथिक 
बन्धन से मृक्‍त होना उसके लिए सदियों का काम होगा। इसमे सन्देह 
नहीं कि हमारो आ्थिक परतत्रता का पाश और भो जटिल हैँ। आज हम 
अपनो छोटो से छोटो और वड़ी से बडो आवश्यकताओ के लिए विदेशियो 
के इतने परावलम्बों हो रहे हे कि यदि वे मजाक़ से कही हमारे पास 
अपनी बनाई हुई चोज़े भेजना बन्द कर दे, तो हमारे घरो से रात को 
प्रकाश न हो ओर हमे दिगम्बर वेष मे रहना पडे। हमारी स्त्रियों के 
हाथो मे चूडियाँ न चढे और उनके मस्तक का सौसाग्य-सिन्दूर्र कदाचित 
मिट जावे। परावरूम्बन को यह कंसो रोमाच्कारो विभीषिका है! 
सहृदय पाठक ज़रा विचार करें। 

महात्मा गाघो जो के कार्य-क्रम तथा जोवनोद्वेश्य के एक महत्त्वपूर्ण 

अग को अच्छी तरह समझने के लिए राष्ट्रोय तथा अन्तर्राष्ट्रीय आथिक 
जोवन को इस विषमता को हृदयंगम कर छेना बहुत आवश्यक है। यह 
अर्थ-विषमता हो साम्यवाद को जतनी है। इस सम्बन्ध में हम यहाँ 
पर इतना हो सकेत कर देना पर्याप्त समझते हैँ कि गाथों जो साम्यवाद 
के मूर्तिमानू अवतार हैँ। काले मार्क्स से लेकर आज तक साम्यवाद 
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के प्रचारक यूरोपीय देशो मे कई हुए । छेकिन हमारी यह निश्चित धारणा 
है कि वर्तमान को आथिक समस्या को हल करने का स्थायी और 
सच्चा उपाय सुझानेवाछा गराघों के सिवाय कोई दूसरा नहीं हुआ। 
यूरोर के आथिक साम्यवाद का आदि विधाता कार्ले मार्क्स भो पूँजोवाद 
को छिलन्न-मूल करने का ऐसा कोई उपाय न सोच सका। 

इस दृष्टि से पाठक सहज हो समझ सकते है कि महात्मा गाघी 
का कार्प-क्षेत्र केवल हिन्दुस्थान हो नहीं, सतार का समूचा जन-समाज 
है। सपार को समस्या हो उन्तकी समस्या है, और उनकी कल्याण- 
कामना इस मेदिनी-तल के समस्त सन्ताप-म्रस्त आणियो के लिए है। 
उनका हृदय कहता है--कामये दु खतप्ताना प्राणिनामातिनाशनम्‌'। 
यही उनके जोवन का मनोगत लक्ष्य है। इसी लिए वे जीते है और कदाचित्‌ 
इसी शुभ सकल्प को पवित्र वेदों पर वे अपने प्राणो की आहुति भी दे 
डाले। ऐसो मृत्यु उनके जीवन के अनुकूल होगी और कदाचित्‌ उनकी 
'हृदयगत आकाक्षा सो यहो हो। परमार्थ के लिए अपने प्राणो की भाहुति 
देनेवाले महापुरुष शय्या पर पडे पडे त्रिदोष से मरना पसन्द नहीं 
'करते। अपने जोवन के प्रतिक्षण का सदुपयोग करनेवाले अपनी मृत्यु 
से भो परमार्थ पिद्ध करने के अमिलायो हुआ करते है। ससार के 
साधारण भनृष्य में और एक महापुरुष में यही तो भेद है। मनुष्य 
अपने लिए हंतता है और अपने लिए रोता भो' है। पर महात्मा अपने 
लिए नही, दूसरो के लिए रोते हे। जो हृदय दूसरी के लिए रोता है, वही 
परमात्मा का निवात्त है। स्वार्थी हृदय हृदय नही, वह ईदवर का छोडा 
छुआ खंडहर है। 

महात्मा गाधों को इप्त सप्तार-व्यापो सहृदयता को सक्षेष में 
चर्चा करके हम इस लेखाश मे पाठकों से विशेष कर यह कहना चाहते 
है कि आज तक मानव-जाति के इतिहास में जितने भहापुरुष समय 
समय पर होते जाये हे, उनमे से किसो एक के भी सामने सार्वजनिक 
समस्या को जटिलता और व्यापकता ऐसी नही थी जैसी कि ग्राधी जी 
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के सन्‍्मूख उपस्थित हे । इतिहास के दायरे मे जितने छोक-नायक धर्मोप- 
देशक आविर्भूत हुए, उनका कार्य-क्षेत्र अपेक्षाकृत बहुत सकुचित था। 
उनके ज़मानों में हिन्दुस्थान ओर ईंगलेड या कनाडा ओर आस्ट्रेलिया 
एक दूसरे से इतने असम्बद्ध ओर दूर थे कि एक को दूसरे के अस्तित्व को 
जानकारो हो नही थो। इस पृथ्वों के पूर्वी और परश्चिमों गोलाडों के 
बोच में भोगोलिक अज्ञान का परदा पडा हुआ था। जो जहाँ था, उसके 
ज्ञान और कम का क्षेत्र वहो सोमित था । मानव-समांज को सभ्यता 
बिलकुल प्रारम्भिक ओर सादा थो। वह अपने विकास को वर्तमान 
उच्चता को प्राप्त नही हो पाई थो। जो भिन्न भिन्न मानवों सभ्यताये 
आज एक दूसरे के सामने अडो हुई हे, उनमे से कई का तो अस्तित्व हो 
नही था। 

आज मनुृष्य-जाति के मानसिक विकास तथा तदर्जित वैज्ञानिक 
आविष्कारो ने ससार में एक ऐसी जटिल और विलक्षण परिस्थिति पैदा 
कर दी हैँ कि उसके प्रभाव से पृथ्व। का कोई भो काना अछूता नही रह 
सकता । हमारो पृथ्वों बहुत बडो है, परन्तु आज 'वायरलेस' और 
वायूयानों क। बदोलत वह इतनो छोटी हो चुको हैँ कि छोग अब निर्भय 
होकर एक-आध पक्ष में उसको प्रदक्षिणा भो कर डालते है। जो बात 
आयलेंड मे कहो जातो है, उसे आस्ट्रेलिया का मनुष्य अपने कमरे में 
बैठकर सुन सकता है। कहने का साराश यह कि आज पृथ्वो के उत्तर 
और दक्षिण--इन दोनो श्रुवों का फासछा केवल गज़ भर का रह गया 
है। आज ससार के राष्ट्र एक दूसरे के पडोसी हो रहे है। परन्तु पडोसियो 
का सद्भावना उनमें नाम को भो नहो हैँ। इसो अभाव में सारो 
वर्तमान वुराइयो को जड है। पारस्परिक सद्भावना का यह अनिष्टकारो 
अभाव आज जन-समाज को आठ-आठ जॉसू झूला रहा है। 

गौतम बुद्ध के युग में जन-समाज के सामने जो सार्वजनिक समस्या 
उपस्थित थो, वह केचल हिन्दू-समाज से सम्बन्ध रखतेवालो थो। भारत 
को चहारदावारो के बाहर उसका कोई विशेष मतलूव नहों था।, 
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वैदिक युग का उत्कर्ष अस्त हो रहा था। यज्ञन्यागों का केवल अर्थ-शून्य 
आड्म्बर हो शेष बच रहा था। देवताओं के नाम पर उन दिनो के 
पतनशील ब्राह्मण निरपराघ पशुओ का बलिदान करके अप॑नी जिह्ना 
को वासना हो तुप्त किया करते थे। परमार्थ के त्ताम पर हिंसा का 
बाजार गरम था। आत्म-अवचना को हृद हो चुको थो। जो ब्राहाण * 
किसो समय श्रेय के उपासक माने जाते थे, वे केवल प्रेय के पोछे पडकर 
अपनो नोतिमत्ता खो चुके थे । जो छोग धर्म-के रक्षक माने गये थे उनके 
असद्व्यवहार से जन-समाज में मयकर श्रान्ति फैली हुई थो, प्राचोन 
श्वैदिक धर्म इस तरह अपना तथ्य खो चुका था और सभ्थ हिन्दू-समाज 
अपनी यथार्थता से भ्रष्ठ होकर नैतिक दृष्टि से पतनोत्मुख हो रहा था । 

महात्मा गौतम का करुणाशोल हृदय ब्राह्मणो की इस हृदय-शून्य 
हिसा-वृत्ति को सहन नहीं कर सका। अतएव उन्होंने प्राचोन यज्ञ- 
थागो को निस्सारता के विरोध में अपनी आवाज उठाई और जन-समाज 
के सामने अहिसा परमों धर्म ” का मानवोजित आदर्श प्रस्तुत किया। 
उन्होने देखा कि मानव-धर्म का स्वरूप अपनो नैतिकता से भ्रष्ट होकर 
कछोगो को केवछ वासना-तृप्ति का साधन हो रहा है । इसलिए 
उन्हीने केवल नोति-घर्म (/0६070७] 760९2707 ) का ही उपदेश लोगो 
को देना श्रेयस्कर समभा। ईइवर, जीव और आत्मा के केवल बुद्धिगम्य 
सैद्धान्तिक पचडो में पडकर विद्वान्‌ लोग मनुष्योचित सहृदयता से हाथ 
धो चुके थे। इसी लिए भगवान्‌ गौतम ने आचरण-वल पर हो विशेष 
ध्यान दिया और उसे हो सच्ची धारमिकता का आधार माना! 

गीत्म वृद्ध के सामने सार्वजनिक समस्या का यही रूप था, 
इससे अधिक कुछ भो नही | उन्हे केवछ वैदिक धर्म के कुत्सित रूप 
का सामना करना था। आर्य-सभ्यता को अहिंसा के परम धर्म से 
सस्कृत करना ही उनके सार्वजनिक जीवन का उद्देश्य था। परन्तु 
अहिसा का मूल सिद्धान्त उन्हे वैदिक साहित्य से ही मिलता था। गौतम 
बुद्ध के समय में मानवी सभ्यताब्ये को विभिन्नता तथा मुठभेड उपस्थित 
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नही थी। वर्तमान सधर्षण-शील मज़हवो के प्रचारक उन दिनो तक 
भावा के गर्भ में आये ही नहीं थे। हजरत मूहम्मद और ईसा बुद्ध के 
बहुत पीछे आये। अतएवं ईसाई तथा मुहम्मदी सम्प्रदायों का उन 
दिनो नामोनिशान भो न था। उनके अनुगामियों के आतंक से पृथ्वी 
तब तक चस्त नहीं हुई थी, न फिर उनको आक्रमणशील सभ्यता का 
दौर-दौरा ही जन-समाज पर हुआ था। 

ईसा मसोह का कार्य-क्षेत्र पृथ्वो के उस अजय में था, जहाँ वर्वरता 
की घोर तमिस्रा छाई हुई थो। वर्तमान सम्यता को रूप-रेखा भी 
उस जन-समाज में नहीं वन पाई थो। रोमन साम्राज्य का सौभाग्य-सूर्य 
अस्त हो रहा था। ग्रीस गिर चुका था। यूनानों सभ्यता जो विशेष- 
कर कलात्मक थो, रोमन संस्कृति से संगठित होकर अपनी प्राचीन 
काया वहुत कुछ पछट चुको थो और विचार-विनिमय के वर्तमान साधनों 
के अभाव मे यूरोप के एक कोने में सिमट कर पडी हुई थी । अधिकांश 
यूरोप तिमिरावृत्त था। उसे आत्म-ज्ञान के आलोक की आवश्यकता 
थी। ऐसी परिस्थिति मे पूर्वी ढुतिया का एक जीवन्मुक्त साधू वहाँ 
पहुँचा और उसने वोद्ध-धर्म से दीक्षित नोति-घर्मे के बौज यूरोप की 
वर्फीली और बवर्बरतापूर्ण पृथ्वी पर विखेरे। परन्तु वहाँ के जन- 
समाज के संस्कार इतने ऊँचे नही थे कि ईसा के अनमोल वबचनों का 
उस पर कोई प्रभाव पड सकता, आज तक न पड़ा। यूरोपीय जन-समाज 
की कलह-शोछता का इसी से अनुमान हो सकता है कि महात्मा ईसा 
को लोगो से यह कहना पड़ा कि अगर तुम्हारे वाये गाल पर कोई 
अप्पड़ मारे, तो तुम नम्नता-पूर्वक दाँया गरारू भी दे दो। इस उपदेश 
में हमे तत्कालीन हिंसक मनोवृत्ति की खासी ऋलछूक दिखाई देती है। 
महात्मा ईसा त्याग तथा वैराग्य के मूर्तिमान्‌ अवतार थे। इसी छिए 
उन्होने कहा था कि सुई के छेद से इस पार से उस पार एक ऊेँट का 
निकल जाना सम्भव है, पर एक संग्रह-शील बनिये के लिए स्वर्ग 
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प्राप्त करना ऐसी वात है जो सम्भावना के बाहर हैं। अहिंसा, नम्नता 
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और त्याग--ये तोन ईसाई-धर्म को विश्ेषताये हैँ। पर इन तोनों 
में से एक भी यूरोपोय जन-समाज को न तो उस समय आह्य हुआ न 
आज भो उसे किसो तरह स्वोकार हैँ । अपनी भौतिक सभ्यता में ओत- 
प्रोत यूरोप अपने आचरण के द्वारा *पग-पग पर महात्मा ईसा का 
उपहास कर रहा हूँ । उनके पूर्वजों ने मो उस जोवन्मृक्त पुरुष के प्रति 
वहो व्यवहार किया जो उनको बरबेरता के अनुरूप था। परमात्मा 
के उस अनमोल लाडके को उन्होने उस क्रास' पर चढ़ाया जिसे 
उठाकर हॉफते हुए उसे मोलो तक ले जाना भो पडा था। इस 
निप्दुर व्यवहार से यहुदों जन-समाज ने अपने भत्ये काले कलूक 
का टोका हमेशा के लिए लगा लिया। यह ऐसा कलक है, जो धोने 
से व तो घुलेगा, न मिटाने से मिटेगा। 

हज रत मुहम्मद का कार्य-क्षेत्र तो ओर भो अधिक सकुचित था। 
उनका मिशन अरब के दुराचार-ग्रस्त जन-समाज के उत्थान मे हो समाप्त 
हो गया। जिन दिनो हजरत का उस तिमिरावृत्त रेगिस्तान में 
आविर्भाव हुआ, छोग व्यभिचार, विछासिता तथा अध-विश्वास के 
शिकजे में पडकर मनृष्प के रूप में पशुओं का-सा विवेक-शृल्य जोवन 
व्यतोत कर रहे थे। ऐसे आन्त एवं जडताकान्त जन-समुदाय में मनुष्यत्व 
को गत्किचित्‌ प्रेरणा दे देना हो हजरत मुहम्मद का ध्येय था। उन्हे 
अपने उद्देश्य मे सफडता तो मिलो, पर बहुत कम । मुहम्मदों कर्म से 
दीक्षित आक्रमणकारियों ने एशिया तथा यूरोप में जो सितम ढाया 
और जिस ख़ूँख्वारी का परिचय दिया, उसके स्मरण-मात्र से मनुष्य- 
जाति का इतिहास एक बार काँप उठता है। 

इस तरह पाठक अनायास समझ सकते है कि गोतम बुद्ध, ईसा 
मसोह तथा हजरत मूहम्भद के युग प्रोढ मानवो सस्यताओं के संघर्ष 
से बिलकुल शून्य थे। उनके ज़माने में सावंजनिक शिक्षा का अभाव था। 
इसो कारण लोगो में तके-शोछत। तथा जाँच-पडताल करने को 
मनोवृत्ति जाग्रत नही थो। हाँ, इतना तो मानता होगा कि गौतम बुद्ध 
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को जिस जन-प्तमाज में काम करना पड़ा, वह सगठित, सभ्य बौर तर्क- 
शोल भी था। वैदिक धर्म की सभ्यता तथा तज्जनित सस्कार छोगो में 
प्रबुर परिमाण मे विद्यमान थे। फिर भो उनका यूग विभिन्न सस्कारो 
के सबय॑ से सुरक्षित था। पतन-शोल वैदिक धर्म को अहिसावाद से परिष्कृत 
करना हो उनका प्रवयम और अन्तिम ध्येय था। 

परन्तु महात्मा गाधों का युग कुछ और है। तव और अब में 
आकाश-पाताल का-सा अन्तर हैं। इस बं।सवो सदो में सार्वजनिक शिक्षा 
का काफो प्रवार हो चुका हैं। लोग प्राचीन अधविश्वातों से मक्त 
होकर अपनो विवेक-शक्तित का उपयोग करने छगे है। झव तक कोई बस्त 
बुद्धिम्प न हो तया तके को कसौटो पर खरो न उत्तरे, तब तक उसे 
स्वीकार करते के छिए यह सदो हरगिज तैयार नहो है। विचार करने 
को वैज्ञानिक प्रणालो प्रचलित हो चुकी है। लोग क्या, क्यों, किस 
तरह, किम कारण और किस छिए' को भड्ढे बात-वात पर छगाने के 
लिए तैयार बैठे है। उनके प्रइनो का यदि समाधानकारक उत्तर न 
मिछा, तो किर वे किसो भो सिद्धान्त तथा उपदेश-वचन को मानने 
के जिए राज़ी नहीं होते। यदि हम यह कहे कि इस वोसवी सदी 
में प्राचीन सभी लिद्धान्तों की कडो से कड़ी परोक्षा हो रहीहे तो 
इपमें हमे कुछ भो अतिशयोत्रित दिखाई नहो देतों। नोति-शास्त्र में 
जिसे जाँच-पडतार का युग (776 088 ०/ अंशपृणाएए) कहते 
है, वह आज हमारे सामने उपस्थित है। जिन परभ्परागत परिपा- 
टियो के मूछ मे विवेक का आधार नही है, वे सवको सब त्याज्य हो चुकी 
है। अच्च-विश्वास के प्राचीन युग में जो वाते सर्वमान्य थी, उनकी 
ओर वर्तमान का तकंशील जन-समाज अवहेलता को अँगुलो दिखाता 
है। छोग उस धर्म को मानने के लिए तैयार दी है जो इस कछोक से 
पराझु मूख होकर केवकू कल्पित परछोक को काँकों दिखाता हैँ । 
वह समाज-व्यवस्था आज जन-समुदाय को स्वीकार नही है, जो मनष्य 
और मनुष्य के बीच बनावटी भेद उत्पन्न करती है। वह नीति हमे 
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स्वीकार नही है, जिसका हमारे सामूहिक तथा राष्ट्रीय स्वार्थ से बिलकुछ 
विरीोव हो। वह शिक्षा आज मनोनीत नहीं हौ सकतो, जो परिणाम 
में अर्थकरी सिद्ध न हो। वे सस्कार आज सर्वथा त्याज्य है, जो छोगो 
को स्फूर्ति-दान देने में सक्षम नहीं है। वे महापुरुष भी आज हमारी श्रद्धा 
के पात्र नहीं हो सकते, जो केवल अपने बनावटी वडप्पल का आश्रय 
लेकर लोगो में जपना प्रभाव स्थायों रखना चाहते है। पोप और पुजारी, 
तोर्थ और पण्डे आज सदेह को दृष्टि से देखे जाते हैं। आज धर्म किसी 
के प्रमाण पर अवरूम्बित नहीं है । लोग स्वय अपनी प्रज्ञा के आधार 
पर सोचना-समकना चाहते है। कहने का साराश यह कि वर्तमान 
युग विश्व-व्याप विचार-क्रान्ति का युग है। किसी धर्मोपदेशक की 
दाल अब नही गल सकतो। अब तो विवेक और तक का साम्राज्य है, 
विचार-घून्य अन्ध-श्रद्वा के दिन बीत चुके। 

ऐसे व्यापक विचार-क्रान्ति के युग में महात्मा गावी का जन्म हुआ 
है। भतएवं उनकी महत्ता भी क्रान्ति-मूछक है | हजारो वर्षोसे गम्भीर 
तथा भन्यर गति से वहनेवालों आर्य-सस्कृति की जो जाह्नवी छोगों 
के हृदय भौर बुद्धि को प्ठावित करती हुई चली आई है, उसकी बाढ़ 
आज रुक गई है । भारतीय सम्यता की यह निर्मल गगा आध्यात्मिकता 
की ऊँची ऊँची कगारो से सुरक्षित है। उसके किनारे-किनारे दोनो ओर 
नीतिमत्ता के खाद्य से पले हुए सदाचार के सुहावने वृक्ष लगे हुए है । 
परन्तु प्राय डेढ-दो सौ वर्षों से पश्चिम की वैज्ञानिक तथा आवि- 
भौतिक सम्पत्ता का जो तूफानी प्रवाह वह रहा है, उसकी भुठभेड उस 
प्राचीन गम्भौरगामिनी पूर्वी सभ्यता से हो रहो है, जिसका उद्गम- 
स्थान हमारा प्यारा भारतवर्ष है । इन दोनों विचारघाराओं की उथल- 
पुथल में पड़कर भारतीय शिक्षित समाज का मनोवरू आकण्ठ-मग्न 
हो रहा है । इस डूबते हुए जन-समाज का उद्धार कठिन से भी कठिन 
काम है। फिर भी महात्मा गावी के सौभाग्य या दुर्भाग्य से यही काम 
उनके मत्ये पडा हैं। ऐसा गुरुतम भार मनुष्य-जाति के इतिहास में 
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आज तक किसी भी पौर, पैगम्वर तथा महापुरुष को उठाना नहीं 
पड़ा। 

अपनी सभ्यता को बुनियाद से हिन्दुस्थान के उखड़ते हुए पैरों 
को जमाना महात्मा जी का केवल एकदेशोय काम है । इसके अतिरिक्‍त 
उनके मिशन का एक विश्व-व्यापी विराट रूप भी है। यदि गवेषणा- 
पूर्वक विचार किया जावे तो उनके जितने सार्वजनिक कार्यक्रम हे, 
उनकी उपयोगिता और आवश्यकता ससार के समूचे जन-समाज के 
लिए भो है। सत्याग्रह को ही लीजिए। सत्य पर आरूढ रहने की 
आवश्यकता क्या केवल हिन्दुस्थात ही को है ? क्‍या अन्य राष्ट्रो को उनके 
जोवन में इस्त नैतिक यूण की जरूरत नही है ”? संसार में इंगलेड-सरीखे 
ऐसे कई राष्ट्र है, जो पल्‍ले दरजे के दुराग्रही है। उन्हे सत्य-धर्म की 
विशेष आवश्यकता है, ऐसा समझना अनुचित न होगा । वर्तमान 
युग में परिचिस के समय राष्ट्रो में हिसा का भयंकर जातंक छाया हुआ है ! 
सारा यूरोप एक फौजी छावनी (&४76त ८थ्या0) में परिणत 
हो रहा है। बुद्धिमान्‌ से वृद्धिमानू रासायनिक विद्भानू विषली से 
विषैछी गैस के बताने मे अपने एकान्त परीक्षालयों में ऐसे दत्तचित्त होकर 
सलग्न है, मानो बह्मा-विन्तन ही में लीन हो! हिसावृत्ति किसकी 
अधिक बढी हुई है, हिन्दुस्थान की या यूरोपीय राष्ट्रो की ? उत्तर स्पष्ट 
है । जिनके सामने निदास्त्रोकरण का श्रइन है, उन्हीं के सम्मुख 
अहिसावाद का भी प्रश्न है। निहत्थे तथा नि जस्त्र जन-समुदाय के सामने 
यथाथे मे अहिसा-घर्म का प्रश्न उठता ही चहीं। इस पवित्र और उदात्त 
मानव-धर्म का अधिकारों यथार्थ में निहत्या हिन्दुस्थान नहीं, शस्त्र- 
सन्नद्ध और शक्तिज्ाली यूरोप ही है। इस विषय को चर्चा हम विस्तार- 
पूर्वक प्रध्गानुकूछ आगे करेंगे, अभी इतना ही सके बस है। 

साराग यह कि जहिसा-मूछक शान्ति-स्थापन केवल एकदेशीय ही 
नही, वरन्‌ विज्ञाक विर्व-व्यापो समस्या है। केच्द्रोभूत उद्योग-धघो 
(एश्आऑ्थ8९त ग्रातत5४7०) से संसार में जो अर्थ-विभाग की 
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अनिष्टकारों विषमता फैलो हुई है, उसे दर करने का एक हो उपाय 
है जिसका उद्घाटन महात्मा गायो ने लकाशायर के बोच बैठकर निर्भेयतता- 
पूर्वक किया था। भरा, ऐसा किसका साहस है जो केन्द्रित व्यवसाय 
के तोर्थ लकाशायर में बेठकर यह कहे, तुम अपने कल-कारखानों को 
तोड डालो और देहातो को आबाद करो।' करू-कारखानों के हामियो 
के छिए अथवा वर्तमान वैज्ञानिक सभ्यता से भोत-प्रोत दीक्षित छोगो 
के सामने ऐसी सलाह देना एक उपहास की बात मानी जायगी। परन्तु 
फिर भी गांधी जो ने ऐसा कहने में ज़रा भी सकोच नहीं किया। 
इसलिए कि उनको सलाह में सचाई थी। साधक प्रमाणों तथा दलीलो से 
यह पघिद्ध किया जा सकता है किजब तक सनृष्य का काम मशीन करता 
रहेगा, मनुष्य का आ्िक कल्याण सम्भव नही है। अतएव महात्मा जो का 
चर्खा ससार-व्यापी आर्थिक कष्ट के विनाश के लिए योगेश्वर क्रष्ण के 
चक्र-सुदर्शन का काम देगा , इसमे अगु-सात्र भो सन्देह नहीं होना चाहिए। 
उनका हरिजन-आन्दोरून भी ससार को दलित जातियो को पुकार है, 
जो हिन्दुस्थान के अस्पृश्य प्राणियों के द्वारा प्रकट होकर कर्णगोंचर हो रह, है । 

इप्त तरह विचारशोल पाठक देखेंगे कि महात्मा जी के सारे उप- 
देश मनृष्यत्व के मच पर से दिये गये हँ। उनके कार्यक्रम की उपयोगिता 
केवल भारत के लिए हो नहो, पृथ्वी के समूचे जन-समाज के लिए है। 
चरखा तथा घरेलू उद्योग-धधो के द्वारा पश्चिमी उद्योगशील मनोवृत्ति 
का हिन्दुस्थानो जन-समाज में प्रचार करना और उसे अहिसः-मूछक 
भारतोय अध्यात्मवाद से सस्कृत करना महात्मा गाधी का भहान से 
महान्‌ उद्देश्य हैँ । इसमे उन्हे सफलता प्राप्त हो या न हो, पर इतना 
अवश्य मानना होगा कि इस जडता क्रान्त आधिभौतिक युग में अध्यात्म 
तया अहिंसा की ऐसी बुल़त्द आवाज़ ऐसी निर्भयता-पूर्वक उठाना किसी 
महान्‌ सामथ्यवान्‌ पुरुष का हो काम हो सकता है। गाधों जी का यह 
स्वय-स्वीकुत कार्य-भार गुरुतम है और इसी मे उनकी महत्ता का महत्त्व है 


चक्कर 





अध्याय & 


सांस्कृतिक आक्रमण 


मनुष्य अपने पूर्वाजित सस्कारो का मूर्तिमान्‌ परिणाम है। जिन 
विचारों और आचारो को वह अपने जीवन में वार वार दुहराता है, 
उन्ही के आधार पर उसके भावों सस्कार बनते है। उन्हीं से वह पह- 
चाना भो जाता हूँ ) यों तो जब से किसी प्राणो को जीवन-घारा प्रवाहित 
होती है, तव से वह भले-बुरे सस्कारों को समेटता हुआ अग्रसर होता 
है। परन्तु पशु-योनि से जब जोव मनृष्यन्योनि मे पदार्पण करता है, 
तब उसके जीवन-प्रवाह को एक नई दिंश्ञा मिल जाती है। विकास-मार्गे 
के इस मोड पर उसे नया दृष्टिकोण भी मिलता है और पशुता की 
पंगडडों को छोडकर पुरुषार्थ के विस्तृत पथ पर्‌ उसे आहरूढ़ होना 
पडता हूँ। प्रकृति-रचना का यह मन्तव्य हमे स्पष्ट प्रतोत होता 
है; किर चाहे मनुष्य उसका पालन करे या न करे। क्योकि इसी योनि 
मे उस्ते इच्छा-स्वातत्य भी प्राप्त होता है । यह देतगी पशुओं के लिए 
नही, केवल मनृष्य ही के लिए विधाता ने रख छोडी है। अतएवं प्राणियों 
को मनृष्येतर अवस्था में जो सस्कार प्राकृतिक प्रेरणा से प्राप्त होते है, 
उनसे काट-छाट, परिवर्तत और सुधार उसे मनृष्यन्योनि मे विवेक एव 
इच्छा-शक्ति के द्वारा करने पटते है। इस प्रकार मनुष्य स्वय अपने 
अथत्तों से वन सकता है और अपने हो दुष्कर्मो से बिगड भी जाता है। 

सानवी सस्कारो में क्या विशेषता होनी चाहिए, इस विषय की चर्चा 
हम आगे चलकर अहिसा' शोष॑क अध्याय में करेगे । इस प्रसग पर हम 
इतना ही सकेत कर देना पर्याप्त समझते हे कि जैसे एक मनुष्य के व्यक्ति- 
यत भछ्ेजुरे संस्कार होते है, वैसे हो भिन्न भिन्न मनृष्य-जातियों के 

ही है 
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हुआ करते हैं। उसी सस्कार-समुच्चय से मनृष्य-जाति का व्यवितित्व- 
निर्माण होता है और उसी से उसकी पहचान भी होती है। जन-समाज 
के इस सस्कार-पुज को हम सस्कृति ((प्रॉह्मए७) कहते हे। यो तो 
मनृष्य-मात्र के कुछ सस्कार ऐसे होते है, जिनका मूल सम्बन्ध उसके 
मनृष्यत्व से रहता है। अतएवं वे जन-समाज के सव मनृष्यों में समान 
रूप से पाये जाते हैं। उन्हें हम मनृष्य-जाति के जातीय सस्कार कह 
सकते हे । परन्तु इनके अतिरिक्त मनुष्यों के कुछ सामूहिक सस्कार-विगेष 
भी हुआ करते है, जिनमें उनके जातोय जोवन की विज्ञेपता रहती है । 

इस वात को ध्यान में रखकर यदि हम ऐतिहासिक दृष्टि से 
उन मानव-जातियो को ओर दृष्टि-पात करे जो भिन्न-भिन्न यूगो में 
जीवन के रग-मच पर आईं ओर विलीन भी हो गईं, तो हमें 
प्रतोत होगा कि उन्होंने अपनी विकास-परपरा में कुछ खास ऐसे 
गुणों का अर्जन एवं आ।विर्भाव किया था जो दूसरी जातियों मे उस रूप 
में आज़ तक नही पाई गई | यूनानी छोगों को सभ्यता में जो खास 
उनको विशेषता थो, वह कलात्मक थी । अपनी प्रस्तर-मूर्तियों के द्वारा 
उन्होने मानवोचित सौन्दर्य, सवलता तथा सरकृता का जो आत्म-प्रकाणन 
किया था, उसका सानो ससार को किसी भी जाति में आज तक दृष्टि-गत 
नही हुआ । मित्र देश की सस्कृति भी बहुत कुछ कलात्मक थी; परन्तु 
उसका स्पष्टोकरण किसी दूसरे ढंग से हुआ था | रोमन सस्कृति जन- 
समाज के संगठन तथा शासन-अ्रगाल्लो में व्यक्त हुई थी। यह विशेषता 
आज यूरोपीय राष्ट्रों में व्याप्त होकर उनके चैभव तथा ससार-व्यापी 
प्रमुता का साधन हो रहो है । ठोक इसो प्रकार भाज नक जितनों छोटो- 
बडी जातियाँ आविर्मूत हुई , उनको कुछ न कुछ सामूहिक विशेषनाये 
ज़रूर थी । उन सव श्राचौन जातियो मे प्राचीन से प्राचोन जाति 
हिन्दुओं को है, जो अद्यावधि जोतं।-जागतो विद्यमान है | समार के 
इतिहास में आज तक ऐसो किसो भो दूसरी मनुष्य-जाति का उदाहरण 
ने मिलेगा, जो सदियों के घात-अतिवान का सामना करती हुई अभी 


( ३९ ) 


भो वर्तमान है । ऐसा अमरत्व आज तक किसी भी जन-समाज को 
प्राप्त न हो सका । 

कुछ वात है कि हस्ती मिटती नहीं हमारी, 

सदियो रहा है दुश्मन दौरे जहाँ हमारा । 


वह कोन-सो वात है कि जिसके कारण हमारो आर्य-सस्कृति अद्या- 
वधि अमर सिद्ध हुई है । इस बात की विस्तृत रूप से चर्चा करना हमे 
यहाँ पर अभोष्ठ नही है । फिर भी सक्षेप मे उतना कह देना हम आव- 
ग्यक समभते हे कि जिस बात को अपने जातीय-जीवन का केन्‍्द्र-बिन्दू 
बनाकर हिन्दुओ ने अपनी सभ्यता का विकास किया था, वह मनृष्य 
जाति के लिए चिरस्थायी चिन्तन का विषय हैँ। हिन्दू-जाति का मनो- 
धर्म प्राचोन काल से यहो कहता आया है कि 'येनाह नामृत स्या किमह 
तेन कुर्याम' | भारत की अन्तरात्मा सदैव से यहो कहती आई है कि 
जिससे मुझे अमरत्व प्राप्त न हो, उसे लेकर मे क्या करूँगी; वह 
तो मेरे लिए त्याज्य है। ताशवान्‌ ससार की छानबीन में उसने कुछ ध्यान 
तो ज़रूर दिया,/ परन्तु उसको आन्तरिक प्रेरणा विशेष रूप से 
जीवन के अमरत्व को तलाश में हो रहती आई ।! इस अध्यात्म-प्रियता 
मे हो हिन्दू-जाति का सामुदायिक व्यक्तित्व प्रदर्शित है । यह खास 
उसी को विशेषता है जो इतर जातियो मे आज तक नही पाई गईं। 
अपनी इसे! विशेषता के कारण भारतवर्ष ससार का धर्म-गुरु रहता 
जाया है और उसको पुण्य भूमि मानव-धर्म की जननी होकर कृत- 
कृत्य हो चुकी है । अपनो' इसी आध्यात्मिक रूगन के कारण हिन्दुस्थान 
अनेक महात्माओ को जन्म दे चुका है । इसो विशेषता के कारण उसकी 
चिन्तनशक्ति ज्ञान के अन्तिम छोर (वेदान्त) तक पहुँच चुकी है । 
जज तक ऐसी एक भो मनृष्य-जाति इस मेंदिनो-तल पर आविर्भूत नही हुई, 
जिसे ज्ञान का ऐसा अक्षय कोष ससार को प्रदान किया हो और जिसने 


* देखिए, विनयकुमार सरकार की “हिन्दूएचौन्दमेंट्सइन-एक्जेक्ट साइंस? । 
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जीवन-मरण तथा धर्म-अधर्म को सूक्ष्म समस्याओं पर गम्भीर वैज्ञा- 
निक दुष्टि से विचार करके इत्त जगत्‌ के मूल-गत अविनाणी' तत्व का 
ऐसी योग्यता-पूर्वक उद्घाटन किया हो । इसी अन्तदुष्टि मे हमारी 
भारतोय सस्कृति को विशेषता हुँ । इसो मौलिक सस्कार की बुनियाद 
पर हमारे वैयक्तिक तथा सामाजिक जीवन की नींव डाली गई है । 
इप्तो अव्यात्म-दृष्टि से हम सप्षार की सारो समस्यातरों को हक करने के 
लिए स्वभावत प्रयलशोल रहते आये है | इस्तो अमर आत्म-तत्त्व की भित्ति 
पर हमारे नोति-गात्व को रचना भो हुई है । हमारो चाल-ढाल, रहन- 
सहन, वेब-मूपा, भाषा तथा मनोभाव सव हमारी आध्यात्मिक दृष्टि 
से ही प्रेरणा प्राप्त करते हे । हमारो सामाजिक सस्थाये तथा स्त्री-पुरुष 
के पारस्परिक परिणय-सम्बन्ध इसी अन्त ष्टि से सचालित होते है । 
विद्व-आन्ति का रहस्य भे। इसी आध्यात्मिक दृष्टिकोण से खुलता है । 
इसो दृष्टिकोण से जगत्‌ को देखनेवाला ही वसुधैव कुटुम्बकम्‌' की मनो- 
हर भॉँकों देख सकता है । कहने का साराम यह है कि हमारी आध्या- 
त्मिकता हो में हमारी जातोय सस्कृति का सार है। उसौ में प्राचीन भारत 
केआग सन्निद्वित है। अपनों इस प्राचोन चेंतना-गव्ति को खोकर वर्तमान 
भारत जीवित नही रह सकता । उसे अपनों भावी वैज्ञानिक सभ्यता 
को बुनियाद भो इस्तो प्राचोन अन्तदु प्टि पर डालनी होगे। । वृक्ष 
अयनी ही जठो पर पल्लवित हो सकता है, वे बदली नहीं जा 
सकतो । मनुष्य अपने हो प्राणों से जोता है, अन्यथा नहीं। ठोक 
इसो प्रकार हमारा जातोय जीवन हमारो निजी विशेषताओं पर हो अव- 
लम्तित रहेगा । उन्हें छोडकर हम अपना सामुदायिक व्यक्तित्व कायम 
नहों रख सकते । फ्रिर हमारा अस्तित्व पृथ्वोत्तत से उठकर इतिहास 
के पृष्ठोी में हं। रह जायगा | 

वर्तमान के अगान्त और कछहनयोर संसार को प्राचोन भारत के 
आध्यात्मिक सस्कारों को वडो आवश्यकता हूँ। इसों लिए आवश्यकता 
इस वात को भो है कि वर्तमान हिन्दुस्थान उन्हें स्वयं अपने जावीय- 
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जीवन में प्रकट करे, अन्यथा उनको व्यावहारिकता तथा उपयोगिता 
सिद्ध करते का दूसरा साधन हो हो नहीं सकता । महात्मा गाधी के 
जोवन, उपदेश तथा आचरण से भारत का भाग्य-विधाता मानों इस 
बात को सिद्ध करने का प्रयत्त कर रहा है कि सत्य तथा अहिसा 
के समान आध्यात्मिक सिद्धान्त केवछ विचार और कंल्पना की हो 
वस्तु नही है, उनका प्रत्यक्ष आचरण व्यावहारिक जीवन तथा कार्म- 
क्षेत्र मे सम्भव है, उपादेय है ओर आवश्यक भो हैँ । अध्यात्म- 
मूलक नीतिमता के आधार पर हो हम अपनी राष्ट्रीय तथा अन्त- 
सैष्टीय उलझी से निपट सकते है और उसी बुनियाद पर ही हम 
किद्व-शान्ति का स्थापन केर सकते है । महात्मा जी का जीवन इस 
तिकालाबाधित सिद्धान्त का जोता-जागता प्रसाण है | 

परन्तु आक्रमणकारी विदेशियों क/ जब से दौर-दोरा शुरू हुआ, 
तब से हमारी पूर्वांजित सस्कृति खतरे मे पडी हुई है । कोई भी विदेशी 
जाति जब किसो अन्य जाति पर आक्रमण करती है, तो सबसे पहले 
उसके शरीर को कब्जे मे छाने के लिए प्रकट रूप से गोली-बारूद का 
जयोग करतो है । परन्तु केवल शरोर-शासन से ही मनृष्य शासित 
नही हो सकता । इसलिए भौतिक विजय के बाद जब तक उसके 
हृदय और आत्मा पर अधिकार न हो--मनोविजय ने किया जाय, 
तब तक वह पूरा पराधीन हो हो नहीं सकता । हृदय और आत्मा की 
हार को ही सास्कृतिक पराजय कहते है । ऐसी पराजित जाति सदैव के 
हिए मिट जातो है। फिर उसके लिए कुछ भो आशा नहीं रह जाती । 
इसे को जाति को मृत्यु कहते है । जब तक ऐसी मौत वे हो, तब तक 
वह पृंतया पराधीन नहीं हो सकतो । 

परन्तु जातीय सस्कारो पर विदेशियों का जो आक्रमण होता है, 
वह जुछी चढाई से बहुत मबकर होता है । उसमे बन्दुक की आवाज और 
तोपो की गड़मडाहट सुनाई नही देती । ऐसे आक्रमण में तलवार भी 
नेही चलतो । जाति-विश्ेष के हृदय-गढ को जीतने की यह क्रिया ऐसी 
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शान्तियूवंक और चुपचाप सम्पादित होतो है कि आकरान्त जाति को 
इस बात का पता हो नहीं चलता कि क्या हो रहा है। यह एक ऐसी किया 
है जो अपनों प्रच्छक्षता के कारण अधिक भयकर होती है। इसकी 
मार भो प्राणातक होतो है । जविश्रकी सत्कृति पराजित हो चुकी, 
वह जाति मिट गई। भारतोथ सल्कृति पर भी इस तरह के आक्रमण 
विदेशियों के द्वारा सदियों से होते आ रहे है। उनका सामना करता 
आय॑-पभ्यता का हो काम था। आज भो हमारे जातीय-जीवन मे 
इस तरह के प्रच्उन्न प्रहर हो रहे है । हमारे सासकृतिक पराजय के 
सम्पादन में विदेशों अभो भो छगे हुए हू । सर्वताघारण छोग इस बात 
को नहों जान सकते । इप्तका पता कुछ थोड़े से विचारवात्‌ छोगो को 
हो छग तकता है। भारत में ब्रिटिश शासन के स्थापित होने के बाद 
सर्फार-विजय को यह किया नियमित रूप से जारो है और वह हमारे 
जोवन के अनेक क्षेत्रों में अनेक प्रकार से हो रहो है। ज़रा देखे कि 
किस प्रकार वह प्रारम्भ हुई और अपना काम किस तरह कर रहो है। 

हमारे हिन्दुस्थात में विदेशी शिक्षाअणाली को जिस समय पहुछे- 
पहल सूत्रपात हुमा, उस समय मेकाले साहब ने प्रिंटिश शासन के भविष्य 
का अनुमान करते हुए कहा था कि यदि हमे इस देश में अपने प्रभाव 
तथा प्रभुता को अक्षुण्ण बवाकर रखना है तो हमे विश्वविद्यालयों के द्वारा 
ऐसे छोगो को सृष्टि करती होगो, जो अपने रग-रुप मे तो हिन्दुस्थानीं 
रहेंगे परत्तु भाषा, भाव और सस्कारो से हमारे समान-धर्मा होकर हमारी 
सभ्यता के अनुगामों होता अधिक पसन्द करेगे । मेकाले बडा दरदर्शी 
राजनोतिज्ञ था । वहू इस बात को अच्छो तरह जानता था कि केवल 
राजनैतिक अधिकार के वल पर हिन्दुस्थान हमारे कब्जे में अधिक दिनो 
तक ने रह सकेग। । जिस दिन उसे अपनों प्राचोन सभ्यता याद आवेगो 
बोर उत्तको स्वाभिमान-वृत्ति जागृति होगो, उसी दिन यह देश भात्म- 
गौरव की प्रेरणा से स्वतत्र होने का प्रयल करेगा । बहू इस वात को 
भी अच्छो तरह जानता था कि भारत को एक खास सम्यता है भौर 
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वह बहुत प्राचीन है। मेकाले से यह वात छिपी नहीं थी कि हिन्दुस्थान 
के प्राचोन आरयों के इस विचित्र रहस्यवादों सस्कार मे एक ऐसा 
विलक्षण जोवटवन है कि वह सदियों के घात-प्रतिधात का सामना करता 
हुआ अभो तक विद्यमान हैं। इस सस्कार का आधिपत्व जब तक एक 
हेन्दुस्थानों के हृदय पर रहेगा, तव तक वह अँगरेजों का विश्वसनोय 
सहायक तथा सेवक नहो वन सकता । ऐसे भिन्न-हृदय और भिन्न- 
सस्कृति के लोगों के वोच में मुट्ठो भर अंगरेज रहकर सुख को नोद नही 
सो सकेगे । अतएव हिन्दुस्थान के हृदयगढ पर अधिकार प्राप्त करना 
ही औगरेजो को शिक्षा-प्रणालों का मुख्य उद्देश माना गया । 
तोप खिसको प्रोफेसर पहुँचे 
बसूला हटा तो रदा है-- 
(अकबर ) 

इस प्रकार हमारे सास्कृतिक बराजय का सिलसिला हमारों शिक्षा 
से शुरू हुआ | पद्चिमो ढग पर हमारे नये विश्वविद्यालयों को रचना 
की गई। सबसे अनोखो और अटपटो दात यह हुई कि हिन्दुस्थान के बच्चों 
को विदेशों भाषा के द्वारा शिक्षा देने को योजना को गई। हमारे जन्मगत 
सस्कारो को दवा देने को इच्छा इस विचित्र योजना के मूल मे तो थो 
ही, पर एक दूसरा उद्देंग और भी था। अँगरेजो को बनाई हुईं हिन्दुस्थानो 
शासन-प्रणाली के प्रमुख सूत्रधार तो अँगरेज हो! रहे और रहते 
आये, +रच्तु उन्हे कुछ ऐसे छोगो को भी आवश्यकता प्रतोत हुई कि 
जो थोडा-सा पारिश्रमिक लेकर छोटे छोटे पदो पर काम करे और अधि- 
कारियो के विश्वक्षताय सहायक हो सके। शासन को कार्रवाइयाँ 
अँगरेजों भाषा में होने के कारण उन्हे कुछ अँगरेजो जाननेवाले बलकों 
को आवश्यकता प्रतीत हुईं। इस आवश्यकत। का अनुभव करते हुए 
उन्होने मिडिल स्कूलों की स्थापना को, जहाँ से हर साल कुछ मूर्ख 
मिडिल्ची निकरते रहे और इफ्तर के बाबू बनकर साहबो को 
परिस्तिश मे अपने जीवन के दिन सतोषपूर्वक बितावे। उनसे इस बात 
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को भो आशा की गई कि बदमिजाज गोरे अधिकारियों की डाँट और 
“डैमफूल” सुनकर भो वे अपने को अनादुत न माने । आज इस हिन्दुस्थान 
में छोटो छोटी तनख्वाह पर काम करनेवाले हजारो हिन्दुस्थानी कल 
विदेशी सत्ता के सचालन में सहायक हो रहे है। इनको मनोवृत्ति 
बडो शो वनोय है । दिन भर काम करके भी उन्हे वडी बडी फाइलो का 
बोका छादकर आफिप से छोटना पडता हैँ। बुद्धि उनकी इतनो 
सकुचित होतों है कि अपने साहबो को चर्चा के सिवाय इन्हे कोई दूसरी 
बात सुझभतों ह/ नहीं। साहब हो उनके आराध्व देव है। साहबो को 
समाषग-दली, व्यवहार, रहन-सहन, उनकी अँगरेजो भाषा सभो मे इन होन 
हिन्दुस्थानियों को छोकोत्तरता दिखाई देतों है। इन क्छकों का मनुष्यत्व 
इतना ओछा रहता है कि इनकी मानापमान-वृद्धि बिलकुछ तिरोहित हो 
गई है। पेन्शन भोगने के पहले हो ये बेचारे अपने अनाथ बच्चो को 
दरिद्रता को गोद में सुछाकर स्वयम्‌ ससार से कूच कर जाते हैं। 
क्या कहे अगयार क्या कारे नुमायाँ कर गये, 
बो० ९० किया, नौकर हुए, पेशन मिलो, फिर मर गये । 
(अकबर ) 

इन क्ऊकों के सिवाय अँगरेज़ सरकार को ऐसे छोगो को आवश्यकता 
अ्तात हुई जो अदालतो को अँगरेज़ो कार्रवाई तथा कानून को समभने- 
समभाने मे शासक और झासित के बोच दुमाषियो का काम कर सके। 
इसो मशा के परिणाम-स्वरूप आज हमारे हिन्दुस्थान के प्रत्येक नगर 
और तहसोलो में सैकड़ों वकोलछ-वैरिस्टर नजर आते हे। इनका होना 
देश के लिए बडा घातक तधिद्ध हुआ है। जिन लोगों को जीविका हो 
भाई-भाई के रूगड़ो पर अवरूम्बित रहता है, वे समाज के सहायक 
नही, सहारक ह। हो सकते है । ऐसे छोगो का मूलोत्पाटन जन-समाज से 
जितने जल्दों हो, उतना हो अच्छा । वकीछ और बैरिस्टर तो वही 
सार्थकतापूर्वक रह सकते है, जहाँ वाणिज्य है, व्यापार हूँ, जहाँ संकडो 
इकरारनामे रोज लिखाये जाते हो और जहाँ सैकदो रह भो होते हो। 
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भारत-सरोखे कृपि-श्रवान देश में जहाँ लोग शान्ति-पूर्वक अपने जपनो 
जमोन जोतते हो और जहाँ लोगो मे केवछ किस्मनन और मालगुज़ार का 
सम्बन्ध हो, वहाँ वकील और बेरिस्टर को उपस्थिति झान्ति के स्थान में 
कलह पैदा करनेवालो होगो, इसमें कोई सन्‍्देह नहीं। परिणाम भी 
वैसा हो हुआ है। कामून जाननेवाले लोगों के इस वर्ग के लिए 
गौरव को वात तो इतनो जरूर है कि उन्हीं में से हमारे प्रतिष्ठित 
राष्ट्रीय नेता अधिक सख्या में उत्पन्न हुए। पर अधिकाग वकील- 
बैरिस्टर-समाज निहायत निकम्मा हैँ, अकर्मण्य है। 

विश्वविद्यालयों को उच्च शिक्षा स्वय विश्व-विद्यालयो के सचालन 
के लिए भो आवश्यक अतोत हुई। परिणामस्वरूप हमारे कालंजों मे 
अच्छे अच्छे योग्य प्रोफेसर विद्यमान है। उन सबके ऊपर एक गोरा 
प्रिन्सिपल जरूर रहता है और उसो के आत़क और इशारे से हमारे 
हिन्दुस्थानो प्रोफेतर चलते है, उन्हे चलना हो पडता है। वे 'कान्स्टि- 
ट्यूशन” को 'थ्योरो' बखूबं। समभते हे, पर उसकी प्रचलित बुराइग्र 
के विरुद्ध आवाज उठाना नही जानते । उनके मुँह पेट के अन्दर बन्द हे। 
इतिहास का ज्ञान उन्हे बखूबो है, पर जिस समय देश का इतिहास बन 
रहा हो, उस समप्र वे मौनावल्‍ूम्बन-पूर्वक उदासीन रहा करते है। ऐसे 
हो जस्त और आतकित हिन्दुस्थानो विद्वानों के हाथो मे हमारी वत्तमान 
शिक्ष, को बागडोर है । 

इस प्रकार वकील, बैरिस्टर, सॉलिसिटर, प्रोफपत्तर और डाक्टर हमारे 
सास्कृतिक पराजय के साधन हो रहे हे। भारतीय जन-समाज में एक 
समय जो उच्च स्थान ब्राह्मण को प्राप्त था, उसका अभिलाषी अगरेज़ है। 
इसो लिए उसने हर जगह ह्रत्टक सस्था में ऊँचा से ऊँचा स्थान अपने लिए 
सुरक्षित रखा है। अदालत हो या “कालेज, दफ्तर हो या दरवार 
पुलिस हो या फोजो-विभाग, हर जगह ऊँचे से ऊँचा आसन अेगरेज़- 
को हो मिल सकता है । अँंगरेज का आतंक हर जगह छाया हुआ हूँ। 
उनको प्रश्नन्न रखने के प्रयत्न में हम अपने जन्मगत सस्कारो से हाथ 
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धोते जा रहे हे। किसी समय हम इतने भोझ नही थे। परल्तु दब्बू 
विद्वानों को तालीम ने हमसे नैतिक साहस छीन लिया है। किसी समय 
हम आपस में भाई-चारे का निर्वाह करना जानते थे, परन्तु हमारे 
वकोल और बेरिस्टरो को मोजूदगो ने हमे कलहक्षील बना दिया है । 
एक समय था, जब हम अपने भारत के महापुरुषो का तथा भारतीय 
साहित्य का मनोयोग-पूर्वक अध्ययन करते थे। छेकिन वर्तमान विहव- 
विद्यालयों ने हमे उस ओर से उदासीन बना दिया है। किसी समय हम 
अपनी मातु-साषा में ठोक ठोक छिखुना और बोलना जानते थे। परन्तु 
अँगरेजी' शिक्षा ने हमारों समभदारी को इतना कुठित कर दिया है 
कि घरेलू मामलों मे भो हिन्दुस्थानी बाप हिन्दुस्थानी बेटे को अंगरेज़ी 
में पत्र लिखता है। पोशाक हमारी ऐसी ऊलूजलूल हो गई है कि हम 
नकलो साहब बन बैठे है। कालर और टाई छूगाने की तमीज हमे नहीं है; 

परन्तु उन्हे लगायेगे ज़रूर । हिन्दुस्थान गरम देश है । यहाँ पतलून, 
मोज्े और बूट उपयोगी तो सिद्ध होत ही नही, प्रत्युत हानिकारक है। 
फिर भी शिक्षित हिन्दुस्थानियों को इसी पोशाक की छत पड गई है। 

इस प्रकार हमारो प्रत्येक आदतों में विदेशीपन का बदरग छाया 
हुआ है। यही हमारे सास्कृतिक पराजय की क्रिया है, जो चुपचाप 
भारतीय जन-समाज में जारी है। भारतीय हृदय और आत्मा पर विदेशी 
सभ्यता का यह आक्रमण अपना काम बहुत कुछ कर चुका है। पर इस 
सम्यता को चढाई में बन्दूक की आवाज नही आईं। सिपाही भी कही 
तजर नहीं आये। हम पहले ही कह चुके है कि चुप्पी और चालाकी 
से होनेवला यह सास्कृतिक आक्रमण बडा खतरनाक होता हैँं। इसका 

मार। फिर नहीं वचता। जिस जाति के हृदय में उसके जन्म-पिद्ध 

संस्कार और सभ्यता का प्रभाव विद्यमान है, वह चाहे राजनैतिक क्षेत्र 

में परतन्न भले हो हो, उसके पुनरुत्थान को आशा हम कर सकते हे। 

परन्तु जिस जन-पसमाज के हृदय और मस्तिष्क से उसके पूर्वजों के छोड़े 

डुए सस्कार हो धुरू गये हो और जिसका हृदय-गढ़ दूढ गया हो, जो 


कं, 


जन-समाज अपनी आत्मा को खोकर अनात्मवान्‌ हो गया हो और इस 
तरह जिसका व्यक्तित्व ही विछीन हो गया हो, उसके पुनर्जीवन की 
आशा दुराशामात्र है। 

विदेशी शासन के द्वारा निर्मित इन विश्व-विद्यालयों से जब हमारे 
विद्यार्थी पहले-पहल दीक्षित होकर निकले, तो इन उद्भ्रात नौजवानों के 
हृदय और मस्तिष्क में पश्चिमो सभ्यता का ऐसा जोरदार नशा 
चढ़ने लगा कि वे भेकाले साहब को कल्पना के अनुसार साहवोपन 
से ओतप्रोत होकर निकले। जन्म और छालन-पालन तो उनका 
हिन्दुस्थान में हो हुआ था, रूप औौर रग दोनो हिल्दुस्थानी थे। 
परन्तु उनके शरीर और मन की जो सजधज थी, वह एकदम विदेशी 
थी। वगाल-परन्त अंगरेजो के सम्पर्क मे सबसे पहले आया और अगरेज़ी- 
शिक्षा का सूत्रयात भी सबसे पहले वही हुआ। कलूकत्ता-विश्व- 
विद्यालय हिन्दुस्थान की इतर यूनिवर्सिटियो से पहले स्थापित हुआ । 
उन दिनो अँगरेज़ी शासन को अगरेजो के मातहतो मे काम करनेवाले 
कई मुलाजिमो की आवश्यकता थी। वस क्या था, हिन्दुस्थान के इन 
यूनिवर्सिटी-दीक्षित वदरग नौजवानों को धडाधड नौकरियों मिलने 
लगी। जिन्होने स्वतन्त्र धन्धा स्वीकार किया, उन्हे भी प्रतियोगिता 
के अभाव में खूब आमदनी होनें लगी। उन दिनो के बकील और 
बैरिस्टर बात की बईत में मालामाल हो गयें। पर्चिसी दृष्टिकोण की 
दीक्षा और अचुर आय इन दोनो के सयोग ने उन दिवो के शिक्षित 
हिन्दुस्थानियो को उन्मत्त और उद्ज्ञात्त बना दिया। अँगरेज़ उपके 
लिए आदर पुरुष ही गये। उनकी रहन-सहन मे उन्हे सभ्यता की सौमा 
दृष्टिगोचर होने रूगी। आँख मूँदकर उन्होंने विदेशियों का शिष्यत्व 
स्वोकार कर लिया। परन्तु अपनो इस अनुकरण-शीछता में उत्होने अँग- 
रेजो के गुण तो न सीखे, उनके दुगु णो का स्वागत अपने हृदय-द्वार पर 
पहले किया । व्हिस्की को बोतले ढलने छगी। गोमास भो खाने की 
प्रवृत्ति उनमें आने छगी। अँगरेजो के साथ हाथ मिलाने मे, उनके साथ 
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उठने-बैठने में और उनको कपादृष्टि आप्त करने में वे अपने सौभाग्य 
की पराकाष्ठा समझने छगे। पश्चिभी जन-समाज को वह स्त्रो-पुरुष- 
सम्बन्धों' स्वतन्त्रता और रहन-सहन तथा चालचलन को तडक-मड़क 
ने उन्हे विदेशियो का सोलह आने गुलाम बना दिया। परिणामस्वरूप 
उन्हे अपने धर्म और सम्पता से घोर अनास्था हो गई। वे यह भी 
मानने छगे कि भारतीय सभ्यता” नाम को कोई वस्तु थी ही नही। 
हिन्दू-धर्मं में उन्हे-पग-पग पर अन्धविद्वास की बू जाने छूगी। साराश 
यह कि वे अपने घर, समाज ओर देश में रहते हुए भो बाहर हो गये। 
जिस समय पदिचिमों सभ्यता को आँधो से भारतोय नौजवानो के हृदय 

और मस्तिष्क सी-प्तो फोके खा रहे थे, ठोक उन्हीं दियो पश्चिम के 
पादरों ईपधाई-मत का प्रवार करने मे मनसा, वाचा, कर्मणा सलूग्न थे। 
समय समय पर होनेवाले दुर्भिक्ष उनके सहायक हो गये। शिक्षित 
भारतोयो में से कई लोगो के पैर तो इतने समूल उखड गये कि वे 
अपनो विवाहिता पत्नियों को छोडकर मा-वाप से विरोध पैदा करके 
अपने कुटुम्ब और परिवार से हमेशा के लिए थाहर हो गये। जिन्होने 
उतका ऊरछ(लून-पालन किया था ओर जिन लोगो ने उन पर बडी बडी 
आशाये वॉब रखो थी वे बेचारे वयोवुद्ध माता-पिता आँसु पोछते रह गये। 
शिक्षित भारतीयों को इस मानसिक दुरवस्था को देखकर ही वगाल 

में राजा राममोहनराय को एक ऐसे नये समाज की रचना करनी पडी, 

जिसका आधार तो वैदिक धर्म था, परन्तु जिसको रहन-संहन विदेशियों 
से मिलतो-जुलतो थे। । यह ब्रह्मतमाज' के नाम से प्रसिद्ध हुआ। उन्होने 

कदाचित्‌ सोवा होगा कि पदिचमों सभ्यता के सम्पर्क से हमारे 
रग-ढग में विदेशोपन का आना तो अवद्यम्भावी है, परन्तु अयत्न 
ऐसा हो- कि कम से कम हिन्दुस्थानो हृदय पर ईसाई-घर्म का प्रभाव 

न पडने पावें। भारत के शिक्षित समाज को विधर्मो होने से बचा लेने 

के लिए राजा साहब को यह योजना वनानों पड़ी । मूत्ति-पृज्रा से 

शिक्षित छोगो को अनास्था हो गई थी, इसलिए उन्होने एक नये मन्दिर 
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की रचना को, जहाँ ईप्ताई ढग पर सामूहिक रूप मे स्त्री-पुरुषो की 
सम्मिलित प्रार्थना होने लगो। वैदिक धर्म के सस्कारो को सुरक्षित 
रखने के लिए उन्होने इस नये आडम्बर को रचना की। उन दिनो 
राजा राममोहनराय और ईसाई पादरियो के दर्म्यान जो लिखा-पढी तथा 
धर्म-सम्बन्धी' बहसे होती थी, वे आज भी लिखित रूप में विद्यमान 
है। उन्हे पढकर राजा साहब को अद्वितोष योग्यता तथा नमज्नता 
और पादरियों की अज्ञानान्वता तथा उहडता का अनुमान कोई भी 
सहज ही रूगा सकता है । 

ब्रह्म-समाज की. आवश्यकता उन छिनो के भारतीय विह्ानो को 
प्रतीत होने लगी, यहाँ तक कि राजा राममोहनराय के पर्चात्‌ केशव- 
चन्द्र सेन, प्रतापचन्द्र मजूमदार तथा ईइ्वरचन्द विद्यासागर के समान 
उद्भट विद्वानू उसके सदस्य और सहायक हो गये। समय को गति, शिक्षित 
भारतोंयो की मानसिक प्रवृत्ति तथा व्यक्ति-स्वातन्थ की' बढती हुई छूगन 
को देखकर उन्होने ब्रह्मसमाज के लिए विवाह-सम्बन्धी (एकए० 
छ१926 ०६ ) योजना सरकार से स्वीकार कराई और उसके द्वारा 
ब्रह्म-समाज के स्त्री-पुरुषो को वैवाहिक सम्बन्ध-विच्छेद करने-कराने का 
अधिकार दे दिया। इस प्रकार आधा तोतर और आधा बटेरअूपोी 
ब्रह्म-समाज कुछ कुछ चल निकला। अपनी प्राचीन परिपाटियो से 
जो शिक्षित हिन्दुस्थानी असन्तुष्ट हो जाते थे और जिन्हे परिचमो 
रहन-सहन तथा सभ्यता का चसका लग जाता था, जिन्हे व्यक्ति-स्वातन्त्य 
के नाम पर निरकुशता पसन्द होती थी, उनमें से बहुत-से लोग इस 
समाज को शरण लेकर एकदम विधर्मी होने से बच जाते थे | इस 
प्रकार ईसाई पादरियो के ह्वारा सास्कृतिक आक्रमण की जो प्रक्रिया 
जारी थी, उसे रोकने का भगोरथ और कालानुरूप प्रयत्त पहले-पहल 
राजा राममोहन ने किया। 

तत्पशचातू बंगाल में एक ऐसे सत्पुरुष का आविर्भाव हुआ, जो 
जीवन्मुक्त था और जो मनसा, वाचा तथा कर्मणा भारतीय धर्म तथा 
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सस्कारो का सजीव एवं मूत्तिमान्‌ अवतार था। इस प्रात स्मरणीय 
महापुरुष को लोग परमहंस रामकृष्ण के नाम से आज तक श्रद्धापूर्वक 
पुकारते है। इनका ग्रामीण रग-ठग और पभ्रगाढ पाण्डित्य छोगो को 
विस्मय मे डालता था। इनकी प्रतिभा विलक्षण थी। काली की 
अख़ड आराधना मे अपने व्यक्तित्व को विह्लीन करके वे बच्चे के समान 
रोया करते थे। मा-म!' कहकर वे समाघि-मग्न हो जाते थे। पाथिव 
चेतनता की अवस्था मे वे छोटो छोटी कहानियो के रूप में हिन्दू-धर्म 
के सूक्ष्म सिद्धान्तों को ऐसी सुन्दरता और सरलता से बात की बात 
में सुझा देते थे कि बात हृदय और बुद्धि मे बैठ जाती थी। उनकी 
'विलक्षण प्रतिभा-शक्ति कौ ख्याति सुनकर उन दिनो के शिक्षित भारतीय 
उनके पास विस्मय-प्रेरित होकर जाया करते थे और आदइचर्य-चकित तथा 
गम्भीर मुद्दा से सोचते हुए छौट आया करते थे | परमहस के उपदेश-वावयो 
को सुनकर वे यह भी सोवा करते थे कि आख़िर हिन्दू-धमं तथा आये- 
सम्यता मे कोई ऐसी विद्येषता जरूर है, जो ऐसे विलक्षण और 
प्रतिभावान्‌ पुरुष उत्पन्न कर सकती है। 

परन्तु परमहस देव भारतोय शिक्षित समाज को सर्वेंतोभावेन सुसस्क्ृत 
करने मे एक तरह से निहत्थे हो रहे थे। उन्हे एक ऐसे सुयोग्य 
पात्र की आवश्यकता थी, जो अँगरेजी भाषा और वैज्ञानिक 
तकं-सरणी का पारगामी विद्ानू हो और जिसका हृदय भारतीय 
सस्कारो से ओतप्रोत हौ, जिसकी वृद्धि कुश की नोक के वरावर 
तोद्ण और पैनी हो और जो सत्य सनातन हिन्दृ-धर्म के 
त्रिकालावाधित सिद्धान्तों को भारतीय तथा पदिचमी छिक्षितसमाज 
के सामने अधिकारपूर्वक रख सके। वी० ए० की कक्षा मे पढनेवाढा 
नरेन्द्रदत्त नाम का एक कुशाग्रबूद्धि और तकशील यूवक अपने काका के 
अनूरोध से धर्म पर बहस करने की इच्छा से एक दिन उनके पास 
पहुँचा । परमहस देव ने सिर से पैर तक उसे देखा । नरेन्द्र की गरोर- 
रचना विशाल थी, मनोहर थी | उसके समान सुन्दर और प्रभाव- 
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जाली मूखडा आज तक देखने में नहीं आया। उस नौजवान की वडी 
वडो और मनोहर आँखो को खिड़कियों से ताकती हुई एक महती 

अन्तरात्मा को परमहस ने अपनो आत्मदृष्टि से देखा और कहा, बाओं, 
वैठो, में तुम्हे दंढ़ ही रहा था। 

कहा जाता है कि नरेन्द्र ने उसी बैठक में ढिखाई के साथ परमहत्त देव 

से पूछा, क्या ईश्वर है और उसे आप दिखा सकते है ? परमहस दृढ़तापूर्वक 
वोले, हाँ है और में तुम्हे दिखा सकता हूँ ; जे इतनो है कि तुम मेरे पास 
आते जाओ । नरेन्द्र उस दिन से वहाँ जाने छूमा। गुरु और जिष्य का प्रेम 
इतना लोकोत्तर और प्रगाढ़ हो गया कि जिस दिन नरेन्द्र उनके पास 
नही जाता, उस दिन जोवन्मृक्त परमहंस देव अधीर हो 'जाते थे। उसकी 
तलाश मे वे वेलूर छोडकर कलूकत्ते तक पायल के समान दौड़ जाते थे। 
परमहस देव ने इस प्रकार अपने को नरेन्द्र मे जात्मसात्‌ करके उसे 
नरेन्द्र वामक एक नवयुवक विद्यार्थी से विश्व-विजयी विद्यान्‌ स्वामी 
विवेकानन्द के रूप में प्रिणत कर दिया । प्रमहंस देव का विवेकानन्द 
में आवेशावतार हो गया। यही अवतार चिकागो की धर्म-सभा में 
यहुँचा और वेदान्त के आधार पर मानव-धर्मं की मीमांसा उसने ऐसी 
सफझतापूर्वक की कि ससार के जन्यान्य संकीर्ण मज़हवो के मुसाहव कुंठित 
रह गये। स्वामो विवेकानन्द के उस विलक्षण गौर प्रतिमानाली भाषण 
को युनकर अमेरिका का सभ्यताभिमानी ईसाई जन-समाज दंग रह गया। 
उन्ही दिनो न्यूथार्क हेरल्ड' के संपादक ने इस जाझय के वाद्य अपते 
सपादकीय नोट मे लिखे थे--- 

“झिकागो-की धर्म-सभा मे स्वामी विवेकानन्द सबसे महान्‌ व्यक्ति 
। उनके विचारो को सुनकर हमे एंसा मालूम होता है कि हिन्दुत्थान 
से विद्यन्‌ देश मे ईसाई मज़हव के प्रचारकों को भेजकर हमने 
मूद्षेता का काम किया है ।” # 











हि] 
ढ्‌ 
णएु 
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धप्म-सभा के बाद स्वामी जो का अमेरिका में जो स्वागत हुआ, उसे 
कौन नहो जानता । इस प्रकार जब अमेरिका ने उनकी बूद्धि और प्रतिभा 
का लोहा माना, तब कही भारतीय शिक्षित समाज ने सोचा कि हिन्दु- 
स्थान का वेदान्त-धर्म भी कोई माननीय और मननीय वस्तु है। तब 
कहो उन्हे इध बात का आभास होने रुगा कि भारत को प्राचीन सभ्यता 
मे भो बूद्धि और वैज्ञानिक विचारशैली' का प्रमाण मिल सकता है। 
इस तरह शिक्षित हिन्दुस्थानियोकी विचार-घारा को स्वामी जी ने भारतीय 
साहित्य की ओर फेर दिया और गोया छलछकार कर उनसे यह कहा कि 
“भारत के नौजवानों, अपने यथार्थ स्वरूप से पराड मुख कदापि न होना । 
तुम यह न भूलना कि तुम्हारा देव सर्वस्व-त्यागी देवाधिदेव शकर है। 
तुम यह न भूलना कि तुम भारतीय हो। भारत हो तुम्हारी बाल्यावस्था 
का दोला है, वही तुम्हारे यौवन का उल्लासोद्यान है और वही तुम्हारी 
जरावस्था का वाराणसी है। हे भाई, तुम गरीब से गरीब और हीन 
से होन हिन्दुस्थानों को दौडकर गले रूगाओ और स्वाभिमान-पूर्वक 
आपस में मिछकर ससार को यह घोषित कर दो कि हम भारतीय 
भाई भाई हूं, हम सब हिन्दुस्थानी हे, एक हे ।” 

भारतोय आध्यात्मिकता से ओतप्रोत राष्ट्र-भावना के प्रचारक 
स्वामी जो के ये जीते-जागते शब्द ससार के कानो मे गूँजनें लगे। पश्चिमी 
ससार यह मानने छगा कि हिन्दुस्थान भी कोई राष्ट्र है और उसकी 
एक राष्ट्रोय सभ्यता है, जिसकी अवहेलना नही की जा सकतो । स्वामी 
जी के व्याख्यानो मे वे सब विचार मौजूद है जो हमारे सामने आज 
राष्ट्रोय कार्यक्रम के रूप मे प्रस्तुत हे। अस्पृश्यता-निवारण तथा 
दलितोद्धार को आवश्यकता स्वामी जी के व्यास्यानो मे जगह जगह 
बतलाई गई है। कहने का साराजग यह कि पश्चिमी सभ्यता के 
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आक्रमण को भारत की अन्तरात्मा अधिक सहन न कर सकी । वह कई 
प्रान्तो में अपने कई महान्‌ पुरुषो की वाणी में अवतरित होकर आत्मरक्षा 
के प्रथत्त मे छछकार उठी । स्वामो विवेकानल्द के ही समकालीन 
पजाव में जोवन्म्‌क्त स्वामी रामतीर्थ हुए। कालेज की प्रोफेसरी 
का त्यागपत्र देकर उत्होने सत्यास का गेझआ वाना धारण कर 
लिया। अमेरिका, जापान तथा इतर देशों में भ्रमण करके व्यावहारिक 
वेदान्त का ज्ञान पर्चिमो ससार को देते हुए उन्होने सिद्ध किया कि 
हिन्दुस्थान को किसी दूसरे धर्म तथा सभ्यता से दीक्षित होने की आवश्यकता 
नही है। वह स्वयम्‌ दूसरो को बहुत कुछ दे सकता है। 

पदर्चिम के सास्क्ृतिक आक्रमण के विरोध मे एक बडो जबरदस्त 
आवाज़ गुजरात से आई, जो मह॒षि दयानन्द की थी । उन्होने प्राचीन 
वैदिक धर्म का आश्रय लेकर और उसकी तकशील मीमासा लिखकर हिल्दू- 
धर्म के प्रिष्कार का बडा व्यापक और स्थायी प्रयत्व किया। उनका 
निश्चित किया हुआ सामाजिक कार्यक्रम आज हिन्दु-महासभा के सामने 
एकमत से स्वोकृत हो चुका है। जिन सुधारों की आवश्यकता उन्होने 
आज से आधी सदो के पहले बताई थी, उनका महत्त्व हमे आज प्रतीत 
हो रहा है। उनके द्वारा स्थापित किया हुआ आयं-समाज एक जीता- 
जागता जन-समाज है। धीरे-धीरे घुलनेवाले पिलूपिले हिन्दू-समाज के 
चारो तरफ उन्होने आर्य-समाजी अटलता का एक ऐसा कठोर आवरण 
डाल दिया कि उसके कारण हिन्दू-समाज में किसी विधर्भी उपदेशको की 
वालू हो न गलने पाई। हित्दु-समाज में आरये-समाज की रचना का यह 
परिणाम भी हुआ कि विदेशियों के सास्क्ृतिक आक्रमण से उसको रक्षा 
होने छूगो । 

इस तरह शिक्षित भारतीयों को भारतोयता से पुनर्दीक्षित करने का 
जो सूत्रपात राममोहनराय, परमहस देव, स्वामी विवेकावन्द, स्वामी राम- 
तीथें तथा मह॒षि दयावन्द ने किया, उसकी पूर्णता महात्मा गाघी के 
द्वारा वत्तमान में हो रही है । हिन्दुस्थान के सास्क्रृतिक परिवत्तेन के सम्बन्ध 
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मे मेकाले को इच्छा हमारे विव्वविद्यालयो के द्वारा बहुत कुछ 
सफल हुई और होनेवालो थो कि इतने ही में सावरमतो के इस पंचावाले 
बावा ने बढ़तो हुई विदेशों सम्यत्ता को वाढ को एक जोर का घक्‍का दिया। 
वह सैकड़ो गज्ञ पोछे हट गईं और अब उसके आगे वढने की कोई आशका 
नहों है । गाघो जो के द्वारा भारत की अन्तरात्मा छछकार उठी। इस 
आवाज़ ने शिक्षित भारतोयो के कान खड़े कर दिये। परिणाम यह 
हुआ कि इन पन्‍्द्रह वर्षो के अन्दर इस देश से साहबीपन बहुत्त कुछ उठ 
चुका है । कोट और पतलछून पहनकर चलवने-फिरनेवाले कई हिन्दुस्थानो 
साहव अब अपना नकलो जामा उतारकर खह्दर का कुरता और गाघी-टोपी 
में अपना विशेष गौरव मानने लगे हे। उनके दृष्टिकोण में भारतोयता 
आने लगी है । रहन-सहन में अब उन्हे हिन्दुस्थानीपन पसन्द हो गया हँ 
परन्तु शिक्षित लोगो की साहवी मनोवृत्ति मे इस उचित परिवत्त॑न के 
लिए गाघो जो को अपने जोवन के द्वारा प्रत्यक्ष उदाहरण प्रस्तुत करना 
पड़ा। शिक्षित हिन्दुस्थानी साहवो से पतलून, कारूर और टाई छड़ाने 
के लिए गाधा जो को पा पहनना पड़ा। उनके हाथो से छूरी काँटा छुड़ाने 
के लिए उन्हे दिन के तसले मे खाना पडा। उनसे देशो चीोज़ो का 
व्यवहार कराने के लिए उन्हे खट्टर या गाढा पहनना पडा | कहने का 
साराग यह कि हम विक्ृत-बुद्धि भारतोयो में भमारतोयता को प्राण- 
प्रतिष्ण करने के लिए गाघो जो को एक दरिद्र भारतोय किसान का 
अद्धंनग्न रूप घारण करना पडा। 

इस महापुरुष को वदौलत आज हमारे हृदय और वृद्धि में बहुत 
परिवत्तंन हो चुका है। आज हम अपने को हिन्दुस्थानी कहने में अपना 
गौरव मानने लगे हे । आज हमें अपनो वेश-भूषा, अपनो रहन-सहन, अपना 
घर्म और अपने संस्कार प्यारे लूगतें है। आज हम भारतीय सब्वता के 
स्वाभिमानों हूँ । जाज हमे यह बनूभव होने लगा है कि जिस जन-समाज 
ने इस गये-गूज़रे ज़माने मे भी आचार्य प्रफुल्लचन्द्र राय, जगदीशचन्द्र 
बसु , रवोन्द्रनाय ठाकुर, चित्तरजनदास, लोकमान्य तिलक, लाला लाज- 
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पतराय, मोतीलाल नेहरू और महात्मा गाघधी के समान लोकमान्य नेता 
तथा महापुरुष पैदा किये, उसको सभ्यत्ता मे कोई विशेषता ज़रूर 
होतो चाहिए । आज हमारो वह ज्रान्ति तिरोहित हो चुकी हँ जिससे 
प्रेरित होकर हम समझते थे कि हमारी प्राचीन सभ्यता इस यूग के 
लिए किसो मणरफ को चीज़ नही हँ। आज हमे इस वात्त का अनूभव 
हो रहा है कि विश्व-शान्ति की जो समस्या इस समय जन-समाज के 
सामने प्रस्तुत है, उसे सुलभाने की युक्ति भारत के ज्ञानकोष मे ही मिल 
सकेगो। हमारा यह परिवर्तित मनोवृत्ति हमें मनृष्यत्व प्रदान करेगी 
और हमें स्वाभिमानी वनाकर ससार के सामते हमारा मस्तक ऊँचा 
करेगी। अपने इस उज्ज्वल भविष्य में हमे किसी तरह का सनन्‍्देह 
नही है। परमात्मा करे, वह दिन हमारे लिए ज्ञीघ्र से शीघ्र आवे; यही 
हमारो हृदयगत आकाक्षा है--यही हमारी प्रार्थना हैं । 


अध्याय ७ 


हमारा नेतिक पतन 


मानव-जोवन को विशेपता उसकी नीतिमत्ता में है। आहारनिद्रा- 
भयमैथुन च' समस्त प्राणिमात्र का स्वभाव है । यदि मनुष्य में भी इन बातों 
के अतिरिक्त दूसरे गुण न मिले तो उसमे और पज्च में केवछ बाहरी आकार 
का हो अन्तर रह जाता है। लेकिन जिन चिरन्तन नैसगिक नियमों के 
आधार पर प्राणि-समुदाय का विकास सृष्टि के आदिकाल से आज तक 
होता आया है उनका यह अन्तर्गत अभिश्राय नही है कि मनुष्य और पशु 
में केवल आकार का हो अन्तर रहे । विकास की सोपान-परम्परा पर चढते- 
चढते अनेक युगो के वाद जब किसी जोवधारो में विवेक का आविर्भाव होता 
है, तभी निसर्ग से उसे यह दुर्लभ मनुष्ययोनि प्राप्त होती है। कौन कह 
सकता है कि पार्थिव जगत्‌ के इस सर्वश्रेष्ठ प्राणी को जन्म देने के पहले 
माता प्रकृति को कितनी प्रच्छज्ष वेदता सहनी पडी होगी। इतनी 
असव-यन्त्रणा के पदचात्‌ यदि मनुष्यत्व के स्थान पर पशुता जन्म धारण 
करे, तो उस जगज्जननी को कितना मर्मान्तक कष्ट ही सकता है, इसका 
अनुमान सहृदय पाठक सहज ही कर सकते है। 

मनुष्य मनृष्य इसलिए है कि वह विवेकश्षील हूँ। कत्तंव्य, 
अकत्तंव्य, धर्म, अधर्म का निर्णय करना ही विवेक का व्यापार है। परन्तु 
भनुष्यत्व के आदर्श का पालन केवल धर्माधर्म के निर्णय से ही पुरा नही 
पड़ता। कर्त्तव्य-यय के निश्चय हो जाने के उपरान्त भनृष्य को उस 
भार्ग पर आस्ढ होने के छिए कृतनिग्चबव होना चाहिए, और सकत्प- 
सम्पादन के मार्ग में जो बाबायें उपस्थित हो, उन्हें परास्त करने की 
इच्छा-णपित तथा कष्टसहन को क्षमता भी चाहिए। इतनी योग्यता हो, 
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तभी हमारी मानवता सा्थंक हो सकती है, अन्यथा नहीं। जन-समाज के 
साधारण लोगो को यह सनुष्योचित सामथ्य॑ सहज सुलभ नही हूँ। इसी 
'लिए तो महाकवि गालिब ने विचार-पूर्वक कहा हैँ -- 
आदमी को भो मयस्सर नही इच्साँ होना।' 

आमतौर पर इतना कह चुकने के बाद हमारे हृदय मे यह 
अइच सहज हो उपस्थित होता है कि हिन्दुस्थानियों मे काफी इन्सानियत ' 
है अथवा नही । इस प्रदन के यथोचित उत्तर देने में हमारे विवेक को 
कोई कठिनाई प्रतोत नही होती। भारतवर्ष से मनुष्यत्व बहुत कुछ 
उठ चुका है, इसमे हमे किचिन्मात्र भी सन्देह नहीं है। जिस दिन अपने 
आत्म-गौरव एवं जातोय स्वाभिमान को भूलकर भारतीयो ने विदेशियों 
का स्कगत किया और अपना ताज सिर से उतार कर हंसते हँसते 
उनके कर-कमलो में समपित कर दिया, उसो दिन हमारा मनुष्यत्व 
'काल-कंवलित हो चुका। 

अपनी राष्ट्रोचित स्वतन्त्रता एवं अधिकार दूसरो को सौपकर 
गोया हमने अपने मानवता की अन्त्येष्टि क्रिया कर डाली। यदि आज 
ससार मे हमार। कही भी मान नही है, यदि हम आज दर-बदर ठुकराये 
जा रहे हे, तो इसमे आइचर्य की बात ही क्‍या है ? विस्मय तो हमे 
तब होता, जब ऐसो हालत में भी हम पृथ्वी पर श्रद्धास्पद बने रहते। जो 
सनृष्य अपनो इज्जत आप करता है उसी का समान ससार में सभव है। 
आत्म-गौरव के छूट जाने के बाद फिर मानव-जीवन में शेष रह ही क्या 
जाता है ? 

सभावितस्य चाकीतिम रणादतिरिच्यते 

अजीर्ग से ज्वर जाता है और ज्वर से अजी्ण और भी बढ जाता है | 
इस अजोणे-ज्वर-न्याय से हम स्वाभिमान-शून्य होकर परतन्त्र हो गये 
और परतस्त्रता के ब.द हमारा रहा-सहा आत्मगौरव और भी तिरोहित 
हो गया। परिणामस्वरूप आज हम भारतीयों को कैसी दशा है? 
आज हम मानव-जाति के लिए कलक-रूप हो रहे है । हम दोनो दुनिया 
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से इस तरह हाथ धो बैठे है कि न तो हमारा परमार्थ हो सिद्ध होता है, व 
फिर हमारा स्वार्थ हो सथ. सकता है। ऐसा स्वार्थ-परमार्थ-शून्य जीवन 
किसी भो मर्ज को दवा नहीं है। ऐसे निरर्थक जीवन को गले लगाकर हम 
इतने पतित हो चुके है कि हमारे आचरणो में आज दिन नैतिक गुणों 
को बू-बास भो नहीं है। अपने प्यारे देश तथा देशभाइयो के सम्बन्ध 
में महात्मा गाघी के स्वाभिमानी हृदय को यदि कोई बात कडो से कडी 
ठेस पहुँचातो है तो वह हमारा नैतिक पतन हो' है। जिस दिन 
ससार ने यह देखा कि केवछक धमकी के आतक से घबराकर भारत के 
होनहार नवयुवको ने यूनियन जैक' के सामने सामूहिक रूप से सिर 
भुकाया और उन नतमस्तक नवयुवकों में ऐसा एक भी माता का पुत्र न 
निकला जो यह कहे कि यदि हमारे हृदय में यूनियन जैक' के प्रति श्रद्धा 
नही है तो चाहे आसमान जमीन से मिकू जाय, लेकिन हमारा सिर आघ 
इच भो नीचे न भुकेगा ! जिस दिन ससार ने भारत की भावी सतति की 
यह मानसिक दुर्दशा देखी, उस दिन उसे विश्वास हो गया कि हिन्दुस्थान 
मिट चुका । इस घटना ने महात्मा' जो कौ आँखे खोल दी । 
विश्वविद्यालयों मे जो हमारे भावी होनहार पढ़ रहे हे, उनकी 

भो मनोदक्ा बिगडी हुईं हैं। परतन्त्रता का दृषित वातावरण और 
बेढगो शिक्षा-पणालो, इन दोनो ने मिलकर हमारे विद्यार्थी नवयुवको 
के मानसिक दृष्टिकोण को इतना विकृत कर रखा हू कि समभ मे 
नहीं आता कि भविष्य में वे क्‍या कर सकेंगे। उनकी सारी बाते 
बनावटो हो गई है । इसी लिए तो अकवर साहव का रोना हूँ -- 

तिपल मे वू आये क्यो मा-वाप के एतबार की । 

दूध तो डब्बे का है, तालीम हैं सरकार की॥ 

हमारे कालंजो के ऊडके तो इतने निर्जीव होते है कि इस खट्दर 

के ज़माने में भी विछायतो सूट में मचलते फिरते हूं। उन्हें इस वात का 
गोया ध्यान हो नही, कि देश की विचार-धारा किस ओर वह रहो है। 
से कदाचित्‌ यह कभी सोचते हो नहीं कि वे देश के कौन है, भौर देश 
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का उनसे क्‍या सम्बन्ध है। रहे तो इतने गाफिल । यदि उनमें कही 
राष्ट्रीय चेततता आई तो वे वहक कर पद्िचिमो क्रान्तिकारियों को 
नकल मूख॑तापूर्वक अपने विवेक को आँखों को बन्द करके किया करते 
है। फिर वे महात्मा जो के अहिसावाद के एकदम विरोधो बन बैठते है । 
रक्षियन साम्थवाद का सुख-स्वप्न देखते हुए वे अपनी विशेष परिस्थिति 
को ध्यान हो मे नही लछाते। पृथ्वो पर से पूजीपतियो को निकालते हुए 
वे स्वर से ईश्वर को भो अद्धंचच्र दे डालते हे। यह नास्तिकता-मूलक 
क्रान्तिकारों मनोविकार ससार को मिला हुआ पश्चिमी अभिशाप 
है। भारत को इससे बाल-बाल बचना चाहिए, भन्यथा हमारे कलह- 
शौर सम्प्रदायो मे इसका इतना बुरा प्रभाव पडेगा कि यह भारतमाता 
अपने बच्चों का खून अपने हो बच्चों के द्वारा देखकर सदियों तक 
आह भरतो रहेगो। महात्मा जो की दी हुई यह अहिसात्मक मनोवृत्ति 
विदेशियों के विरुद्ध कामयाब हो या न हो, परन्तु इसमे सन्देह नही कि 
वह हमारे भावों राष्ट्र-निर्माण के कार्य मे पारस्परिक भाईचारः स्थापित 
करने के लिए बडे काम कौ चोज होगी। परन्तु ऋन्‍्तिकारी भारतीय 
तौ-जवान इन बातो को परवाह नहीं करते। वे सोचते तक नही कि 
आख़िर इन सबका परिणाम क्या होगा । यह उनके नैतिक पतन का 
लक्षण है। 

जब हम अपने हिन्दुस्थानों सेठ-साहुकारों तथा इतर रोजगारियो 
की ओर दृष्टिपात करते है तो हमारा वही नैतिक पतन हमे उनमें भी 
दृष्टिगोचर होता हूँ । हमारे रोजगारी रोजगारो नही, विदेशी शासन के 
गोया 'मैनेजिंग एजेन्ट” है। बाहर से जरा कम कौमत में माल मँगाकर. 
अधिक से अधिक दाम में यहाँ बेचकर दलाल से मुनाफा कमाना ही उनके 
रोजगार का नग्न रूप है । हमारे देश में विदेशी व्यापारियों के द्वारा जो 
रत-शोषण की क्रिया जारो हूँ, उसके वे स्वदेशी सहायक हैं। इन 
नादानो को ख़बर ही नही कि अन्ततोगत्वा उनकी भी यहो दक्षा होनेवाली है 
जो आज दरिद्र जन-समाज की हो रही है। इन व्यापारियों ने ईमानदारी 
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के साथ राष्ट्रीय आन्दोलन का साथ कभी नही दिया। बम्बई और कलकत्ते 
के रोजगारो जब अपनी दूकान में अपनी गदह्दों पर हो पोटे गये, 
तब कही उनमे जरा-सा जोश आया और जरा मे बुक भो गया। भोदो के 
समान प्रतिष्ठित हिन्दुस्थानी ऐसे 'पैक्ट' के हामी हो सकते है जो 
हमारे लिए सोलह आने हानिकारक है। अधिकारियों को जरा-सी 
दिष्ठता या किचितू खुशामद उन्हे बिलकुर मोम बना देती है। 
जानते-बूभते हुए भो नही कहने का नैतिक साहस उनमें नहीं है ! 
यह भोी' हमारे नैतिक पतन का दूसरा रूप है! 

हमारे मालगुजारों को कसी दशा है? वे मालगूजार क्या है, 
गोया शासको को ओर से तैनात किये हुए कामदार है। प्रान्तीय सरकारों 
को जो वाधिक आय है उसका अधिकाश इन्ही को बदौलत वसूल होता है। 
जरा-सा मुनाफा खाकर वे मस्त हो जाते हे । गिरती हुईं किसानो की 
दशा उन्हे बैचेन नहीं बनात।। उन्हे तो अपनो वसूछो ही सूकती है। 
उनकी परिस्थिति भो ऐसी है कि या तो वे बेदरदी के साथ अपना लगान 
वसूल करे या खुद मालगुज़्ारों से हाथ धोवे। देहातो की हमारी 
प्राचोत स्थानिक सस्थाये नष्ट हो गई। बात-बात में हमारे दरिद्र किसानो 
को नगरो को ओर दौडना पडता है। अपनी नाछायकी से उन्होने 
बहुत-सों पुरानं। चालू-चलन छोड दो है। विदेशों पदार्थों का अवलम्ब 
लेलिया। वर्ष मर में चार महौने वेकार बैठते है, पर उन्हे यह नही सूझता 
कि घर हो मे सूत कात कर गाँव दी में उसे वुनवा लें) सामाजिक वुराइयो 
के शिकजे मे पडकर अपनो हैसियत से अधिक खर्च करने के वे आदी हो रहे 
है । उनकी ज/वन-नैया ससार के स्वार्थ-सागर मे डगमग डयमग डोल रही 
है। न जाने वह कव जलमग्न हो जावे। कवि गोल्डस्मिय के शब्दों 
में यदि हम कहना चाहे तो कहना होगा कि इनका विनाश सारे 
देश का घातक है। राजे-महराजे तो अधिकारियों के एक निश्वास से 
बनते है और दूसरे से विगड जाते हैं। उनके वनने-विगडने से साधारण 
जन-समाज का थार भो वाँका नही हो सकता । परन्तु यदि किसी राष्ट्र 
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के प्राण-पोषक और परिश्रमशोल किसान एक वार विगड चुके, तो फिर 
उनका बनना कोई आसान थात नही है, एक तरह से असम्भव हैं। परत्तु 
यह बात त तो हमारे मालंगुजारो को सुझती है न काइतकारो को । इससे 
बढकर विचारगूृन्यता और क्या हो सकती है ? 

विदेशों शासन-काल में जो हमें यरत्किचित्‌ शिक्षा मिली है, 
उसका परिणाम कोई ऐसा नहीं हुआ जिसे हम वाओ्छतीय कह सके । 
वत्तेमान शिक्षाप्रणाडी का सबसे बुरा नतोजा तो यह हुआ है कि हमारा 
ग्रामोण जन-तमाज आज निरक्षरत। के घोर अन्धकार से व्याप्त हो चुका 
है। हिन्दुस्थान कृषि-जोबो देहातियों का देश हैँ। वह सात राख देहातो 
का एक अद्वितीय और विराट समुच्चय है । नगर और कसके तो यहाँ भाजी 
में नमक के वरावर है। इनमें से कुछ तो प्राचीन तगरो के परिवर्तित 
वर्तमान रूप है और कुछ नई रचनाये है जिनका अस्तित्व और बाढ़ 
केवल विदेशों रोज़गारियो के लिए सुविधाजनक सिद्ध होने के कारण 
हुआ है। हिन्दुस्थान के दो बडे से बडे नगर जिनको तुलना 
परिचमो देशो के नगरो से को जा सकतो है, याने कलकत्ता और बम्बई 
इसो कारण आवाद किये गये है। बाहर से यहाँ पर भ्रमण की इच्छा 
से आनेवाले कई विदेशों यात्री इन्ही तगरो के वैभव को देखकर 
हिन्दुस्थात के सम्बन्ध में कुछ अवाप-शनाप विचार छेकर वापस 
चले जाते है । परन्तु ये बिलकुल बनावटा बस्तियाँ हे । यथार्थ में कलकत्ता 
और रम्बई के समान शहर हमारो राष्ट्रीय सम्पत्ति को बाहर बहा ले 
जानेवाले मेन पाइप' है। इनका वैभव एक ऐसा वनावटी साँचा है 
कि जिसके अन्दर हमारों जातोय दरिद्रता का अस्‍्तर्नाद छिपा हुआ है । 
इस हाहाकार को सुजनेवला एक हो आदमी है और इस प्रच्छन्न 
वेदना से वह द्रवित होकर इतना बेचैन है कि उसने स्वयम्‌ एक दरिद्र 
किसान का रूप घारण कर लिया है । छेकित हमारे दुर्भाग्य की बिभोषिका 
तो यह है कि उसकी बात दरिंद्र किसानो के हो गले नहीं उतरती ! 
यह उनकी भयकर निरक्षरता तथा भज्ञानता का दुष्परिणाम हूँ । ग्रामीण 
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जनता मे सावंजनिक शिक्षा का यह अभाव हमारी राष्ट्रीय प्रगति के 
मार्ग मे पडा हुआ एक बडा मारो रोडा है । इसे तो पहले ही पार करना 
होगा, तब कही देश अपने गौरव के दिन देख सकेगा , अन्यथा हरगिज नही। 
यत्‌किचित्‌ शिक्षा जो इस देश मे है, वह नगरो में पुजीभूत 
हुई है। इस शिक्षा को तासीर ने हमे ऐसा वदरग वना दिया है कि हमे 
स्वयम्‌ समझ में नही आता कि हम क्या है। हमारी रहन-सहन और 
दृष्टिकोण मे कुछ ऐसा विचित्र बेढगापन आगया है कि हम निरचय 
पूवेक कुछ नही कह सकते कि हम क्या होना चाहते है । हम कुछ विचार 
तो कर सकते हें, पर हमारो कार्य-कारिणी शक्ति बिलकुल कुठित 
हो गई है । गत सत्याग्रह-आन्दोलन में स्त्रियाँ और बच्चे तो जूक 
पडे, लेकिन विदेशों शिक्षा-प्रणाली से दीक्षित भारतीय या तो अदा- 
लतो मे अपने स्वार्थ की पैरवी करते रहे, या विश्वविद्यालयों मे अपने 
होनहार विद्याथियो को पैराडाइज लास्ट' पढाते रहे । कहने का 
साराश यह कि विदेशों शिक्षा-प्रणालों का प्रभाव हमारे भनुष्यत्व के 
एक अत्यन्त महत्त्व-पूर्ण अग पर बहुत वुरा पडा है। हिन्दुस्थान का अधि- 
काश शिक्षित जन-प्रमाज सार्वजनिक कार्य-क्षेत्र मे निहायत निकम्मा 
है, पगु हैं । इस शिक्षित समाज में महात्मा जी, लोकमान्य, लाजपत- 
राय तथा देशवन्धु के समान त्यागी समाज-सेवक जो पैदा हुए, वे 
वर्तमान शिक्षा-प्रणालों के कारण नहीं, अ्रत्युत अपने जन्म-गत महान 
सस्कारो के कारण हुए हे । इस शिक्षा का जो प्रभाव पडा है उसका 
असर अधिकाश लोगो मे देखिए, वह कोई अभिमान की चीज नहीं है । 
नुक्‍्ता-चोनो मे हो उनको सारो योग्यता समाप्त हो जाती है । 
महात्मा जी को अपने राष्ट्रीय सभ्राम में इन शिक्षितों से बहुत आजा 
थो, परन्तु उन्हे अन्त में निराण होता पडा । 
हमारे यहाँ विद्वानों का कमों नहीं। अपने अपने विपय के अच्छे से 
अच्छे पारगामो विह्ात्‌ हमारे विश्वविद्यालयों में अध्यापत का काम कर 
रहे है । योग्य से योग्य वकोल-बैरिस्टर हमारी अदालतों में वाल को खाल 
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निकाल रहे है । सिद्ध से सिद्ध लेखक अपनी अपनी करूम का जौहर 
समाचार-पत्रो मे दिखा रहे हूँ । अच्छे से अच्छे साहित्य-प्रेमी काव्य, 
उपन्यास तथा नाटक को रचना कर रहे है । कहने का साराश यह 
कि हमारे देश में विद्वान है, परन्तु उन्त सबकी एक कमजोरी जो प्रत्यक्ष 
दिखाई देती है वह यह है कि वे सबके सव तेजोहीन हूँ । उनमे पुरुषो- 
चित साहस और खरापन नहीं । राजनैतिक परतत्रता के वातावरण 
में उनका शिक्षित हृदय अतकित हो गया हैं । यथार्थ में हमे इन्ही को 
दलित-जाति (7069765560 (7855) के नाम से पुकारना बाहिए। 
जिसकी अन्तरात्मा दवी हुई है वही सच्चा दलित हूँ | हमारे शिक्षित 
भारतीयो में अपने राष्ट्रीय जीवन के प्रति ऐसी लज्जास्पद अनास्था 
जो दृष्टिगोचर हो रही हैँ उसका विशेष कारण उत्रका नैतिक 
पतन है और इस पतन का विशेष कारण उनकी वर्तमान शिक्षा-प्रणाली 
है । वे कालिदास और भवभूति को नहीं जानते, छेकिन शेक्सपीयर 
और मिल्टन के पात्रों की छान-बीत और टोका-टिप्पणी मतोयोग-पूर्व॑क 
किया करते हे । भाषा उनकी ऐसी विचित्र और बेढगी हो गई है कि 
वह ज़मोन की है न आसमान को। न तो वे अँगरेजी में हो योग्यता- 
पूर्वक लिख -बोल सकते है, न फिर वे अपनी मातृभाषा पर ही कोई 
अधिकार रखते हूँ । बहुत-से हिन्दुस्थानियों को यह कहने मे भी 
सकोच नही होता कि मे अँगरेज़ो मे जितना अच्छा लिख-बोछ सकता हूँ, 
उतना हिन्दी में नहीं । पारस्परिक सभाषणो मे वे हिन्दा-अँगरेज़। को 
मिलावट से बने हुए कुछ ऐसे बेढगे वाक्य मूँह से निकालते हे कि एक 
संस्कृत कानों में वे बेहद खटकते है । अंगरेज़ी माध्यम से शिक्षित होने 
के कारण उनके विचार घूघले रहते है । बुद्धि उनकी परावलम्बी हो गई है। 
विषयो के मनन और अभ्यास में पश्चिसों ग्रथकारो को वे अधिक प्रामा- 
णिक समझते है । 

“नेटिव्ह की क्या सनद है साहब कहे तो मानूँ।” 

रवीन्द्रवाथ ठाकुर की काव्य-प्रतिभा को हमतन तभी स्वोकार 
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किया जब पदिचिमी विद्वानो ने उनको गोताज्जलि' के लिए उन्हे 
नोवेऊ पुरस्कार दिया। स्वामो विवेकानन्द को महत्ता का परिचय हमे 
तभो मिला जब अमेरिका ने उनको कदर को! इस तरह हम अपने हो 
महापुरुषों को स्वतन्त्ररूप से पहचानने में अक्षम हो रहे हे। हमारी 
बुद्धि को यह परावलरूम्बी वृत्ति हमारों विद्वत्ता के लिए छाछन-स्वरूप 
है। यह बौद्धिक होनता हमारे लिए गौरव को वस्तु नही है। 

इस तरह हमारे शिक्षित भारतोयो के न तो विचार स्पष्ट 
है, न उनको बुद्धि स्वतन्त्र हैं। न तो उनके दृष्टिकोण मे भारतोयता 
है, न॒ उनको सज-धज और रहन-सहन मे। न तो उनको भाषा 
ही परिमाजित हिन्दो रहती है, न उसके भाव हो ऐसे उदार होते ज॑सा 
कि होना चाहिए। न तो उनमें हृदय को बात स्पष्ट रूप से कहने 
का नैतिक साहस हूँ, न अपने को हिन्दुस्थानों कहने का स्वाभिमान 
हो है। वे एकदम इनफोरिआरिटो काम्पलेक्स' के शिकार हे। 
जहाँ एक अंगरेज तन कर खडा होता है वही पर एक हिन्दुस्थानो 
ततकाय होकर विनम्र खडा रहता हैं। अतएव एक हिन्दुस्तानो 
और अँगरेज के बीच सच्चों मित्रता कठिन हो नही, एक प्रकार से 
असम्भव है। जब तक दासता का कलरूक हिन्दुस्थानों के भत्थे लगा 
रहेगा, तब तक वह आदर और प्रेम का पात्र ससार मे नही हो 
सकता। तभो तो छाला जो ने अपनो ददंभरो आवाज से इस आशय 
के मामिक उद्गार निकाले थे। 

“कै इंगलेड को गया और फ्रास को भो गया।। मैने जमंनो को 
भी यात्रा की और अमेरिका का भो भ्रमण किया। परन्तु जहाँ जहाँ में 
गया, अपनी गुलामो का बिल्छा साथ साथ छेता गया। परतन्त्रता- 
रूपो कलक का टोका मेरे मस्तक पर लगा हुआ था।” जिस सन्तप्त 
हृदय से ये शब्द निकले है उसमें स्वाभिमान को कैसो आग थो ! 
आत्मनलानि को कैसी अभिनन्दतीय भावना थो! इस पुरुषोचित 
भावना को इस विनोत लेखक का कोटिश नमस्कार है । 
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इस तरह पराधीनता के बातावरण में हमारा जातीय जीवन 
विलकुछ नैतिकता-शून्य हो चुका है । जहाँ देखे, वही हमारे अध.पतन 
के लक्षण दिखाई देते हैं। क्या स्कूलों मे, क्या काऊेजो में, क्या दफूतरो 
में, क्या सार्वजनिक सस्थाओ में, क्या अदालतों से, क्या बाहरी ठेन- 
देन मे, सभी वातो में हिन्दुस्थानी स्वभाव गिरा हुआ दिखाई देता है। 
अदालती कार्रबाइयो मे तथा मामले-मुकदमो में तो छोग ईमान-धर्म को 
कसम खाकर भी ऐसे निश्चिन्त होकर भूठ बोलते है कि कुछ कहा हो 
नही जा सकता। हिल्दुस्थान के छोगो में व्यक्तिगत स्वार्थ-परता पल्ले 
दर्जे की पहुँच चुकी है। एक दूसरे के साथ इस तरह रहते है जैसे कि 
३६ के अक मे. तोन और छ रहते है। एक मनुष्य थदि दूसरे के 
प्रति अनाचार करता हो तो दस हिन्दुस्थानी चुपचाप खड़े खड़े तमाशा 
देखा करते है । अन्याय का निर्भयतापूर्वक प्रतिकार करनेवारा उनमें 
से कोई विरला हो निकलता है। दूसरों की तकलीफो को अपनी 
समभने की उदार बुद्धि उनमें नहीं है। यहाँ तक कि अब दो भाई भी 
गापस में मिलकर नहीं रह सकते । जानते-वूमते हुए भी वे अपनी 
नासमक और अपढ स्त्रियों को सलाह मानकर हमारे प्राचीन सयुक्त 
कुदुम्व (उैणंए॥ #था्यीए 89४७7) की सुन्दर प्रणाली को नष्ट करते 
जा रहे है। इस प्रकार एक दूसरे को सहायता से वचित होकर हम 
अकेले-अकेले स्वार्थ-साधन मे भी विफल होते जा रहे है । हम इस बात 
को समझते हो नहीं कि कुदुम्ब, परिवार, समाज तथा राष्ट्र की सेवा 
में अपने को खो जाना ही आत्म-प्राप्ति का सच्चा उपाय हूँ। 

“जिसने दिल खोया उसे सब कुछ मिला, 
फ़ायदा देखा इसी नुकसान में।” 

सयठित रूप से काम करने की शक्ति हमारे लिए दुर्लभ हो रही 
हैँ। हमारे सम्बन्ध में यदि कोई सक्षिप्त परिचय माँगे तो कम से कम 
हम तो यही कहेगे कि जिस देश में हर एक आदमी अपने अढ़ाई 
चावल की खिचडो अलग पकाता है उसी का नाम हिल्दुस्थान' है। 

फा० ५ 
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जो अत्यन्त स्वार्थी है, वही हिन्दुस्थानो मनोवृत्ति है। कोरे मौलिकता- 
छून्य नकलची उदि कही मिल सकेंगे तो वे इस देश के शिक्षित समाज 
मे ही सुलम होगे। आँख मूंद कर विदेशियो की नकल करना, आधे 
कच्चे, आधे पवके हिन्दुस्थानों शिक्षितों के ही पल्‍्ले पडा है। इन्होने 
एक तरह से अधगोरो के समान अपनी एक जाति बना छो है। स्वयम्‌ 
कोई बडे विद्वान न हो, पर जन-साधारण से मिलन। अपनी पोजीशन! 
से बाहर समभते है। विदेशियो के दुर्गुण तो उन्होने के लिये, पर 
उनके सदगुणो से बिलकुछ शून्य है। उनकी पोशाक ले छी, पर 
उनका पौरुष छोड दिया। उनकी विलास-प्रियता ले छी , पर 
उनकी कर्मण्यता से मत्तलूब नहीं। उनको रहन-सहन इन्हे पसन्द 
है, पर उनके समान जीने और मरने का माहा बिलकुल नहीं 
है। विदेशी सम्यता से दोक्षित भारतोय शिक्षित समाज की यह 
आधा तोतर आधा बटेर' वालों वनावट एक विचित्र रचना है। 
ऐसी भदेस रचना परतन्त्रता के वातावरण मे ही सम्भव है, अन्यत्र 
नहीं। सर्व-साधारण हिन्चुस्थानी स्वभाव का प्ररिचय छेना हो तो 
मेलो मे, बाज़ारों मे तथा रेलगाडी के डब्बों भे देखिए, जहाँ कई 
प्रात्तो के तथा कई प्रकार के लोग इकट्ठे हो जाते हैँ। ऐसे 
स्थानो में हिन्दुस्थानी मनोवृति का परिचय खूब मिलता है। 
परिस्थिति की छाचारी से लोग एक हो डलब्बे मे यात्रा करते है, 
एक साथ सिमट कर उन्हे बैठना भी पडता है, पर वे एक दूसरे 
को अपने से नोच समझ कर आपस में भिककते है। एक पजावी 
एक मद्रासी को ऐसे कौतूहलूपूर्ण नेत्रों से घूर कर देखता 
है, मानो उसके साभने कोई विदेशों खडा हो। एक बार जो डब्चे 
के भोतर घुस पडा, वह फिर दरवाजे पर पहरेदार होकर बैठ जाता" 
है और दूसरे यात्रियों से यही कहता जायगा कि यहाँ जगह 
नही है, किसी दूसरे डब्बें मे जाओ। दूसरे डब्बें का भी वहों हाल 
होता है। स्त्रियाँ, बच्चे लेकर स्थानाभाव के कारण ख़डी रहती 
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है और हिन्दुस्थानों पुरुष पैर तान कर सोते तजर आते हूँ । उनमे 
पौरुष तो क्या, इतना मनुष्यत्व भी नहीं कि एक भी आदमी अपनी 
जगह खाली कर दे और खडी हुईं स्वियो से यह कहे कि वहनो, यहाँ 
बैठो ।” इन पक्तियो के छेखक ने ऐसे वहुत-से दृश्य अपनी थोडी-सी 
रेलनपात्रा में देखें है। हमारे सहृदय पाठकों ने भी देखा होगा। ये 
ब्रात्ते मामूली नहीं, हमारे नित्दनीय नैतिक पतन के सूचक है । 

साराश यह कि हिन्दुस्थान से पुरुषार्थ बहुत कुछ उठ चुका हैं। 
हमारी अच्तरात्मा दबी हुईं और आतंकित है। हम छोगो मे जो 
मेमनापन दिखाई देता है, वह कोई शूरोचित सररता तथा अनुशासन- 
प्रियता का परिणाम नही है। वह हमारे दब्बूपन का प्रदर्शन-मात्र है। 
हममे से जो सरकारी नौकर है, उनके सम्बन्ध मे यदि कोई बात न 
कही जाय तो हो अच्छा है। वे तो कदाचित्‌ इस बात को भूछ ही 
गये हे कि हिन्दुस्थान की उत्तकी पैदायश है, और थे यही मरेगे भी। 
चौकरी वजाना और अपनी तनख्वाह पकाना हो उनका ध्येय है। 
लॉयल्टी' उनमें सरकार की भी नहीं, केवल अपने स्वार्थ की है । 
हिन्दुस्थानियो को बनिस्वत एक अँगरेज़ अफसर की मातह॒ती उन्हे अधिक 
पसन्द होती है। ऊँचे से ऊँचा हिन्दुस्थातों आफिसर भी अपनो कारे- 
वाइयो में उतनी तिरपेक्ष बुद्धि से कम नहीं ले सकता जितना एक 
बँगरेज़ शासक दिखा सकता है । बौद्धिक योग्यता में वह अँगरेज से 
कम नहीं होता, छेकिन अपने मनृष्यत्व में वह अँगरेज़ की किसी तुलना 
में नही आ सकता। 

इस तरह हम अपने जातीय जीवन के किसी भी क्षेत्र का निरीक्षण 
करें, हमारे नैतिक पतन का वही लज्जास्पद रूप आँखो के सामने जात्ता 
है। नैतिक बल के बिना मनृष्यत्त सम्भव नही और बिना भनुष्यत्व के 
मनृष्योचित स्वाघधोनता भी असम्भव है । नायमात्मा बलहीनेन लक्ष्य | 

भारतोयो को जब उनके बर हिन्दुस्थान में ही अनेक प्रकार के 
अपमानो का भाजन बनना पडता है तो बाहर अन्यान्य देशो में सस्मान 
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की सम्भावना कैसों ? पराधीन सपनेहु सुख नाही। करि विचार 
देखहु मन माही ॥ 

यो तो हमारे इस देश में जितने छोक-नायक नेता उत्पन्न हुए, उनमे 
से सभी ने अपने आचरण के द्वारा हमारे सामने जादर्श प्रस्तुत करके 
हमारा नैतिक बल च्यूनाधिक अद् में ज़रूर बढ़ाया। परन्तु इस सस्वन्ध 
भे महात्मा जी को जो सफलता मिली है वह अद्वितीय और महान 
आदचर्य को बात हैं। इन बोस वर्षो के अन्दर इस अदम्य साहसी ने भारत 
के स्वाभिमान को इतना जाग्रत कर दिया है कि वर्तमान समय मे ऐसे छोगो 
को सख्या कम नही है जो अपने तिश्चय-पथ पर जारूह रहने के लिए हर 
हालत भे तैयार है और जो अपने शुभ सकलय की बलि-वेदी पर मिट जाने 
के लिए प्रस्तुत हो सकते है। सत्याग्रह-आन्दोलन के जमाने में जिन छोगो 
ने छोटे छोटे बच्चो और स्त्रियो को पुलिस के डण्डो का तिरस्कार करते 
हुए अपने प्यारे राष्ट्रीय भडढे की मान-रक्षा के लिए गोरे सिपाहियो 
से छोना-फकपटो करते देखा होगा, उन्हें यह बताने को आवश्यकता नहीं 
है कि महात्मा जो को बदौलत हम हिन्दुस्थानियों की नैतिक योग्यता 
अल्पकाल हो में कितनों अधिक बढ चुको है । जिस समय हमने यह 
देखा कि एक अदने से अदना स्वयम्‌-सेवक सरकारी इजलास में खडा 
होकर ऐसा कह सकता हैँ कि में इस अदालत की कार्रवाइयो को हरग्रिल 
नही मानता, उस समय हमें विश्वास हो गया कि बूढे भारत की रोढ़ 
सीघो हो गई है और वह आज अपने सव-यौवन के विकास-पथ पर 
अग्नसर हो रहा है। भार्शल लॉ” के ज़माने मे जहाँएक भी नौजवान 
ऐसा नहीं मिला जो यूनियन जैक' को सलाम करने से तिर्मयता-पूर्वक 
इनकार कर दे, वहाँ गुजरात के इस नोतिमान्‌ सेनानी ने सैकडो ऐसे 
वालरूक पैदा कर दिये जो अपनो सत्याग्रहों ज्ञान मे दृढतापूवंक यह 
कहते हुए सुने जाते थे कि --- 

दुए्मन के आगे सर न भुकेगा किसी तरह। 
यह बासमाँ ज़ञमी से मिलाया न जायगा।' 


( ६९ ) 


इक्तमें ज़रा भी सन्‍्देहू नही कि महात्मा जी के इस नैतिक संग्राम 
ने सैकड़ों आवारा फिरनेवाले चरित्रहीत नौ-जवानों को सार्वजनिक 
सेवा के पवित्र पथ पर आरूढ़ कर दिया । सैकडी परदेवाली भीर 
महिलाओ को प्रचलित अनाचार का विरोधी वनाकर मातंगरिनी देवी 
का रूप दे दिया | सहरस्नो अकमंण्य मौर असमर्थ पुरुषों के हृदय में 
बात्म-गौरव की भावना जाग्रत करके उन्हें सियार से सिंह बना दिया। 
हजारो की तादाद मे डरपोक देहातियो को सगठित रूप में अन्याय 
को ठुकराने का नैतिक साहस दे दिया। जो छोग यह समभते हैं कि 
महात्मा जो का आन्दोलन विफल हो गया, वे समभते हो नहीं कि 
सफलता किसे कहते है और वह किस प्रकार मिल. सकतो है। इस 
विषय की चर्चा हम प्रसज्भ आने पर आगे चलकर करेगे। अभी 
तो हम इतना ही कह सकते हे कि न सहो स्वराज्य महात्मा जी के 
जीवन-काल में; परन्तु इस छोकनायक महापुरुष ने उसको नीव इतनी 
गहरी डाल दी है कि इस नैतिक वल की बुनियाद पर जो राष्ट्र- 
निर्माण निकट भविष्य में होगा, वह इतना सुदृढ, सगठित और स्थायी 
होगा कि इस भेदिनो-तक पर उसका सानो ढूँढने से भो न मिलेगा । 
इसमे सन्देह् नहीं को महात्मा जी। की दी हुईं इसो नैतिक प्रेरणा के 
वढ् पर भारत एक दिन फिर विश्व-विजयी होगा, जरूर होगा | ससार 
के घर्म-गुह को ख्ोई हुई प्रतिष्ठा उसे फिर मिलेगी । फिर से वह उन्नत- 
भाल होकर इस दुराचार-प्रस्त सस्तार में शान्ति का स्थापन करेगा और 
भारतोय सभ्यता की पताका देश-देशान्तरों मे ऐसी उडेगी कि स्वयम्‌ 
भारत के पूर्व-इतिहास में भो तद्॒त्‌ विश्व-न्व्यापी गौरव का उदाहरण 
इसरा न मिल सकेगा। इस उज्ज्वक भविष्य का सेहरा अभी भी 
भहात्मा जी के प्रशस्त छछाट पर लगा हुआ है । जिसको प्रज्ञा की 
54 खुली हुई हे, वह उसे देख सकता है। गोस्वामी तुलसीदास जी 
कहते है -- 


“सकेछ पदारथ हैं जग माही। कर्म-होन नर पावत नाही॥” 


( ७० ) 


ससार, में सभी पदार्थ है, परन्तु उनका अधिकारी वही मनुष्य 
हो सकता है जो अपनी पुरुषोचित कर्मण्यता को उसका साधन बना 
सकेगा। मनृष्य के लिए मनृष्यत्व हो एक सबसे दुलंभ पदार्थ है। जिसे 
वह प्राप्त हो गया, ससार को सिद्धियाँ उसको दासी होकर रहती है। 
मनुष्य अपनी इन्सानियत के आधार पर स्वराज्य ही क्या, साम्राज्य 
ही क्‍या, मह॒थि विद्वामित्र के समान एक नई सृष्टि की रचना करके 
ईइवर का प्रतिस्पर्धी हो सकता है। इसमे सन्देह नहीं कि भनुष्य का 
मनृष्यत्व एक ऐसा मौलिक पदार्थ है कि जिसके साधने से इहलोक 
और परलोक दोनो एक साथ सघ जाते है । ऐसे अनमोल, देव-दुर्लभ 
पौरुष को देनगो हिन्दुस्थान को महात्मा जो से प्रचुर परिमाण में मिली' 
है, इसमे किसी को सन्देह हो क्या हो सकता है ? मनुष्यत्व के विधायक 
इस लोकोत्तर पुरुष को हमारा कोटिश नमस्कार है । 


अध्याय ८ 


आत्म-कथा 


यह सृष्टि आदि से अन्त तक गुण-दोपमयी रचना है । अतएव 
इसके अन्तगंत जितने जड पदार्थ तथा चेतन प्राणों विद्यमान है, उन सभी 
में गुण और दोष क, मेल किसो न किसों अनुपात में पाया ही जाता 
है । मनृष्य इस पाथिव जगत्‌ का सर्वश्रेष्ठ जीवधारों हैं । फिर भी 
बह इस व्यापक नियम का कोई अपवाद नहीं हैं। उसमें भी गुण और 
दोष दोनों पाये जाते है । अन्तर केवल इतना हो पड़ता है कि जड 
पदार्थ जौर मनृष्येतर जीवधारी अपनी भली-बुरी दोनो प्रकार को 
विशेषताओं को अकट रूप से धारण करते हूँ और इस प्रकार उनका 
यथार्थ परिचय प्राप्त करने मे कोई विशेष कठिनाई नहीं पड़ती । लेकिन 
मनुष्य एक चालाक प्राणी है । वह अपने ऐबो को भीतर दबाकर और गुणों 
को बाहर सजाकर रखने का अभ्यासी है। वह इस बात को पसन्द नहीं 
करता कि ससार के सामने उसके दोषो की प्रद्शंनो हो । इसो स्वाभा- 
विक इच्छा से प्रेरित होकर वह अपनी बुरी से बुरी प्रवृत्तियो को 
अपने जीवन के अन्त तक जन-समाज की आँखो से बदृष्ट रखने के 
लिए अयलशील रहता है । इस युक्ति के सिवाय उसमे दूसरी विशे- 
पता यह भी देखी जात्ती हैँ कि वह अपने छोटे से छोटे गृण को भी 'इन्डिया- 
रबर' के समान फैलाकर इतना बडा आडम्बर दे दिया करता है कि 
उसके विस्तार के परदे में अपने सारे ऐबो को छिपा छेता है ॥ इस 
तरह बुरे से बुरे आदमी जन-समाज में सभ्य से सभ्य स्वाँग बनाये 
हुए फिरा करते हे । मूर्ख और अशिक्षित छोग तो इस स्वाँग-रचना में 
इतने सफल नहीं हो पाते, परन्तु चतुर, चालाक और शिक्षित आदमी 

७१ 
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इस कार्य मे बडे सिद्ध-हस्त हुआ करते हे और बहुत दिनो तक लोगो 
को अपनी असलियत से अनभिज्ञ वनाकर रख सकते है । इसी कारण 
मनुष्य की यथार्थ पहचान करना इतर प्राणियों की अपेक्षा बहुत कठिन 
काम है । 

मनुष्य में यदि बोलने की शक्ति न होती, तो कदाचित्‌ वह अपनी 
जुटियो को इतनी सफलतापूर्वक नहीं छिपा सकता। आत्मइलाघा 
उसे स्वभावत प्रिय होती हँ । इसी स्वभाव का अवलम्ब लेकर वह 
अपने ही मुख से अपनी प्रशसा के बडे-बडे पुल बाँधता है और उनके 
नोचे अपने दुराचरण का गनन्‍्दा पानी वहाया करता है। छोग ऊपर 
से निकल जाते है, उनकी दृष्टि एकाएक नीचे की ओर नही पडने पाती 
और यदि पडती' भी है, तो कई दिनो के वाद, और बहुत ताक-भाँक के 
उपरान्त। मनुृष्य-स्वभाव की इसी चाहाकी की ओर सकेत करते हुए 
किसी अगरेज़ कवि ने ठीक ही कहा है-- 

मा प्रद्मा3 49 ए972९०६8४त 37 १58पएॉ७6, 
#जते ढलकवांड ग्रिड प्राठडं ताइठश्ागहु ०५९४ 

इसमें ज़रा भी सन्देह नही कि मनुष्य के समान धोखा देनेवाला 
भ्राणी इस जीव-सूष्टि मे कोई भी नही है । दोष-गोपन के इस कुत्सित 
काम को वह अपनी वाकृशक्ति का दुरुपयोग करके आत्मश्लाघा के 
द्वारा ही बहुधा किया करता है। ससार में शायद ही कोई विरला मनृष्य 
होगा, जिसने अपने जीवन में प्रत्यक्ष अथवा परोक्ष रूप से अपनी बडाई 
न की हो। दरिद्र या श्रीमान्‌, शिक्षित या अशिक्षित, सभी प्रकार के 
मनुष्यों मे आत्म-प्रशसा करने की कुटेव न्यूनाधिक अश में पाई जाती 
है। अन्तर इतना ही पडता है कि गंवार आदमी अपनी तारीफ प्रत्यक्ष 
रुप से खुले एवम्‌ भदेस घब्दों में किया करता हूँ और अपने को 
सम्य सममनेवालरा शिक्षित मनुष्य उसी बात्त को पोशीदे ढंग से 
कहता हैँ | परन्तु आत्म-प्रशसा कौ आत्तरिक मनोंवृत्ति दोनों की एक 
ही होती है । कुछ छोग जो अधिक चतुर होते है, इस अभिप्राय को 


( ७३ ) 


आवश्यकता से अधिक नम्नता तथा वनावटी आत्मनिन्दा के द्वारा सिद्ध 
करने का प्रयत्त करते है। अतएवं हमारी यह निश्चित घारणा है कि 
अनावश्यक आत्मनिर्भ॑त्सना मनुष्य के लिए उतनी ही वडी कमजोरी 
है, जितनों कि अनुचित आत्मश्लाधा की प्रवृत्ति ! 

अपने विकास-पथ में उत्तरीत्तर अग्रसर होने की इच्छा रखनेवाले 
सत्पुरुषो को इन दोनो प्रकार के दुर्गुणों से बचना चाहिए। सच पूछा 
जाय तो हमें यह स्वीकार करना होगा कि अनुचित भआत्म-अशसा करने 
की मानसिक अवृत्ति विशेषकर बडे लोगों की ही कमजोरी है। जो 
लोग ससार के साधारण आदमी होते है और जिन्हे जन-समाज में 
किसो भो प्रकार को प्रतिष्ठा प्राप्त नही हो सकती, वे बेचारे अपने 
जीवन के दिन ससार के किसी अज्ञात कोने में सन्तोष-पूर्वक वित्ता 
डालते है । परन्तु जो लोग परिस्थिति की अनुकूछता से कुछ मानसिक 
गूणो का अजेन कर पाते है और इस कारण जिन्हे जन-समाज मे 
थोडी-बहुत ख्याति मिऊ जाती है, उनके लिए आत्मइलाघा के 
अपराध से बचना बडा कठिन हो जाता हूँ । अपने सम्बन्ध में उनकी 
धारणा भो उचित से वहुत ऊँची हो जातो है । अतएवं इसमे सन्देह वही 
कि बडो के विकास-पथ में अवरोध डालवेवाली यह आत्म-स्तुति-प्रियता 
एक बडो जवर्देस्त अडचन हूँ । 

ससार के अधिकाश सर्व-साधारण छोग तो ऐसे होते हे कि 
उन्हें अपनी कमजोरियो का ज्ञान ही नहीं रहता। ऐसे मनुष्यों के 
सामने आइना बनकर यदि कोई समझदार आदमी उनका दोष-प्रदर्शन 
करे, तो वे अपनी आँखे मूँदकर एकदम बिगड बैठते हैे। वे अपने दोषों 
को देखना ही नहीं चाहते। समभना चाहिए कि इन लोगो ने अपने 
भनुष्यत्व के विकास-पथ पर पैर ही नहीं रक्खा है। इन अधिकाश लोगो 
के अतिरिक्त जन-समाज में कुछ थोडे से ही आदमी ऐसे होते है, 
जिन्हे अपने गुण और दोष दोनों का सम्यक्‌ ज्ञान रहता है। परन्तु 
शसे अल्प-सख्यक लोगों मे से अधिकाश मनुष्य अपनी अच्छाई और 
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बुराई को गठरों अलग-अलग वाँवकर रखते है | गृणों की गठरी वे 
सामने रखते है और बुराइयो का बडलकू अपनी पीठ पर इस इच्छा 
से छाद लेते हैँ कि ससार का ध्यान उसकी ओर भझनायास आक्ृष्ट 
न होने पात्रे! इन पक्तियों के छेखक का ऐसा विश्वास है कि ससार 
की वाल्यावस्‍त्या से आज तक ऐसे सत्पुरुष विरंके ही हुए होगे, 
जिन्होंने अपने गृण और दोष दोनों को ईमानदारी के साथ जन- 
समाज के सामने खोलकर रख दिया हो। अपने गृणो का वखान तो 
अच्छे से अच्छे भो आदमी किया करते हूँ, परन्तु अपराध स्वीकार 
करने को नैतिक अमता एक ऐसी चोज़ है, जो सर्वथा दुर्लभ है। वह 
बढ़े से बडे छोगो में भो नही पाई जाती । आमतौर पर समसार में 
यत्र-तत्र और सर्वत्र आत्म-स्तवन को अभिरुचि हो दृष्टिगोचर 
हीतो है । 

आत्म-चरित्र लिखने को जो एक नई मानसिक प्रवृत्ति बडे छोगो में 
आजकल दिखाई देतो है, वह अधिकाशञ में इसी आत्म-स्तुति-प्रियता 
से प्रेरणा प्राप्त करती है । यह प्रथा पश्चिमी है और पाव्चात्य सभ्यता 
का व्यक्तिवाद इस प्रवृत्ति का प्रेरक है । अपने को आवव्यकता से 
अधिक महत्त्व देने की भप्रणसनीय मनोवृत्ति ही अधिकाश छोगो को. 
आत्म-चरित्र छिखने के लिए उत्तेजना देती है। पश्चिमी देशों में 
जिन मनुष्यों को जीवन के किसो क्षेत्र में ख्याति मित्त जाती है, उनमें 
से अनेक छोग अपना चरित्र आप ही लिख छोडते हे। पाण्चात्य साहित्य 
में आज तक ऐसे कई भ्रन्य प्रकाणित हो चुके है और विद्यमान हे । 
हम निव्चयपूर्वक यह नहीं कह सकते कि इन पुस्तकों से जन-समाज 
ने कोई लाभ उठाया अयवा नहीं । दो-चार तो हमने भी देखे हैं, 
पर उन्हें पढ जाने के वाद हमें यह धारणा बनानी पडी हैं कि उनके 
लेखक यदि अपने को इस प्रकार अमर बनाने का प्रयत्त न करते, 
तो सममदार लोगो को राय में वे कदाचित्‌ अधिक ऊंचे प्रतीत होते । 
हमारे भारतवर्ष में तो बड़े बडे कवि, सत्युरुष तथा विद्वान्‌ लोग अपने 


( ७५ ) 


चरित्रो को इतने अज्ञात छोड गये हैँ कि आज दिन वे विचारको के 
शीच चिवाद के विषय हो रहे है । 

यथार्थ में सफलतापूर्वक आत्म-निरीक्षण कर सकना मनुष्य का 
बडे से बडा गण है। ज्ञानवान्‌ मनृष्य ससार की सूक्ष्म से सूक्ष्म 
समस्याओ को समझ लेता है, परल्तु अपने लिए वह स्वय ऐसी समस्या 
हूँ कि उसे सफलतापूर्वक हल करना योग्य से योग्य विह्वानो के लिए. 
भो एक दुष्कर कार्य है। फिर भो मानना होगा कि जिन थोडे से 
सत्पुरुषो को बौद्धिक समता पर्याप्त अश् में प्राप्त हो चुको है, उनके 
लिए अपने गुण-दोष का यथार्थ परिचय प्राप्त करना सर्वथा सम्भव 
और शक्‍्य है । इस प्रकार थोग्यतापूर्वक आन्तरिक आत्म-परीक्षा करना 
मुश्किल तो है हो, परन्तु उसो ईमानदारों के साथ पररीक्षा-फल 
को सस्तार के सामने प्रकाशित करना मनुष्य के लिए कठित से भो 
कठिन काम है। हमारो धारणा है कि सभ्य ससार मे आत्म-चरित्र 
का छिखने-वाला ऐसा कोई भो प्रसिद्ध पुरुष नहीं हुआ, जिसने 
अपने दोषों को गम्भोर परीक्षा करके उन्हे जन-समाज के सामने 
मुक्त-कठ से प्रकट भो किया हो। इसमें सदेह नहीं कि दोष- 
स्वोकार के लिए जिस नैतिक बल की आवश्यकता होती हैं, वह 
देवदुलंम है। 

अपनी बुराइयो को प्रकट करने में जो मानसिक कठिनाई 
प्रतीत होतो है, वह ख्याति के अनुपात में बढ़ जातो है। अधिकाश 
स्यातनामा पुरुष ससार में ऐसे होते है, जिन्हें लोग एकदम साधु 
या महात्मा तो नहीं समझते, परन्तु उनके अन्यान्य मानसिक गुणों 
के कारण उन्हे मान देते है। वर्तमान काल के हिटलर, मुसोलिता, 
लेनिन, कमाल पाशा तथा डो-बेलेरा सरोखे प्रथम श्रेणी के नेताओं 
को गणना ऐसे हो प्रसिद्ध पुरुषों मे को जा सकतो है । जिस परिचिमी 
सभ्यता में राष्ट्रसघ के प्रतिनिधियों के लिए भड्े-बुरे सभी तरह के 
भौतिक भोगो का खुले-आम प्रबन्ध करना क्षतव्य माना जा सकता 
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है, वहाँ नैतिक आचरण की पवित्रता नेतृत्व के लिए अनिवार्य नहीं 
मानी जाती। फिर भी ऐसे जन-समाज में भी जिन लोगो ने आत्म» 
“चरित्र लिखने का निष्फल प्रयत्त किया है, उन्होने अपनी नैतिक चुटियों 
को आवद्यकतानूसार प्रकट करने की नैतिक क्षमता नही दिखाई। 
परन्तु भारत-सरोखे देश मे जहाँ आचरण को पवित्रता हो पूजी जाती हो 
एक ऐसे आदमो के लिए जो कि महात्मा को हैसियत से लोगो 
के हृदय पर॒ आसन मार चुका हो, अपने वर्तमान तथा विगत दोषो का 
निरपेक्षमाव से उद्धाटन कर देना एक ऐसे विलक्षण साहस का काम हैं, 
जो मनसा, वाचा, कमंणा से नमस्कार करने योग्य है। अतएवं हमारी 
यह निष्चत धारणा है कि गाघो जी की आत्म-कथा ससार के साहित्य 
में एक अद्वितीय रचना है। 
महात्मा जो अपने नैतिक उपदेशो की वदौलत महान्‌ हैं। परन्तु 
अपनी भूछो को स्वीकार करके वे भहान्‌ से भी भहान्‌ हो गये है। 
यथार्थ में आत्म-चरित्र लिखने का उनके समान अधिकारी वही मनुष्य 
'हो सकता हूँ, जिसने स्वाभिमान की मर्यादा को अटल रखते हुए अपने 
को विनोत से भो विनोत बना लिया हो । जो आदमी अपने को बडा 
समभता है, वह इस विशाल ससार मे तुच्छ से भी तुच्छ है। उसे 
चाहिए कि अपने ज्ञान को आँखों को खोलकर इस व्यापक सुष्टि 
को ओर जरा दृष्टिपात करे । अनन्त आकाश मे असख्य सृष्टियाँ 
दृष्टिगोचर होती है। उन असख्य सृष्टियो मे एक से एक वढकर गणना- 
तांत प्राणी विद्यमान है। इस व्यापक सूष्टि-प्रपचत में यदि हम अपनी 
समूच। पृथ्वों के समस्त विद्वानों, छोकनायक नेताओं तथा महापुरुषो 
को एकत्र करके उन्हे एक ही व्यक्ति का रूप दे डाले, तो भी वे कुछ 
मिलाकर इस निखिल ब्रह्माड मे एक रजकण को प्रतिष्ठा को प्राप्त हो 
सकेगे था नही, इस बात पर हमें सन्देह है। कहने का अभिप्राय यह 
है कि यह जगत्‌ इतना व्यापक एवम्‌ इतना महान्‌ है और इसके अन्तर्गत 
एक से एक बडे विद्वान और महापुरुष इतनों अगणित सख्या मे 
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विद्यमान हूँ कि समझदार मनृष्य के लिए अपने व्यक्तित्व पर अभि- 
मान करने की ज़रा भी गुजाइश नहीं रह जातो | 

इस विशालकाय विश्वरचना को ओर देखकर बपनी तुच्छता प्रकट 
करते हुए एक भकक्‍त-हृदय विश्वविधाता से नम्नतापूर्वक कहता हैः-- 

अगणित हूँ विश्व तेरे, जिनमे असंल्य प्राणी । 

उनमे में अपनों ग्रिनतो, प्रभु, कौन-सो गिनाऊं।॥। 

अतएव जो मनुष्य अपने को विद्वात्मा मे विज्ोन करके तुच्छ से 
भी तुच्छ समझता है, वहो महान्‌ है और उसे हो महापुरुष मानना 
साथंक होगा। उसी महज्जनोचित विवय-भाव को प्रकट करते हुए 
अपने आत्मचरित्र की भूमिका में महात्मा जी यो लिखते हैः--- 

“सत्य के शोधक को एक रज-कण से भी नीचे रहना पडता है। 
सारो दुनिया रजकण को पैरो तले रौदतो है, पर सत्य का पुजारी 
तो जब तक इतना छोटा नहीं बन जाता कि रजकण भी उसे कुचल 
सके, तव तक स्वतंत्र सत्य को फछक भो होना दुलेभ है।” 

जो मनृष्य अपने को रजकण से भी तुच्छ समझता है, वह फिर अपने 
की दूध से घुला हुआ विलकुर निर्दोष नहीं मान सकता। उसे अपनी 
तटियाँ प्रत्यक्ष दिखाई देते, हे और उसको वितय-भावना उसे दोष- 
स्वीकार करने की नैतिक क्षमता भो प्रदान करतो है । इसी लोको- 
तर भावना से प्रेरित होकर महात्मा जी ते अपनो भूमिका के अन्त 
में निम्नलिखित वाक्य लिखें हेः--- 

“पाठकों को अपने दोषों का परिचय में पूरा पूरा कराने की जाशा 
करता हूँ, क्योकि मुझे तो सत्य के वैज्ञानिक प्रयोगो का वर्णन करना है।' 
पह दिखाने को कि मे कैसा अच्छा हूं, मुझे तिलू-मात्र भी इच्छा नहीं।” 

महात्मा जो के आत्म-चरित्र में अन्यात्य गृण तो हूँ ही, परल्तु 
उन सवम सबसे वड़ो और वन्दनोय विशेषता जो हमे दृष्टिगोचर हुई, 
वह उनको अलौकिक स्पष्ट-वादिता एवम्‌ दोष-स्वोकार करने को 
नैतिक क्षमता है। अपनो वाल्यावस्था तथा यौवन की किसो भी भल 
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प्र परदा डालने का प्रयत्न उन्होने नहीं किया हैँ। उनको प्रकट 
ककरते समय अनिच्छा-ननित जो मानसिक कष्ट उन्हे हुआ हैँ, उसका 
नो खुलासा उन्होने कर दिया है। बारू-विवाह' ज्लोष॑क अध्याय के 
आरम्म में ही वे छिखते है -- 

“जी चाहता है कि यह प्रकरण मुझे न लिखना पड़े तो अच्छा; 
'प्रन्तु इस कथा में मुझे ऐसो किततो ही कडदी घूँटें पोनों पडेगी। 
सत्य के पुजारो होने का दावा करके मे इससे कंसे बच सकता हूँ?” 

दोष-स्वोकार करने की यह विलक्षण प्रवृत्ति केवल आत्म-चरित्र 
हो मे नही, वल्कि उनके जीवन के कई महत्त्वपूर्ण प्रसगों पर दिखाई 
दे चुको है। भला ऐसा कौन महान्‌ से महान्‌ छोक-नायक सेनानी 
होगा, जो विरोधों सत्ता को इतनो झञान के साथ अपने आस्दोलन 
का वाकायदा नोटिस देकर चौरोचौरा हिसाकाण्ड के वाद इस वात 
को मृक्‍त-कण्ठ से स्वोकार भो कर ले कि वर्तमान वातावरण में 
जनतात्मक आन्दोलन का इरादा करके मैने हिमालय के समान बडो भूल 
को हूं। स्वाभिमान और ज्ञान का खयार किसी भी जन-समाज के नेता को 
ऐसा कहने से लरूर रोकता, लेकिन गाघों जी इस वर्ग के नेताओ मे 
नही हूँ। वे तो सत्य के अनन्य पुजारों हे। जिस वात को उनकी 
अन्तरात्मा स्वीकार कर छेती है, उसे प्रकट करने मे फिर उन्हे कुछ 
भो सकोच नहीं होता। भूठो शान तो सासारिक लोगो का साधारण 
दुर्गण हँ। उन्हे यह वात चौरीचौरा के हिंसाकाण्ड से जँच गई कि 
देश का वातावरण अहिंसात्मक आन्दोलन के अनूकूल नहीं हूँ और 
फौरन इस सत्य को प्रकट-हूप से उन्होने स्वीकार भी कर लिया। इस 
वात को चिन्ता उन्हे न' हुई कि ससार उनके नेतृत्व के सम्बन्ध में 
जया सोचेगा और क्या कहेगा। छोगो ने याधी जो को इस घोषणा 
को नापसनन्‍्द भी किया। कई लोगो ने सरे आम यह भो कहा कि 
वे राजनीतिक क्षेत्र में नेता होने योग्य व्यक्ति नहीं हे, महात्मा भले 
“हो हो। परन्तु गराधी जी का सत्य-श्रेम अटल है। जो मनृष्य अपनी 
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जाल्यावस्था में ही हरिश्चन्द्र के समान सत्य-सघ होने का अभिलाषी 
था और जिसनें ससार-क्षेत्र को सत्य को प्रयोगशाला करार दे रक्‍्खा 
है, उसे फिर सत्य के सिवाय किसी वात की परवाह नहीं हो सकती । 
उनकी निहचल सत्य-निष्ठा क्या कहतो है, पाठक सुनें-- में तो चाहता 
हूँ कि चाहे मुझ जैसे अनेको का क्षय हो जाय, पर सत्य की सदा जय 
हो। अल्पात्मा को नापने के लिए सत्य का गज कभी छोटा न बनें।” 

कहने का तात्पय यह कि सत्यवादिता गाधी जी के जीवन की सर्वो- 
परि विशेषता है । यह एक ऐसी बात है कि जिसे उनके विरोधी आलोचक 
भी मुक्त-कष्ठ से स्वोकार कर चुके हैँ । अतएवं अपने गृण-दोष की 
छात-बीन मे भो उन्होने इसी सत्यनिष्ठा से काम लिया है। क्या 
लेखों मे, क्या सावंजतिक सभा-मचों पर, क्या पत्र-व्यवहार मे, क्या 
पारस्परिक सम्भाषणों मे, उनके हृदय का द्वार सदेव खुला रहता है । 
वे इस बात को कई बार स्वीकार कर चूके है कि महात्मा जी की उपाधि 
से मूफ़े मन ही मन लज्जित होना पडता है। आत्म-चरित्र की भूमिका 
में वे स्पष्ठ शब्दों मे स्वीकार करते हैँ कि में अपने विकारो को देख तो 
सकता हूँ, पर अब भी उन्हे निर्मूल नही कर पाया हूँ। महात्मा की उपाधि 
से भूषित होनेवाले मनुष्य के लिए अपनी त्रुटियो को इस प्रकार प्रकट 
रूप से स्वीकार करना महान्‌ पौरुष का कास है । अपने इसी सत्या- 
राघत का परिचय उन्होंने अनेक छोटे-बडे प्रसगो पर दिया है। बडे 
असग की चर्चा हम चौरोचौरा के सम्बन्ध में कर चुके है। एक 
छोटे प्रसंग का उदाहरण लीजिए--- 

विलायत को किसी आमन्सभा में सभी प्रकार के प्रश्नों का 
शास्ति-पूवंक उत्तर देते हुए गाघी जो को देखकर किसो परिचित 
अँगरेज़ महिला ने उनसे कौतूहल-पूर्वक पूछा कि गाधी जो, आप कर्मी 
खिन्न अथवा अशान्त होते है या नहीं? इस प्रश्न के उत्तर में 
अत्युलन्नमति महात्मा जी ने तत्कार ही विवोदपूर्वक कहा कि यदि यह्‌ 
सवाहू आप कस्तूरबा से करे, तो यथार्थ उत्तर आपको मिल सकेगा। 
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उनके कहने का आशय था कि छोग मुझे महात्मा के वाम से पुकारते 
है; परत्तु मेरी त्रूटियों का ज्ञान उन्हे नहीं हैँ। उनकी जावकारी उसी 
को हो सकतो हूँ, जो हमेशा मेरे साथ रहतो आई है । इसके प्रत्युत्तर में 
प्रदन करनेवालो उस महिला ने हँसते हुए कहा कि मेरे पति तो मुभसे 
बडी सज्जनतापुर्वेक पेश आते है, आप यह क्‍या कह रहे हे ?' गाघी 
जो ने फौरन जवाब दिया, तब तो मू के प्रतोत होता है कि इस प्रकार 
दूसरो के सामने अपने पतिदेव को तारीफ करने के लिए आपको उनसे 
खासो अच्छो रिश्वत मिलो हैँ ।” आसपास के सुननेवाले इस सारगभित 
विनोद को सुनकर हंसने छगे। महिला चुप हो गई । 

गाघी जो ने उस अंगरेज़ महिला को जो उत्तर दिया, वह भी एक 
कडवो घूँट थो। शकर जो हलाहलछ पान करके प्रसिद्ध हो गये है परल्सु 
हमें तो ऐसा प्रतोत होता है कि एक ऐसे आदमी के लिए जिसे लोग 
ईइवर का अवतार समझते हो, अपनो भ्रच्छन्ष कमजोरियो को ऐसी 
सचाई के साथ परिणाम का ख़याल न करते हुए प्रकट कर देना एक 
ऐसा कठिन काम है कि उसे संसार का सर्वश्रेष्ठ महापुद्ष ही कर 
सकता है । हमारे भारतवर्ष मे ऐसे कई सन्त-महात्मा हो चुके है, जिन्होने 
अपने भगवान्‌ के सामने प्रेमाकुल होकर अपने दोषों की सूची बनाकर 
रख दो हैं; परन्तु वे सब ससार से विरक्त थे और छोकमत की उन्हें 
परवाह नहीं थी। गाघी जो प्रधानत. जन-समाज के सेवक हे और 
छोकमत के आधार पर हो उनके जीवन का सारा कार्य-क्रम अवलम्बित 
है। फिर भी वे अपने सम्बन्ध में खरो-खोटो कहने मे नहीं चूकत्ते। 
उनको इस अचूक सत्यवादिता में हो उनके बढ़प्पन का रहस्य हैं। 

सत्य-शोधन के मार्ग में उन्होंने किसी पर किसी भ्रकार की 

रियायत को हो, इसका एक भी उदाहरण हमे मालूम नहीं है । अपने 
पूज्य विता के सम्बन्ध मे भो उन्होने ऐसा कहने में सकोच नही किया 
कि मेरा ख़यार है कि वे कुछ विषयासक्त होगे। छाया के समाव 
अनुगामिनी अपनो सुशीरा धर्मपली का भो दोषोद्घाटन उन्होंने 
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केवल तीन रुपयो के छिए कर डाला । श्रीमती कस्तुरवा के 
पास अश्रम-नियम के विरुद्ध घोखें से तौन रुपये किसी समय रह 
गये थे। गाघधी जी को इस बात की ख़बर लरूगी। जाँच करने 
पर मालछूम हुआ कि बात सच थी । सम्पादकीय लेखनी वो हाथ 
में थी ही, उन्होनें इस वात को अपने पत्र में निस्सकोच 
होकर प्रकाशित कर दिया। भरा, जो आदमी अपनी नाजुक से नाजुक 
प्रसग की वुराइयो को भी प्रकट करने में नही चूकता, उस सत्य-समर्थक 
से रियायत की आशा कैसी ? पिता की मृत्यु के समय अपनी जिस 
विषयाधता की चर्चा उन्होने अपने कात्म-चरित्र में की है, उसको 
प्रेरणा देनेवाली नैतिक क्षमता सर्वधा लोकोत्तर है। वह इस दुनिया 
को चोज़ नही हूँ । वे छिखते है कि थदि में विषयांध न होता तो अन्त 
समय तक पिताजी के पैर दवाने का सौभाग्य मुझे प्राप्त हुआ होता।” 
कैसा मर्मभेदी दोष-स्वीकार है? सहृदय पाठक ज़रा विचार करे। 

महात्या जो ने आात्म-चरित्र लछिखकर पाइचात्य प्रथा का अनु- 
सरण तो किया है, पर उन्हे प्रेरित करनेवाली लोक-सेवा की सदुभाववा 
सर्वथा सतोगुणी है और पूर्वी विशेषता है । आत्मकथा का द्वूसरा नाम 
उन्होंने सत्य के प्रयोग” दिया है। इस नाम की सार्थकता उनके लिखे 
हुए प्रत्येक पृष्ठ में ऋलकती है। केवल सत्य के पुजारी होने के कारण 
वे अपने जोवन में कैसे कैसे अनेक दुर्गुणो से वच गये, यही बतलाना उनकी 
आत्मकथा का प्रधान उद्देश्य है। वाल्यावस्था की भूले, यौवन की 
विषयाधता, सावंजनिक जीवन के अपमान तथा वुरी संगति के 
दुष्परिणाम, इन सभी घटनाओं का वर्णन उन्होने ऐसी निरपेक्ष भावना 
से किया हैं कि हम सरीखें ससारी छोगो को पढ़कर बवाक्‌ होना पड़ता 
है। अपनी त्रूटियो के! जन-समाज के सामने खोल कर रख देने में अपनी 
प्रतिष्ठा और बड़प्पन का ज़रा भो लिहाज उन्होने नहीं किया। 
याघी जौ का वर्तेमान जोवन तो प्रतिक्षण इतना सार्वजनिक हो रहा 
है कि उनके पास अब छिपाने योग्य कोई रहस्य हो न रहा। क्या 

फो० ६ 


( ४३२ ) 


सोते, क्या जायते, कया चलते-फिरते, क्या खाते-पोते, वे हमेशा लोगों 
से घिरे रहते हैँ । परन्तु नवुष्य का मत एक ऐचा त््यान है, जहाँ को 
कियालों के। केवछक सन का त््वानों हो देख चकता है) इस मानसिक 
क्रियाओं की छाव-वीन में महात्वा जो हमेना छगे रहते हैं दौर जज ऊमभी 
लावश्यकता होती है, उतका प्रसंगानुकूल खुलात्ा कर देने में वे कमी 
नही चुकते। यह तो उनके वर्तेमानकारू का जाध्यात्तिक कार्यक्रत है 
परन्तु उतके पिछले जोवन को बहुतन्तो बातें जब-प्माज के उानने 
प्रकट नहीं हो पाई थीं। उन्ही रहत्यो का उदुधादव यांधों जो ने 
अपनी आत्माकथा में किया है। हमे तो ऐसा प्रतोत होता है कि 
जआात्म-चरित्त लिखकर उन्होंने अपने पृववे-जोवन के छोप-यरिहारार्थ 
प्रावश्चित्त हो किया है। ययाय में उनको बात्मकुथा केवल कथा नहों, 
एक विलक्षण और जत्तह्य मानसिक तपश्चर्या है। 

ग्रांघी जी की त्पष्टवादिता में एक लौर महत्व की वात है जो विचार- 
वान्‌ पाठकों के लिए ध्यान देने योग्य है। बपने जीवन के अत्येक क्षण 
में सत्य के पुजारी होने क्वा दावा करते हुए भी वे इस बाद के दावीदार 
नही हे कि उन्होंने सत्य-पम्बन्धी जो घारणा त्विर की है, 5ह बन्तिन 
हैऔर उच्में परिवर्तत बथवा नुघार की बआावष्यकंदा नहीं रह यई।॥ 
वे आत्मकथा की भूमिका में इस वात को स्वीजार करते हे कि “चत्य 
जब तक मेरे हाथ नहीं लगा है कौर बनी तक में उसका झोबक-मात्र 
हैँ; पर सत्व का किसो न किसो रूप में जवलन्व केवा लाव्श्यक हैं, 
इसलिए जब तक प्रम मौर बन्तिम तत्व का चालात्कार नहीं हो जाता, 
तब त्तक मेरो अन्तरात्या बिसे उत्य सनमझतो है. उत्ती काल्निक सत्य 
को जपना जाधार मानकर में बपना जोव्न व्यतौत जरा चाहता हूँ।” 
इस स्वोकृति में महात्वा जी के लालोचक्ो के किए दझुछ ऋहने-चुनने 
तया कटदाक्ष करने को कोई दुंजाइअ हो नहीं रह गईं। उर्द-सन्मति ते 
महात्मा कहलानेवाले के लिए अपने सत्यज्ञाव-सम्बन्धों ऐसी लसमपोत्त 
अ्रकट करना एक ऐसी दात है, दिसने किसी भी काँलवाले को सत्य 
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अलौकिक कलक दृष्टिगोचर हो सकती है । कम से कम इन पक्तियों के 
लेखक को ऐसा प्रतोत हुआ है कि सत्य के सम्यक्‌ और सम्पूर्ण-ज्ञान-सम्बन्धी 
असमथ्थंता प्रकट करके महात्मा जी ने अपनी सत्यनिष्ठा का एक 
उदार और मनोहर उदाहरण हमारे सामने प्रस्तुत कर दिया हैं। यह 
सत्याराधन उनके जीवन का सिरमौर हूँ और उत्तकी महात्ता का 
साराश है । हम यह देख सकते है कि उनके सिर पर का ताज ख़ालिस 
काँटो का बना हुआ है। परन्तु हमे यह भी दिखाई देता है कि जिन 
काँटो से उनके मुकुट का निर्माण हुआ हूँ, उनमे से प्रत्येक की नोक पर 
एक एक देदोप्यमान होरा बँघा हुआ है । वह हीरा भूगर्भ से निकलनेवाला 
और सूर्य के उधारी प्रकाश से चमकनेवाला कोई जड पदार्थ नही है । 
वह तो अन्त-करण के अन्तरतम प्रदेश से आविर्भूत होनेवालछा स्वय प्रकाशित 
सत्य-प्रेम' है। 

गरीब देवताओ ने बड़े परिश्रम के बाद समूद्र-मन्थन के हारा 
चौदह रत्न निकाले । पर इस रत्न को वे भी न पा सके। जरूर 
पाते, यदि वे इस काम में दानवों से सहयोग न किये होते । महात्मा जी 
के पास आज यह रत्न सोलहो आने विद्यमान है, क्योकि वे ऐसे सहयोग 
से पराड्मुख हो चुके हे। 

श्रो जयरामदास जी, श्री आनन्द तथा गाधी जी के अन्य दूसरे 
साथियों का ससार को उपकार मानना चाहिए, जिनकी प्रेरणा से यह 
आत्मकथा लिखी गई है। यो तो उनके सार्वजनिक जीवन के अथ 
से इति तक महात्मा जी की लेखनी चलती आई है तथा चल भी रही है । 
उनको लिखों हुई अन्यान्य पुस्तके तथा लेख-सग्रह भी प्रकाशित है। 
परन्तु यह आत्मकथा उनके लेखो में ही नही, वरन्‌ सभ्य-ससार के साहित्य 
में भी बिलकुल बेजोड रचना है। इसकी जितनी प्रशसा की जाय, थोडी 
ही होकर रहेगी। जिस बेरहमी के साथ इस आत्मकथा के लोकोत्तर 
लेखक ने अपने जीवन के अन्तर्वाह्य का खुलासा किया है, वह इस 
पृथ्वी पर सत्य-निष्ठा का एक अमर उदाहरण होकर रहेगा, इसमे 
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हमे तिरू-भात्र भो सन्देह नही हैँ । जआात्मकया के हिन्दी-अनुवादक श्री 
हरिभाऊ उपाध्याय जो के साथ हमारा भी यह विश्वास हैँ कि यह 
उज्ज्वल कया भूमण्डल के जआत्माथियों के लिए एक दिव्य प्रकाण 
का काम देगी और उन्हे आशा तथा आत्मा का अमर सन्देश चुवावेगी।! 


अध्याय ६ 


जन्म-सिद्ध संस्कार 


गाधी जो को आत्मकथा को विचार-दृष्टि मे पढनेवाले प्रत्येक 
जिजासु के मन में यह प्रश्न स्वभावत उपस्थित होता है कि इस समय 
एक विशाल वट-वृक्ष के समान पृथ्वी पर उनका जो चड़प्पन छाबा हुआ 
है, उतका वोज उन्हें कब औौर किस तरह प्राप्त हुआ। यह तो हम 
समझ चूके हैँ कि उनको महत्ता का मूल उनका सत्य-श्रेम हैँं। पर 
सत्य से प्रेम करना उन्होंने कव और किस तरह सीखा ? उनकी 
स्वयं लिखित जोवनो में तो हमें सत्य के प्रयोग ही मिलते है और उनके 
परिणामों का ज्ञान होता है । जीवन के प्रस्॒यों पर सत्य के प्रयोग करने- 
वाले के मन में पहले निर्चल सत्य-निष्ठा चाहिए | यह निष्ठा तो 
गावी जी के जीवन में हमें दिल्लाई देतो है, परन्तु उनके हृदय में उस 
भारणा का जन्म कब और किस प्रकार हुआ--इस गम्भीर और योग्य 
कौतूहल का निवारण उनकी जात्मकथा से बिलकुल नहीं होता। हम 
सरीखे जनन्साधारण के लिए यह बड़ो निराभा-जनक वात हैँ । इस 
अभाव के लिए हम ग्राघो जो को जवाबदार ठहराना नहीं चाढपे 
इस सम्बन्ध में उतके लिए कोई चारा हो नहीं था। यदि वे अपनी 
सत्य-निष्ठा को किसो घटना-असद्भ पर प्राप्त किये होते, तो उसे 
कट करने में वे कमो न चुकते । झेकित जो चीज उन्हें जन्म-गत सस्कार 
के रुप में मिली हूँ, उसका पूर्व-इतिहास स्वयं उन्हे ही मालूम नही है । 
फिर वे छोगो को क्या लिखकर बताते ? यही उनकी कठिनाई थी। 

संसार में कई लोग ऐसे भी होते हैं जिनके जन्म-सिद्ध संस्कार तो 
चुरे होते है, परल्तु वे अपने जीवन के उत्तर-काल में बिक्षा, सत्सग तथा 
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अनुभव को प्रेरणा से बहुत सुघर जाते हैँ । यथार्थ में आत्म-सुधार ही 
जीवन का घ्येय है। महंषि वाल्मीकि का उदाहरण हमारे आशय को 
बच्छी तरह प्रकट कर सकता है। उनके सम्बन्ध में यह कथा प्रचलित 
है कि अपने जोवन के पूर्व-काल मे वे बडे दुराचारी थे । छूट-मार और 
डक्ती से हो उनका जीवन-निर्वाह होता था। जिन दिनो वे अपनी 
दुष्ट-चर्या मे मनसा, वाचा, कर्मणा सलूग्न थे, किसी ने उनसे पूछा “भाई ! 
यह तो बताओ, कि यह सब तुम किनके लिएकरते हो और छूट-मार 
से प्राप्त किये हुए तुम्हारे घन का उपयोग करनेवाले कौन हैं ? वाल्मीकि 
ने अपने कुटुम्ब-परिवार के छोगो के नाम लिये। प्रदनकर्ता ने तव उनसे 
कहा कि उन लोगो से जाकर जरा यह तो पूछता कि चोरी और 
डकँतो में जो तुम्हे पाप छगता है और उसके कारण तुम्हे भविष्य मे जो 
दण्ड मिलेगा, उसके हिस्सेदार होने के लिए वे छोग राजी हैं या नही ? 
वाल्मीकि के हृदय भे यह वात चूभ गईं । वे घर गये और अपने लोगो से 
उन्होंने ऐसा हो प्रशत किया । इस पर परिवार तो क्या, उनके स्त्री- 
बच्चों तक ने पाप में साभीदार होने से इनकार कर दिया। इस घटना 
ने वाल्मीकि की आँखें खोल दी। ससार की स्वार्थ-परता एवं निस्सारता 
उनके नेचो के सामने अपने नग्नरूप में दृष्टिगोचर होने छगी। उस दिन 
से वाल्मीकि के विचार और आचार की दिशा ही वदलर गई। 
कोलान्तर मे. वे सत्य-निष्ठ होकर चाण्डाल से चतुर मह॒षि हो गये। 
उनका अमर ग्रन्थ रामायण आज जन-समाज में श्रद्धा-पूर्वक पढा और 
सुना जाता है। आदिकवि की प्रतिष्ठा उन्हे ही प्राप्त हू। 

रामायण के दूसरे छब्ध-प्रतिष्ठ छेखक गोस्वामी तुलसीदास जी 
के पूर्व-कालोन जोवन-चरित्र के सम्बन्ध में भी इसी तरह की कथा 
प्रचलित हैं। वाल्मोकि के समान दुराचारी तो वेनही थे, पर संसार 
के सर्व-साधारण छोगो के समान वे विपयानुरक्त जरूर थे। अपनो स्त्री 
के बिना उन्हे एक दिन भो व्यतोत करना दुष्कर था। कहा जाता है कि 
किसी समय उनको धर्म-पत्ली दो-चार दिनो के लिए अपने माँ-वाप के 
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घर चली गई। तुलसोदास जी को स्त्री का यह स्वल्प वियोग भी 
असह्य हो गया, यहाँ तक कि वे अधीर होकर दूसरे हो दित उसके 
पास ससुराल पहुँच गये। उस साध्वी को अपने पति के इस व्यवहार 
से बडा क्षोम हुआ | अतएवं लज्जा-जनित कोच के आवेश में आकर उसने 
अपने विषयासक्त पति से कहा, महाराज | आपका यह व्यवहार सभ्य 
मनुष्य को शोभा देनेवाली वात नहीं है। इस हाड़-मास के बने हुए 
शरोर पर आप इतने अनुरक्‍्त दिखाई देते हे । यदि यही अनुराग आपको 
भगवान्‌ के भजन में हो, तो आपका कल्याण हो जाय।' गोस्वामी जी 
इस सार-गभित कदूक्षित को सुनकर गम्भोर हो गये। उद्री क्षण वे अपनी 
ससुराल से वापस चले आये और तत्पद्चात्‌ उन्होंने अपनी जीवन- 
चर्या हो बदल दो। आज गोस्वामी तुलसीदास जी की राम-निष्ठा से 
कौन परिचित न होगा ? जन-समाज के लिए उनको भाषा-रामायण 
स्थावर आध्यात्मिक सम्पत्ति हे और साहित्य की मनोहर से मनोहर 
रचना मानो जातो है। 

इसी तरह को कहानी कृष्ण-भकत सूरदास जी के सम्बन्ध मे भी सुनी 
जाती है। कहने का अभिप्राय यह हूँ कि उपर्युक्त महापुरुषों के (जीवच- 
चरित्रों को पढ़कर हम अनायथास समभ सकते है कि उनको सत्य-निष्ठा 
का सूत्रपात कव और किस तरह हुआ। हम यह जान सकते हूँ कि अपने 
जीवन के पूर्वाजित अनुभव का अवलम्ब लेकर उन्होने प्रसद्भविशेष 
में किसो खास घटना से चिरस्थायो शिक्षा छे छो। और इस प्रकार दीक्षित 
होकर वे साधारण मनुष्य से जोवन्मुक्त सावु, महात्मा त्तवा महोपदेशक 
हो गये। गावो जी के जीवन में ऐसे आकस्मिक परिवर्तत का परिचय 
हमे कहो भो नहीं मिल्ता। उनको आत्मकथा से यह बात तो मालूम 
होतो है कि योवन के पूर्वाद्ध में उनमे काम-लिप्सा सर्व-साधारण संसारी 
छोगो के समान ही थी । परन्तु इसे हम मामूलो प्राकृतिक प्रेरणा के सिवा 
कुछ नही कह सकते। एक पत्नो-ब्रत को विश्युद्ध मानसिक भावना भी 
विषयासक्ति के साथ उनमें विद्यमान थी और इस सद्भावना ने उन्हे 
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कई कठिन प्रसगो पर नैतिक पतन स्ने सुरक्षित रकखा। उनकी चर्चा 
महात्मा जी ने निस्स्कोच होकर की हैं और यह स्पष्ट-वादिता केवल 
उन्हीं की विशेषता हैँ। विषयासक्ति से वे अपनी यौवनावस्था में ही 
धीरे धीरे विरत होने छगें और जिस समय ससार के समस्त सावारण 
लोगो में यौवन को प्रेरणा वनी हो रहतो है, ठीक उसी अवस्था में ही 
उन्होने ब्रह्मचरय घारण करने का संकल्प भी कर लिया । इस निव्चय के 
लिए उन्हे गोस्वामी तुलसीदास के समान किसी मर्म-भेदी नसीहत की 
आवश्यकता नही हुई। न फिर सूरदास के समान उन्हें छाचार होकर 
अपनी आँखें फीड़नें की चौवत ही आई । विषयासक्ति से यौवनावस्था 
में ही विरक्ति का आविर्भाव हो जाना एक ऐसी अनोख्ती मानसिक 
निवृत्ति है जो जन्म-सिद्ध सस्कार के विना उत्पन्न ही नहीं हो सकती। 

छेकिन महात्मा जी को विषय से विराग उसी क्रम से होने छगा, जिस 
कम से वे सार्वजनिक सेवा में सछरत होने छग्रें। छोक-सेवा के मूल में 
भानवन्श्रेम था और इस प्रेम को प्रेरणा देनेवाी उनकी हृदय-गत सत्या- 
राघना थी। इस प्रकार उनकी उत्तरोत्तर धढनेवाली नैतिक महत्ता 
की जननी सत्य-प्रियता ही थी। अभी तक वे यही कहते जाये है और 
आज विश्व-विश्वुत महात्मा हो जाने के वाद भी उनका यही कहना 
है कि उनकी सारी खटपट, अविराम परिश्रम-णीलता, तथा छोक-सेवा 
कैवक सत्य को तलाण के लिए ही है। उनके कथनानुसार वह परम 
सत्य उन्हें अभी हस्तगत नही हुआ है, पर उसकी भलक उन्हे समय-समय 
पर अवदय दिखाई देती हैं। कहने का साराण यह कि गाघी जी के 
विगत और वर्तमान जीवन को स्फूर्ति देनेवाली भावना एकमात्र 
सत्य-निप्ठा ही हूँ | इसी निष्ठा से प्रेरित होकर अपने जीवन में उन्होंने 
सत्य के अनेक प्रयोग किये हैं और उनसे उन्हें सनन्‍्तोप ही हुआ हैँ। ऐसे 
अ्रयोग उनके अमी तक जारी हैं और तब तक चलते रहेगे, जब तक उन्हें 
सत्य के प्रत्यक्ष दर्गनन न हो। 

अब प्रव्न यह उठता हैँ कि यह सत्य-निष्ठा उन्होंने कब और किस 


तरह प्राप्त की। इस सम्बन्ध मे हम पहले हो सकेत कर चुके हैँ कि 
गाघी जी की मात्मकथा से इस बात का पता नहीं छगता। 

यदि कोई मनुष्य गगा जी के उद्गम-स्थान का पता छगाने के 
लिए कलकत्ते से रवाना हो और किनारे किनारे चलता जावे, तो हरिद्वार 
के आगे गगोत्तरो तक तो वह मजे में चछा जायगा, लेकिन फिर इस 
वात का अनुमान करना भी उसके लिए कठिन हो जायगा कि उसके 
आगे गगा जी की घारा सूक्ष्म रूप से किस प्रकार और किस स्थान- 
विशेष से निकली है। ठीक उसी तरह गाघी जी की माहात्म्र-गगगा का 
पावन प्रवाह तो हमें उनके जीवन में दिखाई देता है और कितारे 
किनारे चले जाने पर हमें कुछ दूर तक वह आगे भी दृष्टिगोचर होता 
है, परन्तु अन्त में इस वात का पता नही लगता कि आखिर इतनी बडी 
चारा किस सूक्ष्म रूप में और कहाँ से निकलो है। महात्मा जी की सत्य- 
'निष्ठा-हपी सरिता का सूक्ष्म रूप हमें उनकी वाल्यावस्था में ही दृष्टिगोचर 
होता है और ऐसी अवस्था में जब कि ससार के सर्वसाधारण वालूक 
स्वाभाविक प्रेरणा से ही रूठ बोलने लगते है और सत्य की उन्हे कल्पना 
तक नही होती । गान्घी जी अपनी आत्मकथा में लिखते है कि बचपन 
में उन्हे सत्य हरिइचन्द्र का नाटक देखने को मिल्ला। उनके नन्‍्हे-से 
हृदय पर उस नाटक का बडा प्रभाव पडा, यहाँ तक कि उस खेल को 
देखने के लिए उनका जो वार वार ललचाता। परन्तु पैसे कौन 
देता। अतएव वे मन ही मन उस नाटक के दृश्यों को दुहराया 
करते, हरिश्चन्द्र की मानसिक दूढ़ता की प्रशसा करते और उन पर 
आई हुई आपत्तियो पर एकान्त मे आँसू भी बहाते ! कई बार 
उनके बाल-हृदय मे यह प्रईन भी उठता कि ससार के सभी लोग 
हरिदचन्द्र के समान सत्यवादी क्यो नहीं होते । उस विचार के साथ-साथ 
उनके हृदय में यह भी आकाक्षा उदय होती कि हरिइचन्द्र के समान सत्य- 
समाराधक से भी वन जाऊें और उन्ही के समान सत्य के नाम पर 
कष्ट सहन करने की क्षमता में भी प्राप्त करूँ। 
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महात्मा जी को प्रौढावस्था में छोक-सेवा की जो लोकोत्तर रूगन 
दिखाई देतो है, उसका भी सुक्ष रूप हमे उनकी वाल्यावस्था में 
ही दृष्टिगोचर होता है। अपनी आत्मकथा मे वे लिखते हे कि स्कूल की 
पुस्तको के सिवाय वे दूसरी कितावे नही पढ़ते थे। परन्तु एक मौका ऐसा 
आया कि श्रवण-पितृभक्ति नामक एक छोटो-सी पुस्तक उन्हे अपने पिता 
की सेज़ पर पड़ी हुई मिली। कौतूहलवश उन्होने उसे उठा लिया और 
पढ़ने छगे । उसे पढ जाने के बाद श्रवण को मातृ-पितृ-भक्ति का वडा 
गहरा प्रभाव उनके हृदय पर पड़ा । उसी दिन से अ्रवण-चरित्र के अनुकरण 
करने की प्रवृत्ति उनके मन मे जाग्रत हो गई। परन्तु इसके मो पहले 
उनके हृदय मे माता-पिता तथा बड़े-बूढ़ो के प्रति भक्ति-निष्ठा वत्तमात 
थी। श्रवण-चरित्र ने उन्हे एक आदर्श दे दिया। यही बात सत्य-निष्ठा के 
सम्बन्ध मे भी कही जा सकतो है। 
इस प्रकार विचारवान्‌ पाठक देखेंगे कि शैशवावस्था में ही गाधी जी 
के हृदय पर हरिदचन्द्र नाटक और शअवण-पितृ-मक्ति का चिरस्थायी प्रभाव 
पड चुका। आज यदि हम उनके वडप्पन को एक विज्ञाल गगन-चुम्वी 
इमारत का रूपक देना चाहे, तो हमे उस भवन के दो आघार-भूत स्तम्भ 
दिखाई देते है। एक तो है लोक-सेवा और दूसरी है सत्यनिष्ठा । इन दोनो 
का सूक्ष्म सूचपात उनको वाल्यावस्था मे ही हो चुका था। किसी प्रभाव- 
शालो नाटक को देखने तथा पुस्तक को पढने के बाद क्षणिक उत्साह का 
होना एक स्वाभाविक बात है, जो कई लोगो के सम्बन्ध मे कही जा सकती 
है। परन्तु ऐसे सत्ममाव का सदैव के लिए अमिट हो जाना और वह भी 
दस या वारह वर्ष की छोटी उम्र मे, एक ऐसी असाधारण से असाधारण 
घटना है कि उसकी सम्भावना हम जन्म-गत सस्कार के बिना सिद्ध हो नही 
कर सकते। न जाने कितने बारक आज भी सत्य हरिद्चन्द्र का नाटक 
देखते होगे तथा श्रवण-चरित्र भी पढते होगे । पर ऐसे कितने निकलेगे 
कि जिनके हृदय में श्रवण तथा हरिदचन्द्र के अनुकरण करने की मानसिक 
आकाक्षा उत्न्न होती होगी। यथार्थ में इन दोनों पुरुषों के चरित्र ऐसे 
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है कि वे बाल्यावस्था में साघारण छोगो को बडे शुष्क और नौरस प्रतीत 
होते है, शिक्षा ग्रहण करने की प्रवृत्ति तो दूर ही रही | परन्तु बालक 
गाधी को इन चरित्रो में अदूट नैतिक सम्पत्ति मिछ्त गई | आज उनके 
समान इस पृथ्वी पर ऐसा दूसरा श्रीमान्‌ कौन है, जिसका कोष अक्षय 
हो और जिसका धत दोनो हाथो से पानी के समान बहाने पर भी उत्तरो- 
त्तर बढ़ता ही जाता हो। इस अविनाशी आध्यात्मिक सम्पत्ति के अधिकारी 
महात्मा जी अपनी बाल्यावस्था में ही हो गये। ऐसे मनुष्य से बढ़कर 
सौभाग्य-शाली और कौन हो सकता है ? 

गाधी जी की छोकैषणा तथा सत्य-भाववा केवल अपना आदर्श 
स्थापित करके हो शान्त न हुईं। यह तो बहुत मामूलो बात है और प्रत्येक 
पढा-छिखा भनुष्य इसे जानता है कि किन गुणों के लिए किन देवताओं 
तथा महापुरुषो-को आदर्श मानना चाहिए। परन्तु जानकर ही क्या, भत्यक्ष 
आचरण में अनुकरण करने का शुभ सकल्प तथा नैतिक बल भी चाहिए | 
'तायमार्त्मा बलहीनेत लभ्य ! | परमात्मा का साक्षात्‌कार इस बल के बिना 
सभव नही। यह नैतिक बल हमे गाधों जी भे उनकी बालावस्था से ही 
दिखाई देता है । समय समय पर उन्होने-इस शक्ति का कैसे परिचय 
दिया, इस बात की चर्चा हम सत्याराधन शीर्षक अध्याय मे करेगे । 
यहाँ पर हमें इतना हो बतलाना अभीष्ट है कि गाघी जी की महत्ता के 
जो दो आधारस्तम्भ-गूण है, उतका अर्ज॑त उन्हे इस जन्म मे नहीं करना 
पडा । उनके ससस्‍्कार तो वे जन्म ही से छेकर आये थे । हाँ, अलबत्ता 
इतना तो मानना होगा कि इस जीवन भे उन्होने आचरण-हारा उत जन्म- 
सिद्ध नैतिक गुणो का और भी अधिक विकास किया है । 

जो लोग बच्चो की मानसिक जाँच-पडताल में माता-पिता के सस्कार 
तथा स्वभाव को भी महत्त्व देते है, उनके लिए भी कुछ विचार-सामग्री 
गाघी जो के चरित्र मे मिल सकती है। उन्होने अपने पिता के सम्बन्ध में 
छिखा है कि वे कुदुम्ब-प्रेमा, सत्यप्रिय, शूर और उदार पर साथ हो 
क्रोषी थे। क्रोध की मात्रा तो गाधी जी की मानसिक रचना में नही के 
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वरावर है, पर पिता के सभी गुण उनमे बहुत बडे पैमाने में पाये जाते 
है। अपनी जिस स्वाभिमांन-वृत्ति से उन्होने सारे हिन्दुस्थान को वात ही 
बात में इतना स्वाभिमानी बना दिया, वह भी उनके पिता में किसी 
अज में विद्यमान थी। एक वार असिस्‍्टेन्ट पोलिटिकल एजेट ने राज- 
कोट के ठाकुर साहव का अपमान किया। गाधी जी के पिता जी ने 
उसका विरोध किया। एजेन्ट बड़े अग्रसन्न हुए और उनसे माफी 
माँगने को कहा। दिन भर हवाछात में रहना उन्हे मजूर हुआ, पर 
उन्होने माफी नहीं माँगी । आज उसी पिता के पुत्र का स्वाभिमान एक 
समूचे साम्राज्य की जड को हिला रहा है। 

महात्मा जो में जो धर्म -भावना और जश्ारीरिक कष्ट सहने की असा- 
चारण प्रवृत्ति पाई जातो हैँ, वह उनकी माता में भी विद्यमान थी। वे 
बड़ो भावुक और धमम-भीर थी | उपवास-सम्बन्धी जो धर्म-भावना महात्मा 
जी के स्वभाव मे पाई जाती है, वह तो प्रतीत ऐसा होता है कि खास 
उनकी माता जी की ही आध्यात्मिक सम्पत्ति थी, जो पुत्र को दिरासतन 
मिली है । हम पहले ही लिख चुके है कि वे किस तरह हमेज्ञा उपवास किया 
करती थी ओर चौमासे में सूर्य-दर्शन के बिना कई दिनो तक निराहार रह 
जाया करतो थी। दुनिया जानती है कि गाघी जी उपवास-श्रत के कितने 
श्रेमी है। यह यूग खाने-पीने का बडा शौकीन है। विशेषकर पादचात्य 
सम्पता में तो अनद्न-त्रत के लिए कोई स्थान ही नहीं। जमाने की 
इस सास्कृतिक परिस्थिति में अपने उपवासो के कारण महात्मा जी को 
कई बाद उपहासास्पद भी होना पडा है। फिर भी इस वात को कौन 
समझदार आदमी अस्वीकार कर सकता हँ कि इसी ब्रत की बदौलत 
“थयरवदा' जेल में आमरण अनशन का भयकर भन्तव्य स्थिर करके 
इस महात्मा ने भारतीय राष्ट्रीयवा को जो सेवा की है, वह उनके 
सेवा-मय जीवन में भी अद्वितीय है । 

इस विपय में महात्मा जो ने अपनी आत्मकथा के दूसरे भाग में 
अग्रलिखित विचार प्रकट किये हें -- 
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“बालको को जिस तरह मॉ-बाप को आकृति विरासत में मिलतो 
हैँ, उसी तरह उनके दोष-गुण भो विरासत मे मिलते हे। हाँ, आस-पास 
के वातावरण के कारण तरह तरह की घटा-वढी होती जाती है। परन्तु 
मूल पूँजी तो वहो रहतो है जो उन्हे वाप-दादो से मिली होती है। यह 
भी मैने देखा है कि कितने ही बालूक दोषो के इस विरासत से अपने को 
बच लेते हे । यह तो आत्मा का मूल स्वभाव है । उसकी वलिहारी है ।” 

गाधी जो के इन विचारो से हमारा मत-भेद है। हमारी सँम्मति में 
प्रत्येक बच्चे को मूल पूँजी तो वही रहती है, जिसका अर्जंन वह स्वयम्‌ 
अपने कर्म और अनुभव के द्वारा पूर्व जन्मो मे कर चुकता हैं। वाप- 
दादो से उसे मूल पँँजी नहीं मिलती । हाँ, शरीर ससगग के कारण उनसे ब्याज' 
के रूप मे कुछ थोडा-सा भला-बुरा स्वभाव जरूर हासिल कर लेता है। 
जो वालक अपने को दोषो के विरासत से बचा छेते है, उनके पूर्व-सस्कार 
बहुत अच्छे और सुदृढ रहते हे । आत्मा के मूल स्वभाव को इसका कारण 
बताना हमे ठीक नही जेचता । यदि ऐसा होता तो सभी बालको को अपने 
माँ-वाप के दोषों से सुरक्षित रहना चाहिए, क्योकि आत्मा तो सभी में होती 
है। और उसका मूल स्वभाव एक ही है। माता-पिता के संसर्ग-दोष 
से बचना या न बचना बालक की परिस्थिति तथा शिक्षा-दीक्षा पर 
अवलूम्बित है। जोव-दृष्टि से ससार मे भ्रत्येक प्राणी की स्वतन्त्र सत्ता 
है और उसकी नैतिक तथा आध्यात्मिक पूँजी भी खास उसी की होती है। 
अपनी इस पूर्वाजित सम्पत्ति को लेकर हो वह जन्म लेता हैँ और कुछ 
घटा-बढी के वाद उसी को साथ लेकर वह लोकान्तरित भी होता है। कोई 
भी बच्चा माता के गर्भ से घुले-पुछे साफ स्‍्लेट के समान नही आता। 
उसमें तो न जाने कितनों लिखाई-पढाई पहले हो' से विद्यमान रहतो है। 

जो लोग वत्तमान जोवन को प्रथम और अन्तिम भो मानते है, वे 
सृष्टि-रहस्य का ककहरा भो नही समभते। इस दृश्य और अदृश्य जगत्‌ 
के मूल मे जो परम अविनाशो तत्व विद्यमान है, उसको अवरोहण और 
आरोहण ऐसो दो क्रियाये है। इन्ही दो क्रियाओ से एक रूम्बाकार वृत्त 
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बन जाता है, जिसे हम जगत्‌ के नाम से पुकारते हे। वह इन दोनों 
क्रियाओं की सयुक्‍त गति के अतिरिक्त और कुछ भी नहीं है। जीवन- 
थात्रा के यही दो पथ हे। अवरोहण-पथ में वह परम तत्त्व अपनी 
अथार्थता से नोचे उतर कर नाना रूप में उत्तरौत्तर प्रकट होता है और 
किसी एक निर्दिष्ट सीमा पर पहुँच कर भिन्नता का बाना छोडते हुए 
अपनी वही पुरानो एकता की ओर अग्रसर होता है। इस ऊद्ध वगामी गति 
को आरोहण कहते है । 


मनृष्य एक आरोहण-शील प्राणी है। उसका जीवन अमरनाथ की 
चढाई के समान है। जिन छोगो ने यात्रियो को अमरनाथ पर्वत पर 
देव-दर्शन के लिए चढते हुए देखा होगा, उन्हे इस जीवन को रूपक 
अच्छी तरह समझ में आ जावेगा । प्रत्येक यात्री अपनी अपनी झवित 
के सहारे दो-चार साथियों के साथ चढता चला जाता है। कोई किसी 
को उठाकर शिखर तक नहीं पहुंचाता। स्वावलम्बन के सिवाय कोई 
गत्यन्तर नही । परन्तु हाँ, प्रत्येक के हाथ में एक छकडी जरूर चाहिए, 
जिसके आघार को आवश्यकता चढाव के पग पग पर हुआ करती है। 
जीवन-विकास के ऊद्ध वगामी पथ पर मानव-धर्मं ही आधारभूत रूकडी 
का काम देता है। यदि घर्मरूपी लकडी का सहारा न मिले, तो जीवनयात्री 
के पैर कही भी फिसल जायें और देव-दर्शन से वचित होकर वह किसी 
भयकर खाई में गिर पडे। कहने का साराश यह है कि इस ससारबयात्रा 
में प्रत्येक आरोहणशील मन्‌ष्य अपने ही धर्म-वल के सहारे श्रीचरणो 
की ओर अग्रसर हो रहा हूँ । कोई आगे बढ चुका हूँ, कोई पीछे है; 
परन्तु सभी की गति देवस्थान की ओर है। 


गाघी जी उस देव-स्थान के बहुत निकट पहुँच चुके है। न जाने, इस 
दुर्गेभ यात्रा को समाप्त करने में उन्हे कितने जन्म छग गये । प्रतीत तो 
ऐसा होता हूँ कि देव-मन्दिर कौ विमल पताका उन्हे पूव॑जन्म से ही 
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दृष्टिगोचर होने लगी थी। यदि ऐसा न होता, तो माता के गर्भ से ही 
वे सत्यनिष्ठा तथा सेवाभाव के देव-दु्लभ सस्कारो को लेकर जन्म धारण 
न कर सकते और हरिइ्चन्द्र तथा श्रवण-चरित्र का पावन प्रभाव उनके 
वाल-हुदय पर कुछ भी न पड़ता। अतएव हमे तो इस वात पर तिल- 
मात्र भी सन्देह नही है कि उतकी वत्तंमान महत्ता अधिकाश मे उन्हे पूर्वे- 
जन्माजित नैतिक सम्पत्ति के रूप में ही मिली है । 


अध्याय १० 


सत्याराधन 


हैत का प्रसार सीमित होते हुए भी इतना विस्तृत हैँ कि मानवी 
विचार और कल्पना के लिए उसके ओर-छोर का पता रूगाना अत्म्भव 
है। जिस प्रकार समुद्र की मछली विस्तृत जल-राशि के वाहर निकल ही 
नही सकतो और निकलने के वाद अपनी चेतनता खो वैठती है, ठीक उत्ती 
तरह हमारे विचारो को दौड़ वही तक रहतो है, जहाँ तक हैत का साम्राज्य 
हूँ। उसके वाहर तो उनका अवसान हो जाता है । जल के वाहर 
निकलते हो जव मछली सजाशून्‍्य हो जाती है, तो उत्त बेचारी को स्थल 
की कल्पना हो क्या हो सकतो है ? ठोक यही हालत हमारी विचार-णक्ति 
को हूँ । हत के अन्दर अद्गैत सत्य के प्रत्यक्ष दर्शन नही होते और उसके 
वाहर हमारे विचारो को पहुँच ही नही होतो। अतएव इतना तो स्पष्ट 
प्रतोत होता है कि सत्य-दर्शन केवल विचार के नेत्रो से समव नही । उसके 
लिए तो हमें मनन, चिन्तन तथा आचरण के हारा अपने अन्त-करण 
को जाग्रत करना होगा, संकल्प-विकल्प-शुन्य, निविकार और शान्त आत्मा 
में हो परम-सत्य का प्रतिविम्व पड सकता हूँ । तक तथा विवेक से हम 
सत्य को एकमात्र सत्ता को तिद्ध ज़रूर कर सकते है, परन्तु उसका 
प्रत्यक्ष दर्गन तो निविकल्प समाधि को अवस्था में हो सभव है। 

जब मनृष्य को विचार-घारा ह्वत के भीतर हो भीतर चक्कर 
काटतो है और उत्तके बाहर नहीं निकछ सकती, तो उसको प्रकट करने- 
वाली भाषा भी दतभाव के अतिरिक्त बोल ही क्या सकती है ? अन्तर्दर्शी 
आचार्यो ने अनुमूत जअद्वतावस्था को भाषा के द्वारा प्रकट करने में 
कोई वात उठा नहीं रखी, परन्तु उन्हे अन्त में नेति, नेति' कहकर 

९ 
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मौनावरूम्बन ही करना पड़ा । भला, द्वैत की भाषा अद्वत-वर्णन 
किस प्रकार कर सकेगो ? इसी आशय को प्रकट करनेवाली एक कथा 
उपनिषदो मे वरणित है। एक बार किसो शिष्य ने अपने पारदर्शी आचाये 
से प्रइन किया कि महाराज, ब्रह्म का स्वरूप कसा है, मृझे कृपाकर 
सुनाइए । आचार्य इस प्रश्न को सुनकर चुप रहे। शिष्य ने उसो प्रइन 
को कई बार दुहराया, परन्तु गुर जी कुछ न बोले | तव जरा खीक कर 
शिष्य ने कहा कि महाराज, मेरी प्रार्थना की ऐसी अवहेलना क्‍यों? 
आचार्य बोले, प्यारे शिष्य, ब्रह्म-वर्णन तो में कर चुका, क्या तुम न समझ 
पाये ? अद्देत परमात्मा तो शब्दों के परे है, अतएवं उसका वर्णन मौन 
हो हो सकता है। 

साराश यह है कि जिस अर्थ मे हम ससार के अन्यान्य भौतिक 
पदार्थों को जानते हे, देखते हे तथा इतर स्थूल एवं सूक्ष्म इन्द्रियों 
से उनका ज्ञान प्राप्त करते हे, उस अर्थ मे परम सत्य को जानकारी नही 
हो सकतो। “विज्ञातारं केन विजानीयात्‌' ” जो स्वयं सबका जानने- 
वाला है, उसे कोई कैसे जाने ? जो आँखे सबको देखती है, वे स्वयें 
अपने पर दृष्टिपात कैसे करे ? यही कठिनाई मनुष्य को भी आत्म- 
परिचय प्राप्त करने में होती है। फिर भी इसका यह अर्थ नहीं हो 
सकता कि आत्म-ज्ञान अथवा ब्रह्म-ज्ञान का होना असम्भव है। सर्वथा 
सम्भव है, लेकिन आत्म-ज्ञान की क्रिया निराली होती है। जिस 
समय हम अपने सामने किसी भौतिक पदार्थ को देखते हे, उस समय 
थदि हप्त अपना सानसिक विदलेषण करे, तो प्रतीत होगा कि देखने को 
क्रिया, द्रष्टा, द्रष्टव्य और दर्शन--इन तोन साधनों से सिद्ध होतो 
है। जब जब आत्मा अपने से भिन्न किसो अनात्मा का ज्ञान भौतिक 
इन्द्रियो के द्वारा प्राप्त करतो है, तब तब उपर्युक्त तीन साधनों का 
होना अवश्यम्भावो है । परन्तु आत्मा स्वय अपने को जब देखतो 
है, तब दृष्ठा, दृष्टव्य और दक्ष तोनो का अवसान हो जाता हैं, 


अथवा यो कहे कि तोनो एकाकार हो जाते है। इसी लिए कहना 
फा० ७ 
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पड़ता- है कि जिस बर्य में हम भौतिक पदार्थों कौ जानकारी प्राप्त 
करते है, उत्त अर्थ में बात्म-जान सम्मव नहीं हो चकता। चायमात्मा 
अ्रवचनेन लणभ्य.] फिर भी एक निराले ज्च में जात्म की जानकारी 
विलकुछ सम्भव हूँ। यदि ऐसा नही होता, तो जीवन-सृष्टि के लिए 
आजा हो क्या रह जाती ? फिर तो जनान ही बनन्‍्त हो जाता? 

सत्य, जात्मा जौर परमात्मा दोदो के लिए पर्वावदाची झत्द 
हैं। अध्यात्म-जास्त्रियों का सिद्धान्त है कि यह समूचा विश्वअपच 
एक हो मूछ तत्व का रुपान्तर है । इसको परमात्म-तत््व भो कहते हैं। 
इसी तत्व को भोर वेदान्त ने (त्रकह्म) शब्द से संकेत किया है। यह 
ब्रह्मन्तत्व अपनों पूर्णता को नुरक्षित रखते हुए सृष्टि-पत्तार में विद्वर 
कर अथवा प्रतिविम्वित होकर असंल्य जात्माओं के रूप में भी विद्यमाद 
है। इचो वात को हेत को भाषा में ऐंचा कहना पड़ता है कि बात्मा 
परमात्मा का ही अंग है। त्मूद्र और व्ंद को तथा बन्निराशि औौर 
वचिवगारो को उपमाओं से भी छोग दोनो का सम्बन्ध समझ लेते 
हु। परन्तु इसके साथ साथ इतना भो समझ लेता चाहिए कि किसी 
मी भौतिक पदार्थ की उपमा से हम बात्मान्त्त्मात्मा के अन्योन्च- 
सम्बन्ध का यथाये जान आप्त नहीं कर सकते। जल-राक्षि से एक 
बूँद निकाल लेने पर समुद्र एक बूँद से कम हो जाता है। परन्तु 
परमात्मा से अतत्य आत्माओ के जाविर्भूत होने पर भी उचत्तको पूर्णता 
में कोई अन्तर नही पड़ता। परमात्मा को इस विलक्षण विशेषता को एक 
विलक्षण उइलोक के हारा ही वेदान्त नें प्रकट किया हँ:-- 

“पूर्णमद. पूर्णमिदं पूर्यात्यूणम्‌दच्यते॥ 
पूर्णस्य पूर्णमादाब पूर्ण. नेवावजिय्यते ॥7 

पूरे से पूरा निकलने के वाद भी पूरा हो जेष रह जाता है! कैसा 
विलक्षण नपषित है!!! 

कहने का भागव यह है कि बात्मा कौर परमात्मा दोवों पूर्ये 
है। दोनो का वस्तुत. एक हो मौंलिक रूप है। दोवो चुद्ध, बुद्ध और 
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मुक्त हे। दोनो एक होते हुए दो हे और दो होते हुए भो एक है 
दोनो देश, काल और निमित्त के परे है । दोनो अविनाशी एवम्‌ अपरि- 
वर्तन-शोल है और इसो अयथ॑ में दोनो सत्य हे; क्योकि इनका क्षय कभी 
नही होत।। वोल-चाल की भाषा में जगत्‌ सत्य होते हुए भी वेदान्त 
को भाषा में मिथ्या है, क्योकि वह परिवर्तन-शोल और नाशवान्‌ है। 
ब्रह्म (आत्मा अथवा परमात्मा) सत्य है; क्योंकि वह अविनाशी हैं) 

यह अविनाशो सत्य एक निर्बवाच तत्व हैँ। परन्तु वह निर्वाध 
अवस्था मे हो सोमित नही है। विश्व-प्रपच के रूप में प्रकट होकर 
उसने अनन्त सापेक्षिक रूप घारण किये हे । ससार में हमे इन्ही 
रूपो के दर्शन हो सकते है। निर्वाव-सत्य के दर्शन के लिए हमे 
अपनो चेतनता को ससार के परे ले जाना पडता है। सत्य के इस 
परम रूप का दर्शन जीव-सूष्टि का परम से परम ध्येय है । इस 
विषय को चर्चा हम यत्किचित्‌ विस्तार के साथ सत्याग्रह का स्वरूप'- 
वाले अध्याय में करेगे। अतएवं यहाँ: इतना ही बस होगा । 

सत्य के इस निर्वाव-स्वरूप को अपनो जानकारी के सम्बन्ध में 
गहात्मा जी ने अच्छो तरह खुलासा कर दिया है। वें अपनी आत्म- 
कथा की भूमिका में लिखते हे -- 

“परमेश्वर की व्याख्याये अगणित है क्योकि उसकी विभूत्तियाँ 
भो अगणित हैं। विभूतियाँ मुझे आइचर्य-चकित तो करती ही है; 
मुझे क्षण भर के लिए मृग्ध भी करती हे, पर में तो पुजारी हूँ 
सत्य-हूपी परमेश्वर का ही। मेरी दृष्टि मे वही एकमात्र सत्य है; 
दूसरा सब कुछ मिथ्या है। पर यह सत्य अब तक मेरे हाथ नही 
ऊूगा हूँ। अभी तक तो में उसका झोघकमात्र हँ। हाँ, उसकी 
शोध के लिए मे अपनी प्रिय से प्रिय वस्तु को भी छोड़ देने के लिए 
तैयार हूँ और इस शोधरूपी यज्ञ मे अपने शरीर को भी होम देने 
को तैयारों कर छो है। मुझे विश्वास है कि इतनी शक्ति मूभमे है । 
परन्तु जब तक इस सत्य का साक्षात्कार नहीं हो जाता, तब तक भेरी 
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अन्तरात्मा जिसे सत्य समभतो है, उसी काल्पनिक सत्य को अपना 
आवार मान कर, दोप-ल्तभम समभकर उसके सहारे में अपना जीवन 
व्यतोत करता हूँ।” 

हम पहले हो किसो अव्याय में छिख चुके हे कि महात्मा जो 
ने सत्य-जान-सम्बन्धों असमर्थता प्रकट करके अपनों सत्य-निप्ठा का 
ही परिचय दिया हँँ। सचमृच में सत्यरूपी परमात्मा का प्रत्यक्ष 
ददान दुर्लभ से भा दुलंभ है। जोव-सृष्टि के लिए सत्य-साक्षात॒कार 
परम से परम उद्देश्य भा है। उसे सिद्ध कर चुकने के बाद भनुष्य 
आप्तकाम हो जाता है। उसके छिए फिर कोई समस्या हो नही रह 
जाती । जीवन के इस परम हरूक्ष्य को सिद्ध करने के लिए न 
जाने कितने जन्म-जन्मान्तर को आवश्यकता होतों है, यह कौन कह 
सकता हैँ। गात्रा जो इस सत्य-छूपो रत्न को तलाश में प्रयत्नणोल हूं । 
उनका सारा जीवन इसी एक बून में व्यस्त हैं। जन-समाज को 
सेवा भी वे उसी परम तत्त्व की प्राप्ति के छिए कर रहे हे। उनकी जीवात्मा 
अपने प्रियतम परमात्मा से मिलने के। अघोर हैँ। उनकी यह 
आध्यात्मिक उत्तत्र उनकी महत्ता के सर्वथा अनुरूप है। अभी 
उनको बात्मा पर माया का पृतछा-सा आवरण पडा हुआ हूँ। उस 
महोन परदे से छत कर उन्हे अभो सत्य को यत्किचित्‌ कक ही 
दिखाई देतो हँ। इसी कारण उनमें अभी कर्म-शीलता भी बनी हुई 
हैँ। जिस दिन उनको आत्मा से माया का यह सूक्म आवरण भी हट 
जावेगा और सत्य के प्रत्यक्ष दर्शन होगें, उस दिन महात्मा जो 
कदाचित्‌ू निः*चल होकर अपनो सारी राजनीतिक तथा सामाजिक 
खटपट भा छोड वैठें और सत्य, शिव, सुन्दरम' को वाँको और 
अलोीकिक भाँकों में मस्त और आनन्दविभोर होकर हमेशा के लिए 
मौन भी धारण कर छें। “मन मस्त हुआ फिर क्यो बोले।” 

ऐसो हाछत सभो प्रत्यक्ष-दर्णियों को हो जातो हैँ । ब्रह्म का जानने- 
वाला स्वयम्‌ ब्रह्महूप हो जाता हूँ। जानत तुमहि तुमहि छूजाई।” 
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ब्रह्मज्ञान मे विचारो का पूर्ण-विराम हो जाता है। और जहाँ 
विचारों का अवसान हो चुका, वहाँ कर्म की सम्भावना कैसी ? 
अब यह प्रइन उपस्थित होता है कि निर्वाव, सत्व-न्रह्म के प्रत्यक्ष 
साक्षातकार होने के लिए मुमुक्षु को किन साधनों का अवलम्बन 
करना चाहिए। इसका उत्तर देना ही धर्मवास्त्र का प्रधान विषय 
,है। अनेक छोग अनेक प्रकर से अपनी अपनी मानसिक श्रवृत्ति के 
अनुसार इस प्रइन का उत्तर देना पसन्द करेंगे। ज्ञानी ज्ञान-मार्ग की, 
कर्मगोगी कर्म-पथ को, भक्त भक्ति-मार्ग को सिफारिश करेगा। परन्तु 
हम तो सर्व-साधारण लोगो के लिए साधारण-प्ती भाषा में यहो कहना 
उचित समभते है कि त्रिगुणात्मक ससार के परे जाकर निर्वाध सत्य 
के साक्षात्कार के लिए सामर्थ्यवान्‌ होने के पहले प्रत्येक मोक्षकामी मनुष्य 
को परम सत्य के आविभू त, अवतरित एवम्‌ सापेक्षिक रूपो की उपासना 
करनों चाहिए। निर्बाध सत्य के अगणित सापेक्षिक रूप हे। इन्ही रूपों 
को उपासना को साधन बना कर मनुष्य परमसत्य के साक्षात्कार म॑ 
समर्थ हो सकता है। धर्मशास्त्र नें आचरण के लिए जितने नैतिक 
गुण निश्चित किये हे, वें सब परमसत्य के सापेक्षिक रूप ही है। उन्हे 
हम सापेक्षिक इसलिए कहते है कि उनके यथोचित्त पालन में हमे देश, 
काल तथा पात्र का तुलनात्मक दृष्टि से विचार करना पड़ता है। दथा, 
करुणा, क्षमा, दानशोलूता, सहानुभूत्ति, न्याय, औदाय्य तथा प्रेम इत्यादिक 
मानवोचितत गुण सत्य-ब्र हम के ही सापेक्षिक रूप है। इन्ही के समाराधन 
से मनुष्य आचरण-बल प्राप्त करता है और हृदय को शुद्धि भी होती 
है। हृदय के शुद्ध और सद्भावना-समन्वित होते ही मन निरविकार 
और निर्मल हो जाता है। निर्मल अन्त करण मे परमात्मा का साक्षात्कार 
बिलकुल सुलूम है। ज्ञान, कर्म और भक्ति-इन तीनो ' साधनों मे चाहे 
कोई विशेष रूप से किसी भी मार्ग का अवरूम्बन करे, परन्तु चित्त- 
शुद्धि का होना सभी के लिए आवश्यक है। मन को विकारों के पाश 
से मुक्त करना हो उपर्युक्त तीनो धर्म-मार्गों का लक्ष्य-बिन्दु हैँ। 
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अब प्रइन यह उपस्थित होता है कि सापेक्षिक सत्य की पहचान 
हम अपने प्रतिदिन के जीवन में किस प्रकार करे। इस काम में भनृष्य 
को सहायता पहुंचाना ही धर्मशास्त्र का कत्तंव्य है। परन्तु शास्त्र-ज्ञान 
जितनी सहायता दे सकता है, उसके सिवाय धमं-पथ पर आरूढ रहने: 
वाले मनृष्य को सदभावता और विवेक-शक्ति की भी ज़रूरत होती 
हूँ। सद्भावना की प्रेरणा न मिलने पर शास्त्रों का कोरा ज्ञान अजागल- 
स्तन के समान निष्फल हो जाता है। हम चाहे इस बात को बुद्धि के 
आधार पर अच्छो तरह समभते हो कि दु खी मन्‌ष्य समवेदना अथवा 
दया का पात्र है, फिर भी यदि हृदय मे आवश्यक सदूभावना न रही 
तो जानते-बूकते हुए भी हम किसी सत्पात्र की कुछ भी सहायता नहीं 
कर सकते। परन्तु कोरो विचार-शून्य सदूभावना कई बार कुपात्र को 
सहायता पहुँचा कर धोखा खा जातो है। अतएवं धर्माचरण के लिए 
विचारशीलता की भो उतनो हो आवश्यकता हुआ करती है। तब कहना 
होगा कि मनवोचित धर्म के पालन मे, सापेक्षिक सत्यो के समाराधन में 
हमें शास्त्रझ्ञान, सदुभावना और विवेक इन तोनो ज्ाधनों का सम्यक्‌ 
योग चाहिए। 

अब देखना हूँ कि सापेक्षिक सत्यो की पहचान हमें कित-किन 
रूपो में करनी चाहिए। इश्न काम के लिए हमे विचारशीलुत। की बडी 
आवश्यकता प्रेत है। दो मनुष्य आपस मे छडते है। एक ने दूसरे की 
सम्पत्ति छीन लो है। अधिकारो को इस लडाई में सापेक्षिक सत्य 
उसी के पक्ष में हैं, जिसके हक छीन लिये गये है। न्यायाघीश या 
कोई भो समझदार आदमो अधिकार छोननेवाके को मिथ्याचारी 
और दण्डनोय ठहरावेगा। कोई दुराचारी शक्तिमान्‌ किसी निस्सहाय 
व्यक्ति को व्यर्थ सता रहा है। इस मामले में सत्य तिस्सहाय अशक्त 
के हो पक्ष में रहेगा और धर्मंचारों मनुष्य दुष्ट को दण्ड देने में 
त॒या अशक्त निर्दोबो को सहायता करने भें कुछ भो संकोच न करेगा । 
कहने का साराश यह कि नीति-शास्त्र ने जन-समाज के सामूहिक 
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जीवन को सचालित करने के लिए जितने नियम निर्धारित किये है, वे 
सब परमसत्य के सापेक्षिक आधार पर ही अवलम्बित है। इन नियमो 
के पालन करनेवाले को हम सदाचारी कहते हूँ, क्योकि उनका आचरण 
सत्‌ अयवा सत्य-धर्मं पर स्थित रहता है । सदाचरण की सोपान-परम्परा 
के द्वारा हो मनृष्य परम सत्य परमात्मा तक पहुँच सकता है। मोक्ष- 
कामी के लिए इसके अतिरिक्‍त कोई भी दूसरा साधन नही हूँ । 

महात्मा जो के आत्म-चरित्र को विचारपूर्वक पढ़ने से प्रतीत होता 
है कि सदाचारप्रियता उनकी जन्म-सिद्ध विशेषता थी। गुरुजनो 
को सेवा करना, उनको आज्ञा को शिरोघधायें समझता तथा सच बोलता 
उनको वाल्यावस्था के स्वाभाविक लरक्षण प्रतोत होते हैँ। सदाचार के 
'नियमो का परस्पर ऐसा सम्बन्ध रहता है कि किसी एक नियम का अच्छी 
तरह पालन किया जाय, तो अन्यान्य नियमो का आचरण सुगम हो जाता 
हूँ। सदाचरण का सबसे पहला उदाहरण हमे गाधोी। जो के जीवन में 
पितृ-सेवा के रूप मे दृष्टि-गोचर होता है। स्कूल से लौटने के बाद 
संसार के सर्वत्ाधारण वारूकों को खेल को सुझती है; परन्तु बालक 
गाधों को यह वात पसन्द नहीं थो। वे बोमार पिता को सेवा में 
सलूगन हो जाते थे । माता के प्रति भा उनको वैसी ही असाधारण निष्ठा 
थी। यथाये में यह मातु-मक्ति ग्राधो जी को सत्य-पालन में बड़ो 
सहायक हुईं। जिस देवो के चरणो में उनको इतनी प्रगाढ श्रद्धा थी, 
उसका वचत भग, करके उसे मानसिक सन्ताप पहुँचाना, अथवा अपने 
सिथ्याचार को छिपाकर उसे घोखा देना बालक गांधो को बिलकुल 
सजूर नहीं था। 

जन्‍्म-सिद्ध संस्कार' शोष॑ंक अध्याय में हम इस बात को चर्चा 
कर चुके हं कि गावो जो को मातृ-पितृ-भवित एवम्‌ सत्य-निष्ठा उनके 
वर्तमान जोवन की विलकुल जन्मगत विशेषता है । यदि ऐसा नही 
होता, तो श्रवण-पितु-मक्ति और सत्य हरिहचन्द्र के नाटकों के 
पढ़ने तथा देखने के बाद उनके बाल-हृदय में जो महत्त्वाकांक्षा उत्तन्न 
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हुईं, वह उस उम्न में कमो सम्भव नही थो। दस या वारह वर्ष की 
अवस्था मे हरिह्चन्द्न के समान सत्यवादी होने की इच्छा करना एक 
चारूक के लिए बहुत हो विलक्षण बात है। इतनी छोटी उम्र में ऐसे 
आदशों का निर्माण होना जन्म-्यत सस्कार के बिना समव नहीं। 

बालक गांधी को सत्य-निष्ठा का एक बडा मनोहर उदाहरण 
देखने सुनने छायक है। वह है चोरी का ग्रायक्चित्त । यह संसार क्या 
है, एक काजर को कोठरो है। यहाँ आकर बिलकुल बेदाग रह जाना 
एक असम्भव-प्ो बात मालूम होतो है । गरतियाँ सभी से हो जाती 
है अन्तर इतना हो होता है कि सदाचारशील मनुष्य अपनी मूलो का 
आयरिचत्त तुरन्त कर डालता हँ और साधारण छोय अपने पातको की 
श्ूखल्ला वाँचते चले जाते हे और उसके वन्बन से अपने हृदय, मन 
और आत्मा को जकडते जाते है । वन्धन के दोनो छोर उसी के हाथो 
में रहते है। 

जीवन में गाधो जो से भी भूले हुईहै, परन्तु उनके लिए आवश्यक 
आयरशिचित्त करने मे उन्होने कभी देर नही छगाई। अपने जीवन को सध्या 
में तो अपनी आत्मकथा के द्वारा उन्होने अपनी सभी गरूतियो के 
लिए प्रायश्चित्त कर डाला है। परन्तु उनकी यह आदत केवल प्रौढ़ जीवन 
की हो विशेषता नहों हैँ। मिथ्याचार के बाद फौरन अपराध- 
स्वीकार तथा तत्मेरित पश्चात्ताप करने को सतोगुणी प्रवृत्ति उनमें 
वाल्यावस्था से हो दिखाई देतो है। उनकी स्वाभाविक सत्य-निष्ठा ही 
इस प्रवृत्ति की जननी है। 

गावी जी के एक माई मासाहारी थें। उन्होने २५) के लगभग के 
कर रकक्‍्खा था। इस ऋण को चुकाने को चिन्ता दोनो भाइयों को हुई। 
इत्तने रुपये नहीं मिल सकते थे। लेकिन दूसरे भाई के हाथ में सोने 
का एक कडा था। उसमे से एक तोला सोना काट कर उन दोनो ने 
निकारू लिया और उसकी कीमत से कर्ज चुका दिया। इस घटना 
को कडावाले भाई तो भूल गये, पर गावी जी को वह खटकत्ती रही । 
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अन्त में अपने अन्त करण को वेचेनी मिटाने के लिए उन्होने अपने 
पिता के सामने दोष स्वीकार कर लेने का निश्चय कर ही डाछा 
जवानो इजहार देने की हिम्मत न हुईं, अतएवं उन्होने चिट्ठी के 
द्वारा सव बातो का खुछासा कर दियां। पिता उन दिनो एक भीषण 
रोग से आक्रान्त थे। उन्होनें विट्ठों पढ़ो और सताप-जनित भावा- 
वेश में आकर वे अश्वु-मोचन करने छगे, गांधी जी भी रोने छगे। 
दृदय बडा मा्िक था। पिता ने अपराधों पुत्र से कुछ भी न कहा। 
फिर भो उनके क्षमा-योल और निशव्द अश्रुकणों ने पुत्र के हृदय 
के टुकडे-टुकड़े कर दिये। प्रेम-मुलक अहिसा का यह एक मनोहर 
उदाहरण था। गाघों जो के हृदय पर पिता की इस शान्तिमयी 
क्षमा का चिरस्थायी प्रभाव पड गया। 

यह घटना इस बात को सिद्ध करती है कि अन्यान््य प्रकार की 
भूले करते हुए भो गाघो जी सत्य-निष्ठ थे। अपने किये हुए अपराध 
को अधिक दिनो तक छिपाने को गलती उनसे कभी न हुई। विलायत 
में विद्यार्थी को हैसियत से उन्हे अपने को विवाहित बताने में शर्म 
मालूम हुई। इसलिए लज्जा-वश उन्होंने उस बात को छिपाया। 
परच्तु अपनी असलियत को वे अधिक दिनो तक गुप्त न रख सके और 
एक दिन प्रसद्भवश उन्होने अपने विवाहित होने की बात प्रकट - 
कर दो, तव कही उतका हृदय हलका हुआ। असत्य-भाषण का दुर्वेह 
भार वे अधिक दिनो तक न सेमाल सके । जीवन के प्रारम्भ से हो 
महात्मा जी का दिल इस सम्बन्ध मे नाजुक रहा है। सत्य-भाषण 
की प्रेरणा उन्हे जन्म-गत सस्कार से ही मिलतों आईं। इस देव-इलंभ 
गुण को प्राप्त करने मे उन्हे किसी से शिक्षा-दीक्षा को कुछ भी आवश्यकता 
नहीं हुईं। यह सत्यवादिता ही गाधी जो की महत्ता का मूल है। 
इसी के आधार पर उनके अन्यान्य गुण भी अवरूम्ब प्राप्त कर 
रहे हे। जिस भनृष्य ने ससार को प्रयोगशाला बना लिया हो और 
सत्य को ही अपने लिए प्रयोग का विषय निश्चित किया हो, उसका 


शा, 


जोवन सदाचास्मय न हो तो क्या हो ? महात्मा जी के विरोधी उनके 
सम्बन्ध में उरो-लोदी कहने मे नही चुकते। केकित उसमे से चायद 
हो कोई ऐसा असत्य-भाषों भो निकलेगा, जो यह कहने का दुच्ताहंत 
कर सकेगा कि गांवों जो जतत्य बोलते है । उनके सिद्धान्त तथा विचार 
के आलोचक आज भो कई मिलेगे; परन्तु उतकी सचाई तथा चेक-नीयती 
पर कटाक्ष करनेवाला मनृष्य आज तक देखने में नहीं जाया, थे 
सुनने में भो आया। महात्मा जी की सत्व-निष्ठा उतके जीवन की एक 
ऐसी सर्वोपरि विज्ञेषता है कि उसके सम्बन्ध में उनके मित्र और अमित्र 
दोनों एकमत हे। 

परन्तु अप्वत्व सचार मे चारो ओर अतत्य का हो वोलवाला दुष्दि- 
गत होता हँ। जिस दुनिया में घोलेवाड़ी और फ़रेदी का चाद्धार गर्म 
है, वहाँ सचाई के एक हामा को यदि पय-पण पर आपत्तियों से जालियन 
करना पड़े, तो इसमे जाइचर्य हे कया है। संसार महात्वना जी को 
उनकी सचाई के लिए मान देता हूँ सहो, पर यह भी विलकुल सच 
है कि इसो ससार मे उन्हे अपनो सत्य-निष्ठा के कारण हो सैकड़ों कष्ट 
भो सहने पड़े हें। कठिनाइवाँ ऐसी एक से एक बढ़कर रहो हैं 
कि अग्रतिम सत्याराघन हो उनका सहायक हो सकता था। मानव- 
सम्यता के प्रातःकारू में जिस मनुष्य ने यह छहने का साहस 
क्या कि पृथ्वा हो चारो कोर चक्कर उगातो है और सूबे स्थिर 
है, उस्ते इस वैजानिक सत्य को मूले-जन-सनाज के सामने 
प्रकट करने के लिए आय-दण्ड देना पड़ा था ॥। बाज इत्त 
वोसवी ज्दों को गैलिलियों के झनाने से बहुत लबिक सम्य होने 
का दावा हूँ। किर भो इस नसम्यतामिनानी जमाने में समय विटिश 
चान्नाज्य के बन्दर गावों जो के समान स्त्व के उपासक को वार-वार 
अभिपुक्षत होना पड़ना है; जोर वह भो केवल इसलिए कि यह मानव॑- 
समाज का जननन्‍्य सेवक मानवों उ्वतंद्रता का पैरवोकार है। क्या 
गैलिलियो का युग इससे बअधिक अन्तन्य था? मावव-च्वततता क्या 
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वैज्ञानिक सत्य नहीं हूँ ? अवश्य हूँ, परल्तु सभ्य ब्रिटिश साम्राज्य के 
संचालक उसे भानने के लिए तैयार नहीं है। उसको घोषित करने- 
वाला उनको दृष्दि में अपराधों हैं। 

फिर भो सत्य-सध महापूरुष सत्य-निष्ठा के भार्ग मे आनेवाली 
आपत्तियों को फूल के समान भेलने के लिए तैयार रहते है। 
महात्मा ग्राथों ने भो अपनो कठिनाइयों का सामना ऐसे ही अदम्य 
उत्साह और बाज्ञावाद से प्रेरित होकर किया हँ। अपने अलौकिक 
सत्य-प्रेम को प्रेरणा से संसार के सामने खरी-खोटी निर्भेयता-पूर्वक 
कहने में उन्हे कभमो सकोच नहीं हुआ। छार्ड हाडिज के जमाने में 
बनारस हिन्दू-विदव-विद्याऊय के उद्घाटन-समारम्भ की सभा में हिन्दुस्थान 
के राजाओं-महाराजाओ के सामने गाघी जी ने जो सीधी सीधी बाते 
सुनाई थी, उन्हे कौन नहीं जानता। उनकी कहो हुई वे बातें 
बिलकुल खरी थी और इसी लिए आलोचित सत्ताधिकारियों को वे 
खोटो लगी। इसमे सदेह नहीं कि इस खोटे ससार में खरों वात हो 
खोटी लगतो हे और खोटो बहुत मनोरम। छेकिन गाघों जी के समान 
. सैत्य-निष्ठ महापुरुष अपने खरेपन से वाज नही आते। न्यायात्यथ. 
प्रविचकृत्ति पद ने घोरा”, ससार कुछ भो कहे, कुछ भी सोचे। 

संत्य-समाराधन के मार्ग में जो अडचने आतो है, वे अधिकांश में 
स्वार्थ-मूलक हुआ करतो हे। जो मनुष्य स्वार्थ-साधन से पराहु मुख 
होकर परमार्थ-रत हो जाता है, उसके लिए सत्य-पथ किर दुर्गभ 
नहीं रह जाता। इस पथ के पथिक को कष्ट तो भोगने हो पड़ते 
हैं; परल्तु कष्ट-सहन को अलोकिक क्षमता उसे अपनी सत्य-शोलता 
से ही प्राप्त हो जातो है। सत्य-धर्म पर आरूढ रहनेवाले भनुष्य 
को यदि कठिनाइयाँ मेलनों न पड़े, तो उसके सत्य-प्रेम को सत्यता 
की परोक्षा ही कैसे हो? कदाचित्‌ इसी लिए विधाता ने सत्य-पथ को 
फूलछो से बिछा हुआ नहीं बनाया। यदि हरिश्चज्ध अपने ऊपर जाई हुई 
आपत्तियो को सफलता-पूवंक सहन त कर सकते, तो आज संसार एक 


( १०८ ) 


सत्यनिष्ठ महापुरुष के उदाहरण से अपरिचित रह जाता। पिता के 
प्रतिज्ञापालून मे कृतनिद्चय होकर राम यदि वनवास को अगणित 
कठिताइयो को नगण्य न मानते, तो जन-समाज आज एक मर्यादा 
पुरुषोत्तम के श्रात स्‍्मरणोय नाम से वचित रह जाता। पौरुष का 
मार्ग यदि काँटो से बिछा हुआ न होता, तो आचरण-बल का विकास 
सम्भव हो न था। असत्य के समय॑ैकों में आपत्तियो का सामना 
करने का सामथ्यं हो नहों होता। वे जरा-सी आँच पाकर पिघल 
जाते हे। वज्ञ की दुर्जयता एक सत्य-शील हृदय ही घारण कर 
सकता है। इसी लिए धर्मशास्त्रो का सिद्धान्त है 'सत्यमेव जयते 
सानृतम्‌” ? 

महात्मा जी की सत्य-प्रियता उनके व्यक्तिगत जीवन की एक 
खास चोज तो है हो, परन्तु अपने सार्वजनिक जीवन में सत्य-निष्ठा 
को भ्रघान प्रतिष्ठा देकर उन्होने कार्य-कर्ताओं में बडी कान्ति उत्पन्न 
कर दो है। जन-साधारण की धारणा है कि राजनीति और सत्य के 
बोच कोई अदूट सम्बन्ध नहीं हो सकता। राजनैतिक क्षेत्र मे तो 
छोगो के रुपाल से दाँव-पेच और कुटिल मन्तव्यों से काम, लेना पडता 
है। विरोधियो को धोखा देकर पराजित करना एक अभिननन्‍दनोय 
नीति मानी जातो हें। पश्चिमी राष्ट्रों के कुशल राजनीतिश इस 
कुटिल नोति का उपयोग पग-पग पर करते हुए देखे जाते हे । उनकी 
भाषा यथार्थ में विचारों को प्रकट करने के लिए नही, वरन्‌ उन्हे 
गुप्त रखने के काम मे लाई जातो है। मन, वचन और कर्म की 
प्रवचना-मूलक विषमता को वे “डिप्लोमेसी” के नाम से पुकारते है। 
जो मनुष्य अपने विपक्षियो के मन में एक प्रकार को धारणा उत्पन्न 
करके मौके पर विपरीत आचरण के द्वारा उन्हे धोखे में सफलतापूर्वक 
डाल सकता है, वह पश्चिमी जन-समाज में एक चतुर और माननीय 
नेता समभका जाता हैं। ऐसे हो चालवाज़ और कुटिलूकर्मा राष्ट्र-नेताओ 
की एक अन्तर्जातीय सभा भी कायम हो चुकी है। इसे लछोग ऑफ 
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नेशस' कहते है। इस लीग की कार्रवाइयो से ससार शकित है। इसके 
प्रत्येक मतव्य से दुविधा और दुस्गोपुन को बू आतो है। इसको ड्योढो 
प्र धृत्तता के पग पोंछने के लिए सत्य पायदाज का काम दे रहा है । इसकी 
छतो से नोति-मत्ता औधी लटक रहो है और इसकी फरशं शत्तरज के खानो 
के समान खचित है। परमात्मा इस लोग से शकित ससार को रक्षा करे । 
ऐसे कुटिलतापूर्ण राजनैतिक युग मे महात्मा गाधी का जन्म हुआ है 
परिचम के स्वार्थ-मूछक आर्थिक राष्ट्रोयता के कर्णधार इन कपटी राजनो- 
तिन्नो को तुलना मे वे ऐसे दिखाई देते है, जैसे कुटिल काक-मण्डलो के 
बीच भोठा राजहस बैठा हो। इस मण्डली से सत्यता और सरलता दोनो 
का पूर्ण वहिष्कार है। आमतौर से लोगो को यह धारणा भो हो गई है 
कि राजनोति कोरो सत्यता के सहारे सफल नहीं हो सकती। अतएव 
महात्मा जो के भारतीय प्रशसको में भो ऐसे लोगो को कमी नहो है, 
जो उन्हे महापुरुष समझ कर उनका अभिवादन तो करते है, परन्तु 
उनके राजनैतिक नेतृत्व को उनको अप्रतिम सत्य-निष्ठा के हो कारण सशय 
को निगाह से देखते है। तथापि गाधों जी अटल सत्य-शोधक हे। 
राजनैतिक क्षेत्र मे भो उनके सत्य के प्रयोग जारी हे । स्वराज्य उनके 
लिए गौण है। सत्य प्रधान है। असत्य-मार्ग के अवलम्बन से यद्धि 
उन्हे स्वराज्य भो प्राप्त हो, तो वह सर्वथा त्याज्य है। उनको धारणा; 
हैँ कि मनुष्य अपना मनुष्यत्व खोकर स्व॒राज्य का अधिकारों नहों हो. 
सकता और मनुष्य सत्य-पथ से भ्रष्ट होकर मनुष्य नही रह जाता। 
वे अपनो इसी धारणा मे स्थिर हे, ससार उनसे सहमत हो या न हो। 
उनकी सत्य-निष्ठा ध्रुव नक्षत्र के समान अटल है। जिस महापुरुष के 
हारा भारत की अन्तरात्मा वोल रहो हो और जो भारतीय सस्कृति 
से ओोत-प्रोत दोक्षित हो, उसको महात्ता का केन्द्र-बिन्दु सत्ब-प्रेम हो 
हो सकता हूँ। अध्यात्मवादी भारत का हृदय-सम्राट सत्याराधक 
गाधों के रूप में हो प्रकट हो सकता है। मिथ्याचारी ससार को ऐसे 
सत्य-निष्ठ पथ-प्रदर्शक महात्मा की आवश्यकता है; हमेशा रहेगी | 


अध्याय ११ 
लोक-सेवा 


ईश्वर के अस्तित्व को निदचयपूर्वक न माननेवालो की सख्या ससार 
मे बहुत हो कम होगी। अपनी अपनी सस्कृृति तथा बौद्धिक विकास 
के अनुसार प्रत्येक मनृष्य उसकी सत्ता को स्वीकार करता है तथा 
अपना पसन्द किया हुआ नाम देकर अपने ही ढंग से उसकी उपासना 
किया करता हँ। परन्तु इन अगणित आस्तिक छोगो मे ऐसे मनृष्यो 
की सख्या कदाचित्‌ बहुत हो कम होगी, जिन्हे परमेश्वर की कल्पना 
सर्वागीण एवम्‌ व्यापक रूप में प्राप्त हो चुकी हो। आमतौर से लोगो 
की यह धारणा है कि ईएवर ससार से बाहर कही सुदृरवर्ती स्वर्गंलोक 
मे निवास करता है और वही से सूष्टिसचालन का काम किया करता 
है। इन बहु-सख्यक लोगो के मतानुसार ईइवर ससार में कही भी 
दृष्टिगोचर नही होता, न हो सकता, उसका दर्शन स्वर्गछोक में ही 
सम्भव है। इसी घारणा से प्रेरित होकर छोग ईश्वरोपासना के लिए 
या तो उसकी मूर्ति वना लेते हे या फिर उसके लिए गिरजाघर 
अथवा मसजिद बना कर अकेले में चुपचाप या चिल्ला-चिल्लाकर 
उसकी याद किया करते हे। कहने का अभिप्राय यह है कि जन- 
समाज के सर्वे-साघारण छोग जदृश्य परमेदवर के नाम पर अपनी सारी 
घामिकता समाप्त कर डालते हे। ईश्वर के लिए जो कुछ श्रद्धा उनके 
हृदय में रहती है वह मन्दिर, मसजिद या गिरजाघर मे खर्च हो जाती 
है और वाहरी व्यक्त संसार के लिए फिर वैसी कोई उदार [भावना 
उनके पास दोष नही रह जाती। कई लोग तो ससार तथा जन-समाज 
को वधन-हूप समझ कर तिरस्कार की दृष्टि से भी देखता करते 
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है। धर्म तथा ईश्वरोपासना का यह विकृत रूप जन-समाज के लिए बड़ा 
अनिष्टकारी' सिद्ध हुआ है। इतिहास इस दुष्परिणाम का साक्षी है। 

ऐसी समझ के छोगो को कोई कैसे समझावे कि उनकी ईदवर- 
सम्बन्धी कल्पता बिलकुल सकीर्ण और अहितकर है। ईश्वर किसी 
स्थरू-विशेष में मर्यादित नहीं है। वह सर्वव्यापी है। उसका रूपाझ 
तो हमारी स्थूल दृष्टि के सामने है और शेष हमारी वर्तमान इन्द्रियो से 
ओभलछ है|, कहने का साराश यह कि हमारी सीमित शक्ति के मानदण्ड 
से ईश्वर के व्यक्त और अव्यकंत ऐसे दो रूप हें। समूचा ससार उसका 
व्यक्तरूप है ), व्यष्टि और समृष्टि दोनो में वह समान रूप से विद्यमान 
है । परन्तु मानव-स्वभाव की एसी अज्ञानन्मूलक विचित्रता है 
कि वह परमेश्वर के प्रकट रूप को देखते हुए भी उसकी ओर से 
'उदासीन रहता है और जिस अव्यक्त रूप की उसे कल्पना तक नहीं 
हो सकती, उसकी उपासना में वह सरूूग्न रहता है। परमेश्वर के 
"अदृष्ट रूप की आराधना कोई आपत्तिजनक बात नही है। छेकिन यदि 
उसका परिणाम यह हो कि मनुष्य विश्व-रूपी प्रत्यक्ष ईश्वरीय विभूति 
से पराडःमुख हो जावे, तो हमे कहना पड़ेगा कि ऐसी अदृष्ठाराधना 
किसी भी मर्ज की दवा नहीं हो सकती। मानवी सभ्यता के इतिहास 
में धर्म के नाम पर मन्‌ष्य ने अपने भाई मनुष्य का जो रक्तपात किया है, 
वह इसी विक्ृत ईह्वरोपासना का भयकर दुष्परिणाम है। परमात्मा 
इस अनिष्टकारी घामिकता से जन-समाज की रक्षा करे। 

व्यक्त संसार मे परमेश्वर कौ अनेक विभूतियाँ दृष्टिगोचर होती 
हू। यो तो समूचा विश्व-प्रपच ही' उसका विराट्‌ रूप है; फिर भी उसकी' 
स्पष्ट करूक चेतन प्राणियों मे विशेष रूप से दिखाई देती ह । जीव- 
'घारियो मे मनुष्य सबसे बडी ईश्वरीय विभूति है। इस सुझ्ार मे 
नारायण का व्यक्तरूप जन-समाज मे ही प्रत्यक्ष दिखाई देता है। हम 
असरुय नर-रूप नारायणो से अपने को हमेशा घिरे हुए पाते है। लेकिन 
हमारी विक्ृत बुद्धि व्यक्त नारायण की सदैव अवहेलन[ करती है। 
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अवहेलना हो नही, प्रत्यक्ष विरोध भो कर बैठतो है । तॉबे-पोतल की 
मतियो को, गुड़ियो के समान सिहासनों मे सजा कर हम उनको पूजा- 
प्रतिष्ठा बड़े भक्ति-भाव से किया करते हे। परन्तु ठीक उसी समय 
यदि कोई भूखा, दुर्वह और दरिद्र नर-नारायण हमारे द्वार पर आकर 
एक मुट्ठी अनाज के लिए हाथ फ़ेलाबे, तो हम आपे से बाहर होकर 
पूजा-स्थात से ही उसे अनाप-शताप गालियाँ दे डालते है। यह छोगो 
को धर्म-प्रियता का उपहासजनक और निदनीय रूप है। जो मनृष्य नर 
से प्रेम नही कर सकता, उसकी नारायण-भक्ति निर्मुल है, आत्म- 
प्रवध्चना है। मनृष्य को ओर पीठ फेरकर हम भगवान्‌ को सामने 
कदापि नहीं पा सकते। इसो कारण हमारी यह निश्चित घारणा 
है कि छोक-सेवा घामिकता का सर्वश्रेष्ठ कप है और परमेश्वर को 
सोलह आने सच्ची उपासना है। 

इस ससार में जो चीजे श्रेष्ठ होतो है वे बहुघा सुलभ नहीं 
होती। परन्तु धर्म के सम्बन्ध में सुष्टिकर्ता का विधान ऐसा मौलिक 
है कि छोक-सेवा धामिकता का सर्वश्रेष्ठ रूप होकर भी सर्व-सुलभ 
है। यज्ञ, याग, पूजा, पाठ, होम तथा अनुष्ठान के लिए 
आवश्यक साधन सभी के पास नहीं रहते। छेकिन यदि इच्छा रहो तो 
लोक-सेवा सर्वत्र और सदैव सुझ्म हो सकती है। इस दुखी और 
सन्तप्त ससार मे लोक-सेदा का न जाने कितना व्यापक और बविस्तोणं 
क्षेत्र पड़ा हुआ है। सेवा चाहनेवाछों की सख्या बहुत अधिक हू, पर 
सेवको की सख्या बहुत हो कम है। धर्म के नाम पर 
नाना प्रकार के स्वॉग स्वनेवालो मे यदि कही यत्किंचित्‌ भी छोक-सेवा 
की भावना जाग्रत हो जावे तो जन-समाज की परिस्थिति बहुत सुधर 
जावे और लोग बपनो वर्तमान होनता से मुक्त होकर सुखी हो जायें। 
लेकिन दुर्भाग्य से हमारे बीच में ऐसे ही मनृष्यो की संख्या अधिक 
है जो कमजोरी को दवाते है और दोच-दुखी लोगो को और भी दलित 
बना डालते है। जो अपने को बडे ईइवरनिपष्ठ और घमं-परायण 
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समभते है, वे द्राचारी और दलित दोनो से उदासीन होकर पत्थर के 
बनाये हुए निर्जीव नारायण को आराधना मे छगे रहते है। थोडे 
से लोक-सेवक जो ससार मे जन्म छेते हे उन्हे जन-समाज के 
दुराचारी लोगो का सामना तो करना ही पड़ता है, परन्तु धर्म के 
विक्ृत रूप के पुजारियो को ओर से भी उन्हे कई कंठिनाइयाँ 
सहन करनी पडतो है । गाधी जी के हरिजनो के उद्धार-कार्य में ऐसे 
ही धर्म-धुरधरों से सारी कठिनाई उपस्थित हो रही है। 

लोक-सेवा धर्म का सर्वश्रेष्ठ और स्व-सुलस साधन होते हुए सुकर 
भी है। हमारे इस कथन का यह आशय नही है कि सेवा-धर्मं पर आरूढ 
रहनेवाले मवृष्य को किसी तरह का कष्ट नही होता। होता है; 
परन्तु सन्‍्तप्त और दुखी प्राणियों की परिचर्या मे जिस मानसिक प्रेरणा 
की आवश्यकता होती है उसका हमारे हृदय में आविर्भाव होना 
भपेक्षाकत अधिक स्वाभाविक है। मनृष्य की हैसियत से इस जीवन 
में हम भी कई वार आपदग्रस्त होकर शारीरिक तथा मानसिक 
वेदनाओ का अनुभव किया करते हे। इस अनुभव के आधार पर 
हम इतना तो अनायास समझ सकते है कि इतर प्राणियो को भी 
वैसा ही कष्ट होता हूँ। यदि हमारी यह समझ समवेदना की जननी 
न हुई तो कहना पडेगा कि हमारे हृदय में मनुष्यत्व का पौधा अभी 
अकुरित हो नहीं हुआ। अपने ही समान दुखी प्राणियों के लिए 
जिसके हृदय में समवेदनामूलक प्रेम के भाव जाग्रत नहीं होते, वह 
भनृष्य अदृष्ट, अपरिचित और आप्तकाम परमेश्वर की उपासना किस 
हृदय से कर सकता हैँ, यह बात हमारी समझ में अभी तक नही आई। 
सभ्तार को दु खद परिस्थिति में रह कर जो छोग अपना जीवन व्यतीत 
करते है, उतके बोच पारस्परिक सहानूभूति-भाव का होना बिलकुल 
स्वाभाविक है। मानवी समवेदना की यह स्वाभाविकता ही छोक- 
सेवा को सुकर बनाती हूँ। 

संसार के सभी घर्मो का यह सिद्धान्त हैं कि परमेश्वर निःस्वार्थ 
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भक्ति के बिना प्रसन्न नहों होता । यथार्थ में हमारे आध्यात्मिक 
विक्रास के मार्ग में हमारी स्व.र्थ-परता ही रुकावट पैदा करती 
हूँ। जब त्तक हमारे लिए अपना व्यक्तिगत जीवन हो सव कुछ है, 
जब तक हम परार्थ के लिए स्वार्थ का यत्किचित्‌ भो त्याग नहीं 
कर सकते, तब तक हमारे मोक्ष का मार्ग सर्वथा अवरुद्ध है। इस 
वात पर किसो को कुछ भो सदेह नहीं होना चाहिए। परार्थ-सपादन 
के द्वारा ही परमार्थ सिद्ध होता है। जो मनुष्य स्वार्थ-रहित होकर 
जन-समाज-रूपी व्यक्त परमात्मा की उपासना नहीं कर सकता, वह 
अदृष्ट परमेश्वर को क्या पहचान करेगा? जिस अधे को जनता 
में जनादन के दर्जन नही होते, उसे घून्याकाश अथवा स्वार्थ-पूर्ण हृदय 
में अव्यक्त परमेंब्वर की व्यापक और असीम विभूति क्या खाक दिखाई 
देगी? अपनो आत्मा को व्यक्तिगत सकोणंता से मुक्त करके जनता 
के समष्टिगत परमात्मा में लोन कर देना जिसने नहीं सीखा, वह 
अव्यक्त परमेव्वर की व्यापक और अखठ सत्ता से एक-वाक्यता किस तरह 
स्थापित करेगा ? कदाचित्‌ प्रगतिग्ोल मनृप्य को इस कठिनाई को 
टूर करने के छिए हो परमात्मा आशिक रूप में हमारो स्थूछ इन्द्रियो के 
सामने भी प्रत्यक्ष हो रहा है। परन्तु फिर भी हम ऐसे मूख्त हे कि दृष्टिगत 
परमात्मा से पराठ मुख अथवा उदासीन रह कर प्रच्छन्न परमेब्वर के 
पोछे व्यर्यं ठीड छंगाते हे। इसमें तो सन्देह नहीं कि हमारों सेवा 
का सच्चा अधिकारों हमारा भाई मनुष्य हो है, क्योंकि उसे जरूरत 
हैँ। आप्तकाम परमेब्बर को कुछ भी नहीं चाहिए। 'दरिद्वान्‌ मर 
कौन्तेय मा प्रयच्छेण्वरे वनम्‌' । 

लोक-सेवा हो गोता-अतिपादित कर्मयोग का मार्ग है। ससार से 
पराइ मुख होकर त्रद्म-चिन्तन में रत होनेवाका मनुष्य मोक्षार्थी भ्ठ 
ही हो, परन्तु फिर भो वह स्वार्थी है। इसके सिवाय निर्जन एकान्त 
में अपने अन्तगेत ब्रुटियों का ज्ञान होना उसके लिए बहुन कठिन 
हैं। आत्ममययम का साधन विपयों के वोच में हो सम्भव हूँ। 
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'विकारहेतौ सति विक्रियन्ते येषा न चेतासि त एवं घीरा '। लछोक-सेवक 
को हमेशा नाना प्रकार के प्रलोभनो के बीच रहना पडता हैं। इसी कारण 
आत्म-निरीक्षण मे उससे भूल होने की सम्भावना नही रह जाती। 
ससारी लोगो से घिरे रहने के कारण उसे अपने हृदय की मलिनता का 
परिचय पग-प्ग में मिला करता है। इस प्रकार आत्म-प्रवचना को 
सम्भावता से दूर रह कर वह मोक्ष-मार्ग को एक वडी भारों अडचन 
से बच जाता है। इसके अतिरिक्त सेवा-धर्म पर आरूढ रहनेवाला 
मनृष्प दभ तथा अहकार-भावना से सुरक्षित रहता है। जो लोक- 
सेवक हीनातिहोन' प्राणियो को परिचर्या में लगा रहता है, उसके 
हृदय में अहकार के भाव स्वभावत उत्पन्न हो नहीं होते। वह नम्र से 
भो नम्र हो जाता है। विनय-शोलता उसके नस-नस में समा जाती 
है। वह अपने को रज-कण से छोटा समझकर महान्‌ से भो महान्‌ हो 
जाता हू -- 
खाकसारी ने दिखाई रफअतो पर रफजते, 
इस जमो ने वाह कैसे आसमाँ पैदा किये। 

इसी खाकसारी की बदौलत महात्मा गांधी महान्‌ हो गये हे। 
उनके स्वभाव को छोकोत्तर नम्नता उन्हे लोक-सेवा से ही प्राप्त 
हुईं है। उन्होंने इस बात का कई बार खुलासा कर दिया है कि 
सत्य परमेश्वर के प्रत्यक्ष साक्षात्कार से कृतार्थ हो जाना उनकी 
सारी कर्मप्यता का परम उदेश्य है। वे मोक्ष-कामी हे। सत्य-दर्शन 
के अन्यान्य साधनो मे उन्हे लोक-सेवा ही अधिक पसन्द हुई है। अतएव 
सत्य-धर्म पर आरूढ रहकर जन-समाज की सेवा करना ही उनके 
जीवन का मूलमत है । यो तो ससार में कई और कई प्रकार के समाज- 
सेवक विद्यमान हे, परन्तु गाधी जी की सेवा-भावना बडी 
विछक्षण है। वह कंवरू उन्हों की विशेषता है। प्रतीत होता है कि 
सत्यनिष्ठा के साथ साथ लोक-सेवा की इस देव-दर्लभ भावना को 
लेकर ही वे माता के गर्भ में आये थे, क्योकि हम देखते है कि 
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उन्हे बाल्यावस्था से ही सेवा की लगन थी। स्कूल से लौटने के 
बाद तत्क्षण वे अपने बीमार पिता की शुश्रूषा में प्रेमपूवंक सलूग्न हो 
जाते थे। बीमार आदमी के पास नियमित रूप से बैठकर उसकी परि- 
चर्या में लगे रहना एक ऐसा काम है जिसमे बडे-बूढो का भी मन 
बहुत देर तक नहीं छगरता। फिर चचल-हृदय बालकों के लिए यह 
काम कितना दुष्कर है, इसका अनुमान समझदार पाठक सहज ही 
लगा सकते है। तथापि बाकूक गाघी को यह दुष्कर कार्य अत्यन्त सरल 
प्रतीत होता था। पितृ-परिचर्या से उनके बाल-हृदय को सतोष होता 
था। नव-विवाहिता स्त्री के प्रेम से यत्किचित्‌ आक्ृष्ट होकर अन्तिम 
कुछ घडियो में मरणासन्न पिता की चरण-सेवा जो उन्हें छोडनी पडी, 
उसका पह्चात्ताप आज भी उनके सुकुमार हृदय के टुकडे टुकड़े कर रहा 
है। अपनी उस कमजोरी का खुलासा भात्मकथा में करके गांधी जी 
ने बडा करारा और कठिन प्रायदिचत्त भी कर डाला है। यह काम 
उनके समान महापूरुष से ही साध्य हो सकता था। ऐसी नैतिक क्षमता 
रखनेवाला सत्पुरुष सैकड़ों सदियो मे एक-आघ ही उत्पन्न होता है। 

गाधी जी दक्षिणी आफ्रिका को मुकदमा छेकर वकालत करने गये 
थे। भवधि केवछ साल भर की थी। वर्ष समाप्त हुआ। वे हिन्दुस्थान 
को लौटने की तैयार! मे सलग्त हुए। अब्दुल्ला सेठ ने उनके लिए विदाई 
का जलसा किया। प्रभावशाली हिन्दुस्थानी व्यापारी तथा इतर छोग 
वहाँ उपस्थित हुए। गाधी जी के हाथ में उस समय एक समाचारपत्र 
था जिसके एक कोने में दक्षिण-आफ्रिका-प्रवासी भारतीयों का मताधिकार- 
सम्बन्धी समाचार छपा हुआ था । उससे मालूम हुआ कि नेटारू 
की घारा-समा में एक ऐसा बिल पेश था जिसके हारा वहाँ के 
हिन्दुस्थानियों के मताधिकार छोने जानेवाले थे। गाधी जी ने उप- 
स्थित छोगो का ध्यान उस समाचार की ओर आकर्षित किया और 
उसके दुष्परिणामो का चित्र खीचा। लोगो के कान खड़े हुए। अब्दुल्ला 
सेठ तथा इतर छोगो ने नेता के अभाव की छाचारी बतलाई। 
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भावी जी के सेवा-साव समन्वित हृदय मे प्रवासी भारतीयों की 
निस्सहायता चुभ गई। ऐसी चुभी कि उन्होने उसी क्षण अपना जाना 
स्थगित कर दिया। विदाई का जलसा कार्यकारिणी समिति मे परिणत 
हो गया! उसी दिन गाधी जी की लोक-सेवा का श्रीगणेश अज्ञात 
एवम्‌ अकल्पित रूप से अनायास हो गया। वह एक अत्यन्त शुभ घडी 
थी। उस महत्त्वशाली मुहतें मे एक महान्‌ आत्मा ने ससार के दलितों 
का उद्धार-कार्य अपने लोकोत्तर सबलता से परिपूर्ण हाथो में ले 
लिया। उस दिन निस्सहाय और अशकक्‍्त भारत एक सबलबाहु भीष्म 
का आश्रय पाकर सनाथ हो गया। उस दिन भारत की मूक 
अन्तरात्मा अपने स्वत्व-सपादन के लिए मूर्तिमान्‌ होकर प्रकट हो गई। 
निस्सदेह वह हमारे कर्मशील स्वाभिमान का जन्म-दिवस था। 

इस तरह महात्मा जी लोक-सेवा की अप्रतिम भावना से प्रेरित 
होकर दक्षिण-अफ्रिका मे ठहर गये और मताधिकार-सम्बन्धी आन्दोलन 
मे प्राणपण से छग गये। वकालत उनके लिए बिलकुल गौण हो गई। 
प्रवासी भारतीयों की सेवा ही उनका प्रधान मनोनीत कत्तंव्य हो गया। 
यो तो सार्वजनिक रूप से गाधी जी अफ्रिका-निवासी हिन्दुस्थानियों के 
अधिकारों के लिए लडने लगे, फिर भी उन्हे दुखी, अनाथ तथा रोगियो की 
वैयक्तिक सेवा करने की ऐसी विलक्षण ऊलूगन थी कि वकालत करते हुए 
तथा सार्वजनिक आल्दोलन मे नेतृत्व की बागडोर सभाले हुए भी वे 
अनुमति लेकर कुछ समय के लिए अस्पताल में बीमारो की सेवा-शुश्रूषा 
करने के लिए जाया करते थे। जोहासबर्ग के कुली-लोकेशन मे प्लेग की 
बोसारी एकाएक फैल गई । वहाँ अपने कुछ मित्रों को छेकर गाधी 
जी पहुँचे और बोमारो की परिचर्या तथा देख-भाल मे छग गये। इस 
भेसग का वर्णन गाघी जी ने आत्मकथा में इस तरह किया है --- 

'शुश्रूषा की यह रात भयात्रक थी। मे इससे पहले बहुत-से रोगियो 
की सेवा-शुश्रूषा कर चुका था। परन्तु प्लेण के रोगी की सेवा 
करने का अवसर मुर्ख कभी न मिझा था। डाक्टरो की हिम्मत ने हमे 
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निडर बना दिया था। रोगियो की शुअूषा का काम बहुत न था। 
उन्हे दवा देता, दिलासा देना, पानी-वानी दे देना, उनका मैला 
बरगरह साफ कर दे ना-इसके सिवाय अधिक काम न था।” 

इसके त्िवाय बीमारो की सेवा का अधिक काम ही क्‍या हो 
सकता था ? इतनो शुअूषा तो पूरी थी। मैछा साफ करने का काम 
अच्छे अच्छे सेवको के लिए भी इतना कठिन हूँ कि करते नहीं वनता। 
फिर भो आमतौर से घृणित माने जानेवाले कामो मे भी गाधी जी के 
लिए कोई कठिनाई नही थो । एक बार किसी कोढी को देखकर उनके 
मन मे यह इच्छा उत्पन्न हो गई कि में इस दुखो मनृष्य की कुछ सेवा 
करूँ। अपने हो निवास-स्थान मे उसे कुछ दिनो तक साथ रखा और 
उसको शूश्रूषा को! परन्तु सार्वजनिक उलभनों से उन्हे समय ही कहाँ 
मिलता था कि वे ऐसो वैयक्तिक सेवा का शौक पूरा करते। सेवा 
का शौक ? 

हाँ, सेवा का शौक! अच्छे से अच्छे सहृदण लोग भी बीमार 
आदमी को सेवा कोरो कत्त॑व्य-निष्ठा से प्रेरित होकर किया करते 
है। लेकिन बाहर चलते फिरते कोढी को घर में वुह्कर रखना, 
उप्तक ज़ह्म साफ करता तथा उसकी देख-भाल करना एक ऐसी 
बुलाई हुई वछा है कि बिना शौक तथा विल्क्षण सेवा-मावना के उस 
काम को करना कोई भो पसन्द न करेगा। हम सरोखे साधारण 
ससारी आदमो कहेगे कि यह तो सुख-दुखमय ससार हैँ, अपने 
अपने कर्मों का फल यहाँ सभी को भोगना पडता है। क्सो को 
ऐसो क्या पडो है कि चलते-फिरते रोगी को अपने घर बुलावे, खिलावे- 
पिलावें और उसकी देख-रेख करे। ऐसी अनावश्यक जवाबदारी कोई 
अपने मत्थे क्यो ले ? ऐसे रोगियों को सार्वजनिक चिकित्सालयो मे क्यों 
न भेज दिया जाय ? किसी भी समझदार से समकदार आदमी को 
भो ये विचार उपयुक्त जेंचेगे। छेकिन ऐसा समझतेवालो को यह भी 
सममभ लेना चाहिए कि ऐसो हो सेवाजों को वदौलत महात्मा जी माला- 


ञः 
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माल हो गये हूँ । इतने प्रचुर परिमाण में जो आध्यात्मिक सपत्ति उनके 
हृदयकोप में विद्यमान है, वह सारी की सारी उन्हे ऐसी ही सेवाओ के 
बदले परमात्मा से फीस के रूप मे मिलो है। वह ऐसी सम्पत्ति है जिसका 
क्षय तो होता हो नहीं, प्रत्यत जो व्याज-दर-व्याज बढती ही जाती हैँ। 
दोन और अपाहिजो के नि.स्वार्थ सेवा के बदले जो आत्म-धन प्राप्त होता 
हूँ, वह मनुष्य को ऐसा भी श्रीमान्‌ बना देता हूँ कि उसके घर कुबेर 
पानी भरता है और ऋद्धि-सिद्धियां पखा भलती और पैर दबाती हे! 
गाघी जो ऐसे हो श्रोमान्‌ है। उनसे वढ कर धन-कुतेर इस मेंदिनी-सऊ 
में और कौन हूँ ? आत्मा को प्यास सोने-चाँदी के टुकड़ों से बुभने 
को नही। उसे चाहिए विश्वात्मा का चुम्बन और प्रेमालिगन। दलित 
और सन्‍्तप्त प्राणियों के क्षोण और निर्बेल वाहुओ में ही परमात्मा का 
प्रेमगाश हूं । इस पाझ् में जिसने अपने को बाँध लिया, उसे वन्धन- 
मृक्त होते देर नहीं लगतो । महात्मा जो ब्रिटिश साम्राज्य के वन्धन 
से मुक्त है; परन्तु दुखी और दरिद्र जनता के दुर्वल वाहुओ में वे 
स्वयम्‌ खुशी से आवद्ध हे । उडोसा के बीभत्स नर-ककालो मे उन्हे विश्वभर 
को मनोहर भपंकी दृष्टिगोचर होती है और हरिजनो की वेकसी में 
उन्हें विश्वात्मा का प्रत्यक्ष सकेत मिलता है । उसी के इशारे वे भूखे- 
प्यासे गाँव-गाव पैदल फिरा करते हे। लछोक-सेवा-जनित शारीरिक 
कष्टो को सहन करती हुई उनकी पवित्र और उदार अन्तरात्मा अपने 
परमात्मा से प्रार्थना-पूर्वक कहती है -- 
आपकी जिसमे हो मरजी--वह मृसीवत बेहतर, 
आपकी जिसमे खुशी हो--वह मलाल अच्छा है । 

जन-समाज को सेवा ही गौता-अ्रतिपादित कर्मयोग का मार्ग है । 
लोक-सग्रह का यही विशुद्ध रूप है। ऐसे हो छोक-सेवको के सम्बन्ध 
में योगेश्वर कृष्ण ने मुक्त-कठ होकर कहा है --'न हि कल्याणक्ृत्कश्चित 
दुर्गति तात गच्छति।' केवल व्यक्तिगत मोक्ष को लक्ष्यप्पथ मे रख 
कर जन-समाज का परित्याग करनेवाला आत्मार्थी गीता-धर्म के महान 
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प्रव्तक को मान्य नही है! योगेश्वर पार्थ-सारथी ने कम की जैसी तकें- 
सिद्ध वैज्ञानिक व्यास्या की है वह इस बात को सिद्ध करती है 
कि जन-सेवा से पराडमृख़ और अकर्मा होकर भनुष्य कर्म-बन्धन से 
मुक्त नहीं हो सकता। 
कर्मण्यकर्म य पर्येदकर्मणि च॑ कर्म य | 
स वृद्धिमान्मनूष्येषु स युक्‍त " कृत्स्नकर्मकृत । 

जो मनुष्य कर्म में अकर्म और अकर्म में कर्म देख सकता है वही 
विद्वान है और वही कर्माकर्म के रहस्य का समभनेवाला है। भूख-प्यास 
से तडपते हुए त्रस्त प्राणी को उदासीन भाव से चुपचाप देखनेवाला 
कर्म-सन्यासी भक्के ही यह समभे कि मैने कोई कर्म नहीं किया, परन्तु 
गीता उसके भत्थे दुष्कम॑ का पातक-भार मढ देती है । जो मनुष्य 
निस्सहाय जीवो की यथाशक्ति सहायता से पराडमुख अथवा उदासीन 
रहता है, उसका मनका फेरना केवल भटके हुए मन का फेर है, इसके 
अतिरिक्त कुछ भी नहीं। हाथ-पैर सिकोड कर केवल निशचल हो जाने 
से ही मनुष्य कर्मो का परित्याग नही कर सकता, न फिर ऐसा कर्मे- 
शून्य होकर रहना उचित ही हूँ । वह तो इस हषे-विषाद-मथ संसार 
में इसो लिए आया है कि जन-समाज के दु ख-सुख का साभीदार बने 
और ब्स्तप्राणियो के कष्ट-निवारण में अपनी सारी धघामिकता एवम्‌ 
ईद्ववर-निष्ठा को समपपंण कर दे। उसका सकलप हो--'कामये दु ख- 
तप्ताना प्राणिनामातिनाशनम्‌' । 

इसी शुभकामना के आधार पर मोक्ष की सोपान-परम्परा खडी हो 
सकती है। क्ृष्णाप॑ण-बुद्धि से निष्काम होकर लोक-प्तग्नहट करना ही 
घामिकता का सोलह आने सच्चा रूप है । महात्मा र्ज। ऐसे ही कर्ममय 
कर्मथोगी जोवन को अपने आचरण के द्वारा चरितार्थ कर रहे हैँ। 

आधिभौतिक उपयोगितावाद (क्षण ४7799) की दृष्टि से 
भी अधिकाश छोगो का अधिक सुश्ष सम्पादन करना नैतिकता का चरम 
रूप हैं। अधिकाश लोगो का अधिक सुख' एक वैज्ञानिक भाषा है 
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और &लोक-सेवा' का ही पर्यायवाची हैँ | इस सेवा-धर्म पर 
स्वामी विवेकानन्द इतने मुग्ध थे कि वें अपने व्यक्तिगत मोक्ष को 
सौण मानते थे । वे कहते थे कि भवसागर की जिस किदती पर में अपने 
भाइयों के साथ सवार हूँ, उन्ही के साथ पार छगना या डूब मरना मुझे 
पसन्द हैँ, परन्तु किइतो से कूदकर अकेले पार जाना मुझे प्रिय नही 
मालूम होता। सेवा-धर्म का यह भादर्श एकदम अनूठा है। यथार्थ में 
मनृष्य को व्यक्तिगत मुक्ति कोई विशेष महत्त्व की चीज नही है। 
कदाचित्‌ इसो कारण इस विदव में ऐसे अनेक महात्मा विद्यमान 
जो स्वय तो वन्धनमुक्त है, परन्तु जन-समाज के उद्धार-कार्ये 
सदेव सलरूरन रहते हे। ऐसे मुक्त पुरुष पृथ्वी पर नाना रूप 
प्रकट होते हैं और जन-प्तमाज को प्रासगिक सहायता किया करते 
हैँ। ऐसे हो मुक्त उद्धारको को थियासोफी में मनुष्य जाति के बडे 
भाई' (छ]067 ए7०्रद्मा5. 07 घाढ ग्रणाक्ष। ॥०७०७) के नाम से 
सवोधित करते हू । 
भारत-माता के सपृत और त्रस्त भारतोयों के बडे भाई की 
तरह महात्मा गाधो जन-सेवा के सत्य-पथ पर आरूढ हे। हिन्दु- 
स्थान के दुखो किसानों को वरिद्वता से द्रवीभूत होकर उन्होने 
स्वथ एक अद्धंननन कृषक का रूप धारण कर लिया है। खीर 
खानेवालो से माँड पीनेवालो को सेवा नहीं बन पडती। ठाटवाट 
के साथ अत्यजो को गन्दी कुटियो में घुसने के लिए हृदय 
तैयार नही होता। उच्चासन पर बैठनेवालो के हाथ जनता-जनादंन 
के चरणों तक नही पहुंच सकते। इसी भावना से अधोर होकर गाधी 
जो छोटा-सा पचा पहने हिन्दुस्थान के दुखी देहातों की घूल छान 
रहे है।इस विशालकाय देश के एक छोर से दूसरे छोर तक 
इतनी अधिक यात्रा करनेवाक भारतीय नेता उन्तके समान कोई 
हैंपरा आज तक न हुआ। सन्तप्त को सान्‍्त्वना देते हुए, बेकारो 
को कार्य की दिशा दिखाते हुए, विदेशी वस्तुओ के वेखवर प्रेमियों 


-प - पर फू 
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को जगाते हुए, पतितो को उठाते हुए, निर्वछो को वल देते हुए, 
निराग लोगो को उत्साह-दान देते हुए, कलूहबीर सम्प्रदायों को 
समभाते हुए ओर पराधीन देश को स्वालम्बन एवम्‌ स्वाभिमान की 
दीक्षा देते हुए लोकोत्तर छोक-सेवक गाघोीं जो अपने जीवन का 
एक एक पलछ जनता-जनादेंन के चरणो में अपेंण कर चूके है । 
इसो सेवा-धर्म मे हो उनका प्यारा परमात्मा उन्हे दृष्टियोचर हो 
रहा है। इस सम्बन्ध में महात्मा जी के निम्नलिखित विचार मनन 
करने योग्य है +-- 

“शश्यूषा के इस शौक ने आगे चलकर व्यापक रूप घारण कर छिया। 
वह यहाँ तक कि उसमें में अपना काम-घंघा छोड बैठता। अपनी धमम- 
पत्वी को भो उसमे छमाता और सारे घर को भी ज्ञामिल कर छेता 
था। इस वृत्ति को मेने' शोक' कहा है. क्योकि मेने देखा है कि यह 
गूण तमी निमत्रा हँ जब आनन्द-दायुक हो जाता है। खोचातानी करके 
दिलाव या मुलाहिजे के लिए जब ऐसे काम होते हे ज़व वे मनुष्य को 
कुचल डालते हूँ और उनको करते हुए भो मनृष्य मुरका जाता है। 
जिस सेवा से चित्त को आनन्द नहीं मालूम होता वह न सेवक को 
फचतो है, न सेव्य को मुहातो है। जिस सेवा से चित्त जानन्दित होता है 
उनके सामने ऐमोआराम या घनोपाज॑न इत्यादि बाते तुच्छ मादूम 
होती हे ।” 

(आत्मकथा, प्रयम भाग--पूष्ठ-संस्या २८८) 

सेवा-धर्म का यथार्य रहस्य इन पक्तियों मे अकित है। सच्चों 

सेवा सहानुभूति-मूलक होती हूँ। दोन-अपाहिजशों को देखरेख करना 

मेरा धर्म है--ऐसो कोरी-बुद्धितत और ज्युष्क घारणा पर्याप्त नहों 

होती। उत्तके साथ द्रवोभूत्त हृदय का समवेदनामूछक सहयोग चाईटए। 
तन, छोक-सेव। आनन्ददायक हो सकते है, अन्यवा नहों । 
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से जो वर्म-मीरता आतो हूँ वह कोई आदरणीय भावना नही मानी जा 
सकतो। सच्ची वामिकता का आधार भनुष्यत्व ही है । 

गांधी जो को गणना ऐसे ही जन्म-सिद्ध सदाचारी लोगो में को जा 
सकती है। मज़हब के अर्थ में धर्म-जिज्ञासा उनके मन !में पीछे उत्पन्न 
हुईं। परन्तु उनको सस्कार-सिद्ध सत्य-निष्ठा तथा छोक-सेवा की भावना 
उनके हृदय में पहले से हो विद्यमान थी। यो तो उनका जन्म वैष्णव- 
सम्प्रदाय में एक धर्म-निष्ठ माता के गर्म से हुआ था और वाल्यावस्था 
में हो कुटुम्ब की पुरानी नौकरानों रम्भा ने भूत-प्रेतादि का डर छुडाने 
के लिए उनके वारू-हृदय में राम-नाम का वोज वो दिया था । उनके 
चचेरे भाई रामायण के बड़े प्रेमी थे। पिता भी अपनी बीमारी की 
हालत में प्रतिदिन रामायण सुना करते थे। इन दोनो के प्रभाव से 
बचपन में हो गावी जी रामायण के बुछ प्रेमी हो चुके थे । भागवत का 
गूजरत्तो अनुवाद उन्होंने पढ़ छिया था। राम-रक्षा का पाठ भी ते 
अपनी वाल्थावस्था में किया करते थे। परन्तु इन वातो को केवल कौतूहलू- 
मूलक समझता चाहिए। उनके हृदय में तव तक ईइवर-निष्ठा विगेष 
रूप से जाग्रत नहीं हुई थो। स्कूछ और कालेजो में घर्म-शिक्षा देने की 
व्यवस्था न तो आज-कल हूँ और न गावों जो के समय में ही थी। 

विऑमॉफिकल् सोसायटी के लिए यह बडे गौरव और गर्व की 
बात है कि इस युग के महात्‌ मनृष्य और सर्वश्रेष्ठ बर्मोपदेशक गरावी जी 
के हृदय में धर्म-जिनाया की श्रेरणा दो यिव्ॉसॉफिस्ट मित्रों के 
सत्मग से हो पहले-पहल हुई। यथार्थ में विज्ॉसॉफोी हिल्दू-धर्भ का 
वर्तमान वैनानिक रूपान्तर हैँ। उसके मूल-सिद्धान्त आर्य-बर्म तया 
बेदान्त-दर्शन से लिये गये हूँ । इस समाज के जन्मदाता कर्नल ऑल्कॉट 
और मैदम व्कैवेट्स्को थे | कर्नल साहत अमेरिकन थे और बडे 
विद्यान्‌ तथा विचारशीछ थे। ब्लवेट्स्की एक रशियन किसान को 
लटकी थी। भिक्षा-दोक्षा उसे वहत हो मामूली मिली थी। छेकिन 
वह एक विलक्षण स्त्री थी और बदमुत मानसिक तथा बौद्धिक अक्ति 
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की स्वामिनी थी) उसने यो तो कई पुस्तके लिखी है, परन्तु उसकी 
सीक्रेट डाक्ट्रित' (गुप्त-विद्या) नामक तीन बडे बड़े भागों में जो ग्रन्थ 
विद्यमान है उनकी गणना ससार-साहित्य के कुछ थोडे से प्रथम श्रेणी 
के ग्रन्यो में की जा सकतो है । 

अपने राष्ट्र-प्रेम की मस्ती में आकर स्वामी विवेकानन्द उन दिनों 
का सुख-स्वप्त देखा करते थे जब कि भारत-भाता आर्य-धर्म और हिन्दू- 
सभ्यता के शान्ति-पूर्ण आक्रमण से समूचे ससार में विचार-करान्ति उत्पन्न 
करेगी और मेदिनीतल के मानव-समाज को वेदान्तधर्मं की पवित्र दीक्षा 
से कृत्कृत्य कर देगी। इन पक्तियो के लेखक की यह हृदयगत धारणा 
है कि हिन्दू-सभ्यता आज थिऑसॉफो का वर्तमान वैज्ञानिक वाना लेकर 
सभ्य ससार में अपने सास्कृतिक विजय की पताका उडा रहो है। आज 
यूरोप तथा अमेरिका के बड़े से बडे विद्वान थिआँसॉफी के श्रद्धाल्‌ 
समर्थक हैं और गीता-प्रेमी बनकर योगेश्वर कृष्ण की अमरवाणी के 
हारा आर्य-सभ्यता का पावन रस पान कर रहे हं। आये-धर्म की 
जन्तरात्मा आज थिओॉसॉफी के द्वारा बोल रही है। विचारशील 
पदिचमी ससार उसे सावधान होकर सुन भी रहा है। स्वामी जी का 
स्वर्ण-स्वपत आज जाग्रत-जीवन मे चरितार्थ हो रहा है। जिस वेदान्त- 
धर्म का अमर सन्देश उन्होने शिकागों की धर्मं-तभा मे छोगो को 
सुताया था उसको गूँज थिश्ॉसॉफी के जरिये ससार के कोने कोने 
में आज भो प्रतिध्वनित हो रही है। 

भारत-माता का कोई शिक्षित सपृत अपने पूर्वजों के बतलाये हुए 
धार्मिक सिद्धान्तो से चाहे कैसा भी अबूक रहे और साहबीपन की 
भिथ्या शान मे आकर पूरा विदेशी बन जावे, परन्तु आज विदेशों मे 
भी उसे ऐसे ऐसे विद्या तथा साधारण छोग मिलेगे जो वर्तमान के 
शिक्षित पर उद्प्रान्त भारतीयों के कान पकड़ कर कहेगे 'भूले हुए 
भाई, हम तो तुम्हारी ही सभ्यता के कायल है; तुम किधर जा रहे हो?! 
तैंया यह कम आइचर्य की बात है कि भारत के सर्वश्रेष्ठ महापुरुष को 
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अपने घम को शास्त्रीय जिज्ञासा विलायत में हुई और वह भी गोता के 
द्वारा दो विदेशों मित्रो को प्रेरणा से! महात्मा जो अपनों आत्मकथा में 
लिखते है --- 

“पृत्रछायत में रहते हुए कोई एक साल हुआ होगा । इस बीच दो 
थिजॉसॉफिस्ट मित्रों से मुलाकात हुई। दोनो सगे भाई थे और 
अविवाहित थे। उन्होने मुझे गीता पढने की प्रेरणा की। उन दिनो 
वे तो एडविन एनल्डिकृत गौता के अँगरेजी अनुवाद को पढ रहे थे। 
पर उन्होने मुझे अपने साथ सस्क्ृत मे गीता पढने को कहा। में छज्जित 
हुआ, क्योकि मेने तो गोता सस्कृत में तो क्या, गुजराती में भी 
नही पढो थी। यह बात भेपते हुए मुझे उनसे कहनी पडी। पर 
साथ यह भी कहा कि मैं आपके साथ पढने को तैयार हूँ।” 

इन थिऑ्सॉफिस्ट मित्रों के साथ गाधों जो ने गीता का पहले- 
पहल अभ्यास किया ओर उसके द्वारा अपने पूर्वजों के तत्त्वशान का 
अद्भूत रहस्य देखा | तब से गोता गाधो जी की बाइबिल हो गई है। 
वे लिखते है -- 

“तब मुझे प्रतोत हुआ कि भगवद्‌-गीता तो अमूल्य ग्रन्थ है । यह 
धारणा दिन दिन अधिक दृढ होतो गईं और अब तो तत्त्वजान के 
लिए में उसे सर्वोत्तम ग्रन्थ मानता हूँ। निराणा के रूमय में इस ग्रन्थ 
ने मेरी अमूल्य सहायता की है ।“ 

भगवदुगीता के सम्बन्ध में महात्मा जी का दिया हुआ यह प्रमाण 
एक कोरे विशेषज्ञ विद्वान का नहीं है। इस सम्मति के मूल में एक 
घर्म-प्राण महापुरष के आधारभूत आन्तरिक अनुभव एव अ्तर्दशेन है। 

विचार करने की बात हूँ कि इन्ही दो विदेशी मित्रो की प्रेरणा से 
गावी जो ने बुद्ध-चरित भी पढा। कई लछोगो को ऐसी धारणा है कि 
महात्मा ज॑! गोतम बुद्ध के वर्तमान सस्करण है । अधिकाश लोगो की राय 
है कि उनकी पूर्ण अहिसात्मक दृष्टि मे ही उनके बडप्पन को विशेषता 
है। गीतम बुद्ध के वाद अहिंसा परमो धर्म की आवाज को बुलन्द 
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करनेवाछा महापुरुष गाधी जी के सिवाय कोई दूसरा नहीं हुआ। 
गाधी और गौतम पर तुलनात्मक दृष्टि से हम आगे विचार करेगे। 

गौतम वुद्ध आर्य-सस्क्ृति के हो वजघर थे। अतएवं उनका परिचय 
प्रत्येक भारतवासी को भारत के वातावरण में ही मिल जाना चाहिए। 
पर हमारो वर्तमान हीनता यहाँ तक बढ चुकी है कि हमे अपने महापुरुषो 
का परिचय देग में नहीं, विदेशों में मिलता है । यहो हाल गाघी जो। 
का भी हुआ। गोता ने उन्हें जीवन मे कर्मगीकता एवं समवुद्धि दो 
और गौतम वुद्ध ने उन्हें अहिसा का गम्भीर और अमर पाठ पढाया । 
इन्ही दो बातों की बदोलत महात्मा जो आज महान्‌ है। 

पाठकों को यह सुनकर आच्चर्य होना चाहिए कि गावी जी के वर्ते- 
मान बडफन के ये दोनो बास्त्रोय आवार-स्तम्भ (कर्मेगरोय और अहिसा ) 
उन्हे विदेश में विदेशों मित्रों को प्रेरणा से प्राप्त हुए। खेद है कि 
गावी जी को उन दो मित्रो के नाम या तो याद नही रहे या उन्होने 
उनका नामोल्लेख करना अनावश्यक समझा। मीमासक की दृष्टि से हमें 
इन दो थिजञॉसॉफिस्ट मित्रो का सम्पर्क महात्मा जो के जोवन में 
बडा महत्त्वपूर्ण प्रतोत होता हैँ। क्योंकि गोता और वुद्धडचरित पढ़ चुकने 
के वाद गाघो जो के जन्मगत हिन्दू-संस्कार और भो दृढ हो गये। उन्हे 
इस वात की प्रतीति हो गई कि धर्म-नान को पिपासा उनके पूर्वजों 
के छोडे हुए साहित्य-सरोवर में हो वुर सकती है, अच्यत्र नहीं। उन्हीं 
मित्रो को प्रेरणा से उन्होंने मैडम ब्लैवेट्स्तो-लिखित 'दो थिऑँसॉफो/ 
नामक पुस्तक भी देखों और उसमे उन्हे हिन्दू-धर्मं की गहरी छाप 
मिलो। वे लिखते हे .-- 
ह “मुझे कुछ ऐसा खयाल पड़ता है कि इन्ही भाइयो के कहने से 
मेडम ब्लैवेट्स्को-रचित दो थिआऑसॉफी” पुस्तक भी मैने पढ़ो । उससे 
हिल्दु-धरमे-सम्बन्धी पुस्तकों के पढने को इच्छा हुईं । पादरो छोगो 
के मूंह से यह सुना करता था कि हिन्दू-घर्मं तो अन्ध-विश्वासो से भरा 
हुआ है, यह्‌ ख़याल दिल से निकल गया।” 
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ग्राबी जो के उपर्युक्त वाक्य थिआँसॉफी-सम्बन्धी हमारी पूर्वे- 
कथित धारणा का समर्थन करते है। थिगसाँफी हिन्दू-बर्म का वैज्ञानिक 
रूप है । इन पक्तियों के लेखक को भी हिन्दृ-यर्म॑ का विद्येष ज्ञान 
धिआँसॉफो' के द्वारा हो हुआ है । 

उपर्यूक्त बातों का निष्कर्ष यह निकला कि महात्मा जी को धर्म 
के शास्त्रीय ज्ञान की जिज्ञासा पहलें-पहल विदेश में थिऑसॉफिस्ट 
मित्रों की प्रेरणा से हुई और उन्होने अपनी प्रारम्भिक प्रेरणा के द्वारा 
गीता और गौतम-चरित को ओर गाधी जी का ध्यान आकर्षित किया | 
गीता और गौतम दोनो गाधी जी के हृदय में सदैव के लिए चुभ गये । 
उनके जन्म-सिद्ध हिन्दू-पस्कार शास्त्र-ज्ञान का आधार पाकर पल्छवित 
होने छगे। वे इतर मजहवो के मिथ्या प्रभाव से हमेशा के लिए सुरक्षित 
हो गये। अतएवं इस वात पर कोई आहचर्य नहीं कि उन्होने विऑस्ॉफो 
का सदस्य होना भो स्वीकार नहीं किया। भरा, वे क्यो होने लगे, 
गीता का अटल आधार पाकर वे तो पूरे हिन्दू हो गये । सैद्धान्तिक दृष्टि 
से एक हिन्दू को विआँसॉफिस्ट होने की जरूरत बिलकुल नहीं है। 
व्यावहारिक वात कुछ और हूँ । 

गीता और ग्ौतम-चरित पढ चूकने के बाद गाधी जी को वाइविल 
पढ जाने की प्रेरणा भी एक ईसाई मित्र के द्वारा मिली। हजरत ईसा 
के सरमतन आन दि माउण्ट”' का असर स्वभावत उनके हृदय पर 
गहरा पडा। स्वभावत ' हम इसलिए कहते हे कि गराधी जो जन्म- 
सिद्ध नीतिमान्‌ थे और ईसा के उक्त 'सरमन' में नोति-धर्म का ही 
उपदेश्ष हूँ । परन्तु प्रतीत होता है कि नम्नता के सिवाय उन्हे बाइविल 
में कोई नई शिक्षा न मिल्ठ सको। गीता-सिद्धान्त से परिचित भनष्य 
को धर्म-ज्ञान को णास्त्रीय नवीनता फिर अन्यत्र सीखने-समझने के लिए 
नही रह जाती। बहुत सम्भव है कि हजरत ईसा के उपदेश-वचन 
से परिचित हो जाने के वाद गावी जी के अहिसा-सम्वन्धी विचार 
जो उन्हें वुद्ध-चरित में मिले थे, और भी पवके हो गये होगे। ईसाई 
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मजहब को बूनियाद वोद्ध और यहूदी मजह॒वों पर डाली गई हूँ। 
अतएवं गौतम का अहिंध्तावाद, हजरत ईसा को पूरा पूरा मान्य है। 
हाँ, ईसाइयो को वात कुछ और हँ। वे बेचारे तो हजरत ईसा को 
हो आज तक नहो समझ पाये । बाये गाल पर थप्पड मारनेव,ले को वे 
दायाँ गारू तो देते हो नहीं, प्रत्यूत मारनेवाले के दोनों भालू ला 
कर देते हूँ। बर्बर जाति के खूंखार वक्षधर यूरोप-निव.सी हजरत 
ईप्ता को नम्नता और अहितात्मक भावना को अभो तक नहीं समझ पाये। 
निकटवर्तों भविष्य में वे समक सकेंगे, ऐसी आशा भी नहीं हैँ । जिनका 
जोवन मास और मदिरा के विना एक दिन भी नहीं चल सकता, 
उनके हृदय में अहिंता को उदार भावना जाप्नत नहीं हो सकती। 
ईध्षाइपो के इस विलासी जोवन से गांधी जी को वडी खिन्नता थी। 
अतएव जिस भले ईसाई ने उन्हे ब।इबिल पढने का अशग्रह किया उनसे 
हिन्दुस्थान के ईप्ताइयो का उन्होंने अपना अप्रिय अनुभव कह सुनाया। 
उस ईतक्षाई मित्र ने उन्हे विश्वास दिलाया कि आप बाइबिल जरूर 
पड़े, मास मदिरा से ओर ईप्ताई-मजहव से कोई अकाट्य सम्बन्ध 
नहीं हँ। गाधो जो ने उनकी सलाह भाव छी। 

हम पहले कह चूके है कि गोता और गौतम-चरित' पढ जाने के 
बाद गांधी जो को धर्म-सम्बन्धी धारणा जड पकडने छकूगी थी। उन्हे 
प्रदोत हो चुका था कि हिन्दु-घर्मं मे अध्यात्म-पिपासा को शान्त करने 
के लिए पर्याप्त ज्ञान-सामभ्री उपलब्ध हो सकती हूँ । किसी इतर मजहब 
से प्रभावित होते के पहले अपने हो धर्म का विशेष ज्ञान प्राप्त कर 
लेना आवश्यक और उचित भो है । उपर्युक्त प्रकार से गाधी जो पहले 
हो से हिन्दू-धर्म के ज्ञान से सुरक्षित हो चुके थे | इस कारण जब 
त्रिटोरिया में म्रि० बेकर ने ईध्ाई-धर्म को श्रेष्ठता सिद्ध करते हुए 
परोक्ष रूप से उन्हे ईप्ताई-धर्म से दोक्षित होने के लिए सकेत किया 
तो गाधों जो ने स्पष्ट शब्दों मे यह उत्तर दिया । 

जन्मत में हिन्दू हूँ। पर मुझे उस धर्म का विशेष ज्ञान नहीं। 
फा ९ 
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दूसरे धर्मों का ज्ञान भी कम हूँ । में कहाँ हूँ, क्या मानता हूँ, मुझे क्या 
मानना चाहिए, यह सव नहीं जानता। अपने धर्म का गहरा अध्ययन 
करना चाहता हूँ। दूसरे धर्मों का भी यथा-शक्ति अध्ययन करने का 
विचार है ।” रे 

अपने धर्म का गहरा अध्ययन करना वे इसलिए चाहते थे कि उन्हें 
इस वात का आन्तरिक विद्वास हो गया था कि हिन्दू-धर्म के गम्भीर 
अध्ययन और मनन के वाद उन्हे किसी दूसरे धर्मं से दीक्षित होने 
की आवश्यकता न रह जावेगी। यह आन्तरिक विश्वास उनके हृदय 
मे गीता और वुद्ध-चरित के साधारण परिचय से ही जाग्रत हो 
चुका था। इस विश्वास के साथ मि० बेकर के प्रभाव ने टक्कर लगाया। 
परिणाम-स्वरूप गाधी जी के हृदय में धामिक मन्यथन हो चढा'। उस 
रात को जब वे सोने लगे तो नींद आने के पहले उनके मस्तिष्क में 
निम्नलिखित विचार चक्कर काटने छगे -- 

/ईसाई-घर्म का अध्ययन मे (किस हद तक करूँ? हिन्दु-धर्म का 
साहित्य कहाँ से प्राप्त करू? उसे जाने विना ईसाई-धर्म का 
स्वरूप में कैसे समझ सकूगा ?” 

अन्त में सोने के पहले गाधी जी ने यह निइ्चय किया कि जब तक 
में अपने धर्मं का ज्ञान पूरा पूरा न कर सकूँ, तव तक म्‌झे दूसरे धर्म 
को अग्रोकार करने का विचार न करना चाहिए॥ 

दूमरे दिन वे गिरजाधर में पहुंचकर ईसाई-मडली में दालिल 
हुए। उस दिन को प्रार्थवा उन्ही के लिए की गई। प्रार्थना इस तरह 
को थी -- 

“हमारे साथ जो यह नया भाई जाया हूँ, उसे तू राहु दिखाना। जो 
शान्ति तूने हमें प्रदान को है, वह इसे भी देना। जिस ईसामसीह 
ने हमें मुक्त किया है, वह इसे भी मुक्त करे। यह स्व हम ईसामसीह 
के नाम पर माँगते है ।” 

गुमराह ईप्ाई-समाज | हम तुझसे क्या कहे! समझ में नहीं 
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आता कि अपने किस दुर्भाग्य की प्रेरणा से महात्मा ईसा ने अपनी 
अनमोल शिक्षा के बीज तेरे पथरोले हृदय में विखेरे। तेरे अंध-विश्वास 
की जोड को यदि कोई वस्तु हैं तो वह तेरा मिथ्याचार ही है। क्‍या 
तुझे बान्ति मिल चुको हँ ? जिनकी वदौलत आज सारा संसार आतंकित 
और अश्ांत हो रहा है, उनके मुख से ज्ञान्ति का दावा निर्लंज्जता, 
मिथ्याभिमान और आत्म-प्रवचना की ह॒द हो गई ! 

इस स्वधर्माभिम्तानों मण्डली के सम्पर्क में आकर गांधी जी ने 
ईसाई-मज़हब-सम्बन्धी कई पुस्तक देखी, परन्तु उनके दृढ-निष्ठ और 
तकेशील हिन्दू-हुृदय पर उनका कोई विशेष प्रभाव न पड़ सका। कारण 
इतना हो था कि गाधो जो को विचारशील वृद्धि साम्प्रदायिक संकीर्णता 
से बिलकुल अछूती थी। एक दिन मि० कोद्स नामक एक कट्टर ईसाई 
मित्र ने उनके गले में पडी हुई वैष्णवी कठी की ओर दृष्टिपात किया 
और उसे तोडकर फेंक देने के लिए गाघो जी से आग्रह भी किया ! 
पर वह माला तो उन्हे मिलो हुई माता जी की प्रसादी धी। महात्मा जी 
की महान्‌ मानसिक रचना में जिस धर्मनिष्ठ देवी का कौशल-पूर्ण 
योग था, जिसको पावन-स्मृति उन्हे विदेश के प्रवंचना-पूर्ण वाता- 
वरण में मिथ्याचार से पग-पग्र में रक्षा करती थी, और जिनके सामने 
की हुई प्रतिज्ञा की बदौलत गाधी जी कुपथगामी होने से बाल-बाल 
वच गये थे, उस पुत्र-वत्सला, वीर-प्रसविनी और साध्वी माता की दी हुई 
प्रसादी कष्ठी गाधी के समान मात्‌-भक्ति-परायण, स्नेहञील और महान्‌ 
पुत्र के कष्ठ से कया कभी उतर सकती थी! कण्ठ भले ही उतर 
जाता, पर उस स्तेहमयी जननी की दी हुई कण्ठी उतरनेवाली नहीं 
थी। कोद्स के आग्रह का परिणाम कुछ भी न हुआ। 

ईसाई-मतावलूम्बी भाइयो के मस्तिष्क में एक वड़ी बेवकूफी 
का विश्वास न जाने किसने और कब भर दिया है; जिसकी बदौलत 
वे आज-कल मिथ्याचारी बने हुए है। वे समभते हे कि मनुष्य 
पाप-कर्म से हरगरिज़ नहीं बच सकता। छेकिन फिर भी उसे स्वर्ग 
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तो प्राप्त करना हो हैँ !;ऐसी हालत में: सबसे अच्छी बात तो यह हूँ 
कि हज रत ईता के मत्ये अपने पातक-भार को छादकर सुखी और गान्त 
हो जाना चाहिए। इस अन्धे-विध्वास का भयकर परिणाम यह हुआ 
है।कि अपने को अच्छे से अच्छे ईसा-भक्‍त समभनेवाले ईसाई भी अपने 
आचरण पर विशेष निगरानों नहीं रखते। वे तो अपने मनोनीत 
कर्म, अकर्म ओर दुष्कर्म करते चले जाते हे । क्योकि उन्हे आन्तरिक 
विश्वास है कि उनके भडे-बुरे कर्मों का जवाबदार स्वय वे नही, उनके 
पैगम्बर है । इससे बढकर किसी पीर या पैगम्वर को बदनसीबे। और 
क्या हो सकता है ”? जिस मजह॒व के माननेवालो का ऐसा निर्मुल और 
मूक्षेंतरपूर्ण विश्वास हो, उस मजह॒ब के लिए कोई भविष्य नही हैँ। 
इशक्ष वात पर किसो को कुछ भो शका नही होनी चाहिए। कुतर्क-सिद्ध 
बुनियाद पर कोई भो मजह॒व बहुत दिनो तक खडा नही रह सकता। 

' प्लोध्य ब्रदरत्‌” नामक सम्प्रदाय के ईसाइयो ने गाथी जी से 
उपर्यृवत्र आशय को हो दलछोल पेश को और उससे यह सिद्ध करने का 
प्रथत्त किया कि उनका मजह॒व उत्तम से उत्तम हूँ । परन्तु गाधो। जी 
के गले उनको बातें उतर न सकी। उनके तकं-शील हिन्दू-सस्कार ने 
यो उत्तर दिया --- 

“यदि सर्वमान्य ईताई-धर्म यहों हो जैसा कि आपने बयात्र 
किया है तो इससे मेरा काम नही “चल सकता। में पाप के परिणाम 
से मूक्‍्ति नहीं चाहता, में तो पाप-पअक्ृति से, पाप-कर्म से मुक्ति 
चाहता हूँ । जब तक मुझे वह न मिलेगो, मेरी अशान्ति मुझे प्रिय 
लगेगी ।” 

“में पाप के परिणामसे नहीं, पाप को प्रवृत्ति से मुक्ति चाहता 
हैं।” कैसो सारगर्भित, सत्तकं जौर सुन्दर उक्ति है ! अपने किये 
हुए पाप के दुष्परिणामों को किसी दूसरे पर छादने का प्रयत्न करना 
कायरता हैँ; स्वार्थ-परता की पराकाष्ठा है। उन्हे मेलने के लिए 
प्रत्येक स्वाभिमानी मनृष्य को कटिवद्ध रहना चाहिए। सच वात तो 
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गहु हूँ कि सृष्टि-कर्ता का न्याय-पूर्ण विधान ही ऐस। है कि रामदत्त 
के किये हुए कर्म का परिणाम देवदत्त नहीं भोग सकता। अपनी अपनी 
करनी और अपना अपना धाम। विश्वन्भासन-प्रणाली का यही नैतिक 
रहस्य है। खेद है कि इस त्रिकालाबाधित स्थिर सिद्धान्त को अधिकान 
ईसाई-सम/ज नहीं समभना। यही कारण हूँ कि वे अपने दुराचारों 
से अशकत जन-प्रभाज को इतना अधिक ता दे रहे हूं और अपने अनाचार 
के पाप से अपने को ईसा-भक्त होने की बदौलत मुक्त भी समझ रहे 
है! ऐसे छोगो के सुधार को सम्भावना ही असम्भव-सी प्रतोत 
होती हूँ । 

पाप को मानसिक प्रवृत्ति हो सारी वुराइयो की जड़ है। मन 
एवं मनुष्याणा कारणं व्बमोक्षयो ' जब तक यह प्रवृत्ति बनी रहेगी, 
तव तक उक्षके द्वारा असख्य पातक अनन्त काल तक होते रहेगे। इतने 
अपरिमित पातक-भार को कोई कहाँ तक सँभालेगा ! मावा कि 
महात्मा ईसा सामथ्यंचान्‌ हे, पर उस पवित्रात्मा के मत्ये आखिर 
ईताई-समाज किस न्याय के आधार पर अपना पहाड़-सा पातक-पृज 
मढ़ना चाहता है? सर्मत ऑस दी मॉँउण्ट' का उपदेश तो उससे 
इसो लिए दिया है कि मानवी दुराचार के मूल में रहनेवाली पाप की 
अवृत्ति हं। नष्ट हो जावे। इस जरान्सी बात को अधिकाज ईसाई नहीं 
समझ पाये ! फिर भी वे अपने को ईसाई कहते हैँ! प्रसिद्ध उपस्यास- 
लेलिका मैरो कॉरोली के मतानुसार ईसाई तो एक ही पैदा हुआ, पर 
अफपोत, वह कॉस पर चढ़ा दिया गया। 

गाघी जो के जन्म-गत सस्कारो पर उनके ईसाई मित्रो के द्वारा जो 
अकेमण हुआ उसका शुभ परिणाम यह निकला कि उनके हृदय मे 
धर्म-जिज्ञात्ता बहुत तीत्र हो चलो। बेकर साहब उनके धामिक , 
भविष्य के सम्बन्ध में बहुत चिस्तित थे। एक बार वे गाबी जी को 
परोटेस्टेग्ट ईसाइयो के कल्वेन्शन में वेलिगटन भी ले गये। सभा के 
उत्साहमूर्णं वातावरण में उन्हे वहुत आनन्द आया। परन्तु ईसाई-मत 
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के प्रति उनके जो भाव थे उनमे कोई विशेष परिवर्तन न हुआ। हजरत 
ईसा को त्यागी और महात्मा मानने के लिए वे तैयार थे, लेकिन 
उन्हें ईश्वर का एकमात्र अद्वितीय पुत्र मानना गाधी जी के अवतारवादी 
हिन्दू-हृदय को स्वीकार नहीं था। उन्हे यह बात भी न पट सकी 
कि जो ईसा को मानता है उसी का उद्धार सम्भव है। मनुष्य को 
छोडकर इतर जीवधारियो की आत्मा नही होती, यह धारणा भी गाधी 
जी को निर्मूछ प्रतीत हुई । सैद्धान्तिक दृष्टि से ईसाई-मत में उन्हे 
कोई असाधारणता न मिली । साराश यह कि वे इस धर्म को सर्वोपरि 
मानने के लिए तैयार नही थे। गाधी जी लिखते है कि त्याग की दृष्टि 
से हिन्दू-धर्म हो मुझे श्रेष्ठ मालूम हुआ। अन्ततोगत्वा उन्होने ईसाई 
मित्रो से अपने हृदय का खुछासा कर दिया। वे निराश हुए, पर कर 
हो क्‍या सकते थे। 

इसी प्रकार गाघी जी के कुछ मुसलमान मित्र भी यह चाहते थे कि 
गाधी जी इस्लाभ की दीक्षा ले ले। से5 अब्दुल्ला ने मुहम्मदी धर्म की 
खूबियाँ बताई । इन श्रब प्रयत्नों का परिणाम यह हुआ कि गाधी जी 
हिन्दू-धर्म को यथेष्ट जानकारी के लिए अधिकाधिक व्यग्न हो चले। 
उन्होने हिन्दुस्थान के कई धर्म-शास्त्रियो को जिज्ञासा-पूर्ण पत्र लिखे। 
कई छोगो के उत्तर आये, पर रायचन्द भाई के पत्र ने उनकी शकाओ 
का विशेष समाधान किया। भाईजी ने पचीकरण, मणिरत्न-माला, 
योग-वासिष्ठ, षड्दर्शन-समृच्चय इत्यादिक कई पुस्तक भेजी। गाधी 
जो उन्हे चाव से पढने छगे और हिन्दू-धर्म के प्रति उनकी आस्था विचार- 
मूलक होकर दिनोदिन प्रगति पाने छगी। 

डर्बन मे मि० स्पेसर वाल्टन दक्षिण-अफ्रिका मिशन के मुखिया 
थे। गाधो जो इनके सम्पर्क मे भो आये | वाल्टन साहब ने उनसे 
ईसाई-धर्म स्वीकार करने के लिए प्रत्यक्ष रूप से कभी नहीं कहा। 
परन्तु प्रतोत होता हैँ कि उनकी आन्तरिक सद्या वही होगी । वाल्टन 
साहब के साथ वे हर रविवार को चर्च भी जाया करते थे। परन्तु 
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गाघी जी तो रायचन्द भाई की वदौलत हिन्दू-धर्म मे अधिकाधिक लीन 
होते जा रहे थे। नमंदाभकर का (धर्म-विचार', मैक्समूलर का 'हिन्दुस्थान 
हमे क्य। सिजा सकता हैं ? और धथधिजॉसॉफिकल सोसाइटी का 
प्रकाशित किया हुआ उपनिपदों का अनुवाद भी वे ऋरमश पढ गये। 
इन ग्रन्थों के सिवाय गावी जी ने टॉलस्टॉय का गॉँस्पेल इन पी 
हवादू दु डृ” और वाशिगटन आइविग का मुहम्मद चरित्र! भी देखा। 
इस तरह वे हिन्दू-धर्म-ज्ञान के प्रखर प्रकाग् में तुलनात्मक दृष्टि से इतर 
धर्मों का भी अभ्यास करने ऊूगे। इन सव अभ्यास्रों का परिणाम यह 
हुआ कि दिनोदिन अपने पूर्वजी के धर्म में दृढ-निष्ठ होते हुए ग्राधी जी 
इतर धर्मों की ओर भी आदर भाव से देखने रूगें। इस तरह धर्म 
का व्यापक स्वरूप उनके सामने प्रकट होने रूगा और वे अपने को 
सनातनी हिन्दू समझने में अपना गौरव मानने लगे। 

इसमे सन्देह नही कि हिन्दू-धर्म ससार के सव मज़हबो में अह्वित्तीय 
है। उसकी प्राचीनता आज विचारशील विह्ानों की दृष्टि मे सिद्ध 
हो चुकी है। जिन दिनो वर्तमान पश्चिमी राष्ट्रो के पूर्वेसुरुष बर्बरता 
की तम्रिद्धा मे छोन थे और जगली। वृक्षों की टहनियों से अपनी पूँछ 
लिपटाकर एक दूसरे को ओर देखते हुए अपनी वत्तोसी काढ रहे थे, 
उन दिनो हिन्दू-धर्मं के आदि प्रवर्तक गौतम, व्यास और वसिष्ठ के समान 
उन्तदे्शी महात्मा पद्मासन लगाकर ब्रह्म-चित्तन में सूग्न थे। इस 
प्रकार मानवी प्रज्ञा की आँखे पहलें-पहल अध्यात्मदर्शी भारत ही में 
खुली। उस दिन से हिन्दू-सस्कृति का अविच्छिन्न प्रवाह युगो के आवरण 
को चौरता हुआ नाना प्रकार की विष्न-ब।धाओं को पार करता हुआ और 
जिज्ञासु जन-समाज के हृदय और मस्तिष्क को धोकर स्वच्छ सस्कृत और 
स्वस्थ बचाता हुआ अद्यावधि बहता चला आया है। आज उन प्रात: 
स्मरणीय मह्ियो के वशधर अपनी साम्राजिक दुरवस्था के कारण हीन 
और परत्नत्र वातावरण से अपने लक्ष्य-पथ से भ्रष्ट हो चुके है। दीन और 
दरिद्र भनुष्य के हाथ भे रक्खा हुआ होरा भी दूसरो को काँच के टुकड़े 
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के समान प्रतोत होता हैं। यही दुरवस्था आज हिन्दू-धर्म की हो रही 
है। उसकी कदर आज हिन्दुओं कौ नाकायकी के कारण कुछ भी 
नहीं हे। उसकी कौमत आज हिन्दू-हीनता के विकृत मानदण्ड से 
आँकी जा रहो है । जो हिन्दू-जन-समाज इतना असमर्थ और परमुखा- 
पेक्षी हो रहा है, उसके धर्म-साहित्य मे ऐसी कौन-सी विशेषता हो सकती 
है जो दूसरो के जानने लायक होग। ” अधिकाश अनभिज्ञ विदेशियों 
को यही धारणा है। फिर भी ससार के विद्वान्‌ विचारक इस बात को 
स्वीकार करने लगे है कि हिन्दुओ के घामिक साहित्य में समूचे मानव- 
समाज के लिए श्रेय-सम्पादक ज्ञान-सामग्री विद्यमान है| प्रो० मैक्‍्स- 
मूलर का '्वाट कैन इडिया टीच अस' इसी आशय का सवंमान्य 
ग्रन्य है । 

ययाय॑ में हिन्दध्मं किसी ख़स मजह॒ब (]रेणाक्‍हाणा) का 
नाम नहीं है । वह तो मानव-धर्म के आधार पर रचित एक व्यापक 
सस्क्ृति (07॥ए7७) का द्योतक है । 'मजहवब' या 'रिल्जिन! शब्द 
से जो साप्अद्राथिक अर्थ निकलता है, उसते घर” ाब्द का अर्थ बहुत 
अधिक व्यापक है। धाय॑त्ते अस्मित्‌ इति धर्म '। जिन विद्व-व्यापी 
एवं चिरन्तन नियमों से जगत्‌ का धारण, भरण और पोषण होता है, 
उनके समृच्चय को धर्म कहते हे । हिन्दू-धर्म इसी व्यापक अर्थ में धर्म 
हूँ। मजदत्र के साम्प्रदाविक अर्थ में तो ;उसके अन्तगंत अनेक मज़हव 
विद्यमान हूँ। यथार्थ मे जिसे हम हिन्दू-धर्म के नाम से पुकारते है वह 
अनेक मजहबो का एक संघ  ([ल्तब्रााणा 0०एी श्थिएा५) 
हँ। जिस भ्रकार राजनैतिक क्षेत्र में स्वय-शासित अनेक प्रान्तो का 
सघ आज-कल देखने मे आता है, ठोक उसी प्रकार धामिक विचार के क्षेत्र 
में भारत के प्राचोन आरयों ने एक हो सस्क्ृति के अन्तर्गत कई धामिक 
सम्प्रदायो का एक सघ निर्माण किया था। इसी सघ को अनभिज्ञ 
लोग मजद्व के अर्थ में हिन्दू-धर्मं के नाम से पुकारते है । 

अपने जन्म-काल से इस धर्म की यह विशेषता रही आईं है कि 
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उसके प्रवृतंको ने विचार-स्वाननूथ के मार्ग से किसी प्रकार का 
अवरोध नहीं डाछा। स्वेतत्रता के स्वारथ्यकारक वातावरण में लोग 
अन्चपरम्परा से बिलकुछ मुक्त होकर तत्त्वानुसन्धान में सलग्त 
होने लगे। परिणाम यह हुआ कि नसैद्धान्विक दृष्टि से छ प्रकार 
दर्शन-श्ास्त्रों की रचना हुई, जिनमें वेदान्त-दर्धन सर्वश्रेप्ठ हैँ । जैन 
और बोर्द्ध-धर्म भो हिन्दू-धर्म-त्पी विद्ञाल विटप की झाखाएँ मात्र हैँ । 
विवार-स्वातत्रूय को प्रेरणा से हिन्दू-चर्म को नीव परीक्षित, तर्क-सिद्ध 
और सत्य सिद्धान्तों के आधार पर डारे। गई हैं । इसो कारण 
इसे सत्य सनातन-धर्म भो कहते हूँ | ईसाई और मृहम्मद। मजह॒वो के 
समान उसेका अस्तित्व किसी व्यक्ति-विशेष के आवार पर अवलम्बित 
नहीं है। हिन्दू-धर्म म॑ महात्माओ की सख्या बहुत अधिक है। राम 
ओर कृष्ण सरोखे पुरुष ईश्वर के अवनार माने जाते हूँ । परन्तु 
हिल्ू-धर्म इत अवतारों के बिता भी विद्यमान था और भविष्य मे रह भी 
सकता है। राम और कृष्ण को उपासना तो लोग इस कारण करते है 
कि इन महापुरुषों ने अपने जीवन-कारू में सनातन-धर्म के त्रिकाला- 
वाधित सिद्धान्तो के समर्यन, पालन तथा प्रचार में लोकोत्तर क्षमता 
दिखाई थी। 

कहने का साराश यह है कि हिन्दू-धर्म का आधार परीक्षित और 
अनुभूत सत्य है, कोई व्यक्तिविणेप नहीं। इसी कारण यह धर्म सदियों 
के आधात प्रतिघात को सहता हुआ आज भो विद्यमान है। भविष्य भी 
इसो धर्म के लिए है, क्योकि आज-कल की प्रगतिश्ञील वैज्ञानिक विचार- 
सरणी को कसौटो मे हिन्दू-धर्मं के सिवाय कोई भी दूसरा धर्म खरा नहीं 
उतर सकता। जिस धर्म के सिद्धान्त तथा विश्वास विवेक और तके 
के अखर प्रकाज मे चमक सकेगे वे हो आनेवाले जन-समाज को ग्राह्म 
होगे। इतर मज़हव सब इतिहास के पृष्ठो में चिपक कर रह जावेगे। 
लोगो के प्रत्यक्ष जीवन से उतका कोई सम्बन्ध न रह जावेगा। 

हिन्दू-धर्म के इस उदार वातावरण में गाघो जी का जन्म एक वैष्णव 
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सम्प्रदाय मे हुआ था। उनके पिता के जीवनकाल भें ही उनके यहाँ 
कई मत-मतान्तरो की चर्चा हुआ करती थी। बालक गाधी के हृदय 
में वे सब जन्म-सिद्ध एवं परिस्थिति-प्रेरित सस्कार जमे हुए थे। 
राम-ताम का बोज रम्मा ने बो ही दिया था। रामायण की रुचि भी 
कुछ कुछ जाग्रत हो चुकी थी। स्नेहमयी माता की घमम-निष्ठा, उपवास, 
न्रत तथा सहिष्णुता का प्रभाव उनके हृदय में था ही | वृद्धि की 
प्रौढ़ता प्राप्त करते हो देवयोग से उन्हे विछायत मे गीता और गौतम का 
भी परिचय पहले ही मिल गया। इस प्रकार गाधी जी की स्वधर्म-निष्ठा 
काफी बलवतों हो चुकी थी। ऐसी दशा मे बेचारे अन्धविद्वासी 
ईसाइयो की क्या चछ सकती थी? परिणाम कुछ और हुआ । ग्राघी 
जी को धर्म-जिज्ञासा बढ चछो और वे अठछ सनातनी हिन्दू हो गये । 


अध्याय १३ 


त्याग-वैराग्य 


जब आत्मा का अनात्या से सबंध रोता है, तो उसे जीयदशा प्राप्त 
हो जाती है। आत्मा सेंसन है, अनात्मा जए है। दोनों के संपर्क से सृष्टि 
की उल्नत्ति होतो है और उनके सवध-चिच्छेद से लय होता है। यवाधें में 
बात्मा और अनात्मा दोनो परमात्मा के अश है। परन्तु इत के साम्राज्य 
में दोनो के गुण-पर्म भिन्र हो जाते है और पररपरविरोंधी बन जाने है। 
इन दो विरोधी तत्त्वों के संघ में समार का अस्तित्व हैँ । उस संधर्षण- 
घील़ समार में जीव-दशा ऊ्रो प्राप्त दोकर आत्मा अनेक प्रकार के अनुभव 
करती हूँ। उस अनुभव से उसे आत्म-नाग्रति होती है। अनात्मा के प्रति 
भात्या की इस अनूभव-सिद्ध अनास्या में ही त्याग्जराग्य का मूल हूँ । 

समूव्रा गसार सग्रह और विग्रह ऐसी दो प्रियाओं को तास्तम्य से 
संचालित हो रहा है। भौतिक तत्त्वों के सग्रह में रचना और विग्रह 
में सहार हू | यो तो ये दोनो क्रिपाये जोबन के प्रत्येक क्षेत्र में साथ साथ 
चल रहो है, छेकिन फिर भी समप्टि रुप से सृष्टि-विकास के पूर्वाद्ध 
में संग्रह और उत्तराद्ध में विग्रह विशेष रुप से दृष्टिगोचर होता है। 
विश्व-ासन के इस व्यापक नियम को प्रेरणा से प्रभावित होकर जीव 
भी अपने विकास की पूर्वावस्था में सग्रह-शील होता है । मनृष्य-्योति 
की चेतनता प्राप्त करके वह इस दिशा में और भी अधिक कर्मशील हो 
जाता हूँ। 

बात्म-तोष की आन्तरिक इच्छा हो मनुष्य को सम्रहशील बनाती 
है स्थायी सुख और शान्ति प्राप्त करने की एकान्त कामना से वह 
मयत्लश्ील्ल होकर जीवन मे धन,जन और ज्ञान का अर्जन किया करता 
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हैँ। नाना प्रकार को आमोद-प्रमोद-सपादक स|मप्रियों से घिरकर वह 
प्रश्नन्न होता चाहता है। अनेक कुटुम्वियों तथा ह्ष्ट-मित्रों के सहवास 
से वह सुखो होने का प्रयत्न करत है । इन सव भौतिक साधनों से वह 
कुछ सुखी तो होता है, परन्तु उसका सुख स्थायी नहीं हो सकता । ऐसे 
सुख का स्थायों होना सभव भी नहीं हूँ। भौतिक सामग्रियों से प्राप्त 
होनेवाला सुख उन सामग्रियों के विछीन हो जाने पर उसी क्षण नष्ट 
भी हो जाता है। सुख के अभाव में मनुष्य को जिस मानसिक अवस्था 
का अनुभव होता है, उसे दुख कहते है। मानवयोनि के कई जन्म सुख- 
दुख से उत्पन्न होनेवाले उद्देंग भे बीत जाते है। अन्ततोगत्वा अपने विकास 
की विशिप्ट अवस्था में अनुभव-जन्य ज्ञान के आधार पर मनुष्य यह 
समभने लगता है कि अत्यन्त और अधिनाणी आनन्द की प्राप्ति उसी 
वस्तु से हो सकत। है, जो स्वयम्‌ भविनाणी हो। नश्वर साधनों से अमर 
शान्ति का मिलना अक्ष रण असभव है। ज्ञान का ऐसा प्रकाश जब आत्मा 
पर पढता है, तो मनुष्य को सग्रह-शभीलता नष्ट होने छगती हैँ । संसार 
के अनुभूत भौतिक साधनों से वह उदासीन होने छूगता है और शान्ति- 
सपादन में कृत-निश्चय होकर अपनो वासनाओ को बाहरी संसार से 
खीच छेता है। उप्को इच्द्रियाँ अन्तर्मुख होकर सुख-प्राप्ति के लिए 
सूदम साधनों का उपयोग करने लगती है। इस प्यतत में वह वाह्य 
जगत्‌ को छोड कर विचार तथा भावनाओ के ससार में परिभ्रमण करने 
लगता है। अपनी बुद्धि और हृदय को वह सुक्ष का साधन बनाकर 
काग्य, साहित्य, कला तथा विज्ञान में व्यस्त हो जाता है। यह मानसिक 
आमोद उसे वाह्य समार के भौतिक सुखो से अधिक स्थायी प्रत्तोत्त होता 
है और अपने जीवन के सुदौ्धकाल तक वह इसी में लोन रहता है। 
अन्ततोगत्वा विचारों और भावनाओं के इन्द्र और अस्विरता से भी 
- खिन्न होकर वह आत्म-निष्ठ हो जाता हैं। आत्म-निष्ठा उसे इन्दज 
संघर्ष से सुर्वथा मुक्त करके अमर और अलुग्ण घान्ति का अधिकारी 
वना देती है। जन्म-जन्मान्तर की सारी दौड-धूप, खटपट और चहल- 
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पहल मिट जाती है । जीव आत्मरत होकर अपने ठिकाने ण्हँँच जाता हैं । 
इसी को मोक्ष कहते है । इसी मोक्ष की अवस्था मे शान्‍्त शिव सुन्दर' 
के दर्शन होने है। इस दर्शन से प्राणी आप्तकाम होकर छत-ऊत्य हो 
जाता हैँ । 

हृदय के जिस भाव की प्रेरणा से मनुष्य सुख के भौतिक साधनों 
से मृँह फेर लेता है, उसे वैराग्य कहते हे । सच्चा और स्थायी वैराग्य 
विवार-मूलक होता है और बेराग्य-सपादक सच्चे विचार को अनुभव- 
सिद्ध भो होता चाहिए। ऐसे विचार के अभाव मे जो वैराग्य उत्पन्न 
होता है, वह विककुल हो क्षणिक हुआ करता है। छोग उसे स्मशान 
वैराग्य कहते हे। शुद्ध और स्थायो वेराग्य की आतरिक प्रेरणा 
से वाहय-जगत मे जो आवरण होता है, उसे त्याग कहते हे। 
यही त्याग-वैराग्य का बाह्यान्तर सबध है। वैराग्य मानसिक दृष्टिकोण 
है और त्याग तत्वेरित व्यवहार है । वाहरो त्याग के बिना वैराग्य सभव 
है, पर वैराग्य के बिना त्याग सभव नही । इस अन्तर का खुलासा हम 
आगे चरूकर कभी करेगे । 

त्याग की महिमा वडी विचित्र है। विधिविधान कुछ ऐसा प्रतोत 
होता हैँ कि अपने पोछे दौडनेवाले मनुष्य से ससार दूर भागता है और, 
हूर भागनेवाले के पंछे वह दौडता है। 

“भागतों फिरतो थी दुनियाँ जब तलब करते थे हम, 
अब जो नफरत हो गई वह वेकरार आते को है।” 

ससार-छोलप मनुष्य से स्व्य ससार हो नफरत करता है और जो 
उससे विरकक्‍्त हो बैठता है उसकी खुशामद मे यह दुनिया उसके चरण 
धोकर पोतो है। त्यागों मनृष्य आप्तकाम हो जाता है। जब उसकी 
'ैन्तदू षिट में प्राप्त करने योग्य कोई पदार्थ नही रह जाता, तो ससार 
को सुल्ल-सामग्रियाँ उसके अ्रू-विलासमात्र से प्रस्तुत हो जाती है । त्याग 
के इस विपरोत और परम परिणाम को ओर छक्ष्य करके स्वामो राम- 
तोर्थ कहते हे -- 
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“अपने मज़े के खातिर गुल छोड ही दिये जब, 
सारे जहाँ के गुलशन फिर हो गये मेरे सब।/ 
मनृष्य चाहे कैसा भी वेभव-सपन्न हो, छेकिन जब तक उसके हृदय 
में सग्रह-शोलता एवं तज्जनित द्रव्य-पिपासा बनी हुई है, तब तक वह 
प्रकट रूप से श्रीमान्‌ होते हुए भी दरिद्वी है। वरिद्रता यथायथ में 
मानसिक अवस्था का नाम ६ । परन्तु जो मनुष्य धन-जन-लिप्सा से अपने 
मन को मुक्त कर छेता है, वह हृदय से श्रीमान्‌ तो हो ही जाता है,' 
पर यदि वह चाहे तो ऋद्धि-सिद्धियाँ उसके हार पर वद्धाउ्जलि होकर 
किसो भो समय सेवार्थ उपस्थित हो जाती हे। इसी आछ्यय को अँगरेजी 
का एक विद्वान्‌ लेखक इस तरह प्रकट करता है :--- 
पैल्ताए6 धाए छोब्वागा ए ज़ब्कूटुक8 ६0 8 260 0 8४% 
चि०प पर त्रणपत प्रातः 09 4०९६, 
त्यागो मनुष्य कभी टोटे में नही रहता। इसी लिए तो कवि कहते है. -- 
जिसने सव खोया उसे सव कुछ मिला। 
फायदा देखा इसी नृकसान में ॥ 
त्याग और सत्य का आधार-आधेय सबंध है। सत्य-निष्ठा के बिना 
,प्याग सम्भव नही और त्याग के विना सत्याराधन भी असम्भव है। 
जो मनुष्य निम्प्रेथ हो है, वही खुलकर साफ साफ बाते कर सकता है। 
मनुष्य डरता है अपने स्वार्थ ही से। जिसने परमार्थरत होकर स्वार्थ 
का परित्याग कर दिया हो, वह शाहणाह के समान निर्भग होकर बातें 
कर सकता है। भय से बढ कर मनुष्य के छिए कोई घातक विकार नही 
होता और भय स्वार्थ का समा भाई है। ससार के सर्वेध्षाधारण 
स्वार्थी छोगो का मुख म्लान रहता है, परन्तु सत्यनिष्ठ त्यागी का 
मुखमडल दीप्तिमान्‌ रहता है । अन्तःकरण की शान्तिमूछक प्रसन्नता ही 
त्यागी महापुरष को कान्तिमान्‌ बनाती है। सुनते हैँ कि एक वार 
* स्वामी विवेकानन्द से किसी अमेरिकन महिला ने ढिठाई के साथ यह प्र 
किया; स्वामी जी, आप इतने सुन्दर क्यो दिखाई देते है ? परमहस 
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देव के प्रियतम शिष्य उस विषय-विरक्‍्त संन्यासी ने शीघ्र ही उत्तर दिया, 
बहिन | वह मेरा वेदान्तधर्म है, जो मेरे मुख पर सौन्दर्य विखेर रहा है। 

स्वामों जी को घमंपरायणत्ता के मुख्य आधार क्या थे ? कामिनी और 
काञ्चन का अखण्ड त्याग । परमहंस देव स्वामी रामक्ृष्ण इस त्याग की 
महिमा गाते हुए कभी अघाते नही थे । इसी त्याग की स्वर्गीय कान्ति उनके 
प्यारे शिष्य के मनोहर मुखमडल पर आठोयाम अठखेलियाँ करती हुई 
दृष्टिगोचर होती थी। 

हिन्दू-धर्म मे त्याग की वडी महिमा गाई गई है। वेराग्य का भाव 
हिंदुत्व के स्वभाव-पिद्ध सस्क्रार में ही समाया हुआ हूँ, यहाँ तक कि 
विचार-शून्य वैराग्य से जो सांसारिक अतास्था उत्पन्न हो जाती हैं, 
वह हमारे लिए एक जातीय दुर्गूण का रूप घारण कर चुकी है। हिन्दु- 
स्थानों स्वभाव अल्प सतोषी होता है। इसी कारण वह इतना क्रियाशील 
भी नही है, जितना कि उसे होना चाहिए । विचार-शून्य मिथ्या वैराग्य 
के कारण जो अकर्मण्यता आती है, वह जन-समाज को क्रिया-हीन और 
शियिरू बना देतो है। इससे मानवी स्वभाव मे केवल तमोगृण की 
वृद्धि होती है और रजोगुण का हास हो जाता है। इसी कारण कई 
छोगो की ऐसी घारणा है कि हिन्दू-धर्मं के त्याग-भाव ने छोगो को अकर्मण्य 
वनाकर गत-पौरुष और पराधीन बना दिया हैँ," अतएव उन्हे सग्रहशील 
स्वभाव की वडी आवश्यकता है । 

इस आक्षेप मे तथ्याश ज़रूर है, पर इससे त्याग के महत्त्व मे कुछ भी 
अन्तर नहीं पड़ता। सच्चा त्यागी पौरुष-हीन नही होता। त्याय का 
परिणाम अकर्म प्यता नही है । आज तक हिन्दू-धर्मं के इतिहास में न जाने 
कितने कर्मशील त्यागी हो चूके हे। वत्तमाव काल में हमारे सामने 
महात्मा गाधी का ज्वलन्त उदाहरण विद्यमान है। त्याग उनका इतना 
वढा-चढा है कि एक अँंगौछे के सिवाय उनके पास ऐसी चीज़ नही जिसे वे 
अपनी कह सकें। पर इस त्याग-भाव के साथ उनमे कर्मण्यता भी इतनी 
नै्राधारण कोटि की है कि उनका एक एक पल पहले से हो किसी न 
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किमी कार्य मे नियुक्त रहता है और उसी के साथ सम्रहशीलता भी ऐसे 
हद दरजे की हैँ कि चरत्ते-फिरते हथकते सूत का कच्चा धागा भी 
वे बोन लेते है। आये हुए पत्रों के कोरे कागज भों काटकर आगे के 
उपयोग के लिए सुरक्षित रख छोटते हे। वरिद्र जनता का दर्दी 
नेता ऐसा है। होना वाहिए। 

महात्मा जी अपनी आत्मकथा मे लिखते हे कि गीता, वुद्धचरित्र 
ओऔर बाइबिल पढ जाने के बाद तुलनात्मक दृष्टि से मैने तोनों का 
ताले त्याग हो निकाछा। इसमे सन्देह नही कि इन तोनो ग्रन्थों का 
साराञ त्याग ह। है । परन्तु जास्त्रीय दृष्टि से गोता-प्रतिपादित वैराग्य 
में ओर वुद्ध-आचरित त्थाग में अन्तर भो है। गौतम वृद्ध कर्म-सन्यासी 
थे। ईसा भा इस कर्म-सन्यास-पथ के पथिक थे । परन्तु गोता को त्याग 
का यह स्वरूप मान्य नहीं है। वह कमे-सन्‍्यास नहीं सिखातों | बह तो 
कर्म-फछ का त्याग चाहत। है। अत्यन्त प्राचीन काल से साख्य-्योग और 
कमें-योग में जो अन्तर चढ्ा आया है, वह। भेद इन तीनो ग्रन्थों मे 
भो विद्यमान है। गौतम बुद्ध जानी होकर भिक्षु हो गये थे; यहाँ तक कि 
अपने हां हार पर वे भिक्षा माँगने आये । हजरत ईसा भी लंगोटिया 
सन्‍्यासी थे और कवर के समान कहा करते थे कि जो घर फूंके 
आपना, चले हमारे साथ ।' एक धनतो मनुष्य से उन्होंने कहा कि तेरे पास 
जो कुछ है, गरावो को दे ठाछू और चल मेरे साथ। यह 'घर फूँक और 
तभाणा देख' वाला त्याग गाता को मान्य नहीं है। कोरवों का प्तामना 
देखकर अर्जुन ने यह। तो कहा था कि महाराज, इम कुछ-क्षय से हाथ 
छाक करने को भरेक्षा तो यही अच्छा है कि सब कुछ छोडकर में हो 
राह का भिख़ारों वन जाऊँ। लेकिन योगेग्वर कृप्ण ने अर्जुन के 
5 प्रस्ताव का उपहास किया भर बटे व्यग्यपूर्ण शब्दों मे कहा -- 

“अथोच्यानन्वगोचस्त्व प्रजावादाब्दद भाषमे” 

महात्मा जी के जीवन में त्याग का सिलसिला उसी समय से शुरू 

हो गया, जिस समय उन्होंने अपनी विदाई के जलमे में एक महीना 
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ठहर जाने का निरुचय करके सेठ अब्दुल्ला वगरह से इस आजय को 
वातचीत को । 

सेठ अब्दुल्ला बोले -- 

अब इन्हे रोकने का अख्त्यार मुझे नही। अथवा जितना मुझे है 
उतना ही आपको है। पर आपको वात है ठीक | हम सव मिलकर 
उन्हें रोक छे। पर ये तो वैरिस्टर है। इनको फोस का क्या होगा ? 

गांधी जो लिखते है -- 

'फोस की बात सुनकर मुझे दुख हुआ । में बीच ही में बोला, 
अब्दुल्ला सेठ, इसमे फोस का क्या सवार ? सावंजनिक सेवा में फीस 


किस बात की ? यदि में रहा तो एक सेवक की हैसियत से में रह 
सकता हूँ।' 


गाथो जो का दक्षिण अ,फ्रिका का जोवन इसी सेवा-भाव से ओत-श्रोत 
था। आनो वकालत को परवाह न करके केवल सच्चे मुकदमें लेकर 
दक्षिण-आफ्रिका को स्वर्णभूमि मे न जाने कितना त्याग उन्होने परोक्ष 
हप से किया है। परोक्ष त्याग जन-साधारण की दृष्टि मे दिखाई नहीं 
देता ओर प्रत्यक्ष त्वाग चकाचौद उत्पन्न करता हूँ । प्रत्यक्ष त्याग भी 
महात्मा जो ने पूरा पूरा किया है। पर वह परोक्ष त्याग से बहुत 
कम हूँ। आज तो उनके हाथ मे टोन का तसला और कमर मे अेँगौछे 
के सिवाय कुछ भो नही है। 

जब वे दक्षिण-आफ्रिका से अपना आन्दोलन समाप्त करके लौटे, 
पव एक गुजराती किसान के दोन-होच वेष मे थे और कोठ, पतलून, टाई 
कालर के साथ वहाँ पहुँचे थे । हिन्दुस्थान मे आकर उन्होने कुरता भी 
उतार दिया और धोती के दो अँगौछे बना लिये। दक्षिण आफ़िका में प्राप्त 
की हुई सपत्ति वही एक सार्वजनिक ट्रस्ट के हवाले कर दो। भवानीदयाल 
जो दक्षिण-आफ्रिका के सत्याग्रह के इतिहास मे छिखते है -- 


ईस आश्रम (फोनोक्स सेट्लमेट) को समृद्धिशाल्ली बनाने में गाधी 
फा १२० 
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जी ने पौन लाख से अधिक ख् किया। फिर गाघी जी यह सारो जाय- 
दाद पच ट्रस्टियो के अधोन कर आप भिखारी बन गये ।” 

जायदाद को ट्रस्ट के हवाले करते हुए द्रस्टडीड मे गाधी जी ने स्वयम्‌ 
अपने तथा कुदुम्ब के लिए जो शर्तें रखी थी, वे भी सुनने योग्य है। 
उन दर्तों मे त्याग का भाव प्रत्यक्ष है ! उन्होने अपने लिए एक मकान 
और दो बीघे जमीन लिये। यह भी तय किया कि प्रेस मे काम करके 
वे पाँच पौड से अधिक नही ले सकते । उनकी मृत्यु के बाद यह रकम 
उनकी स्त्री तथा उनके छोटे छोटे दो बालक रामदास और देवदास को 
तब तक मिले, जब तक कि वे इक्क्रोस वर्ष के न हो जावे । बालिग 
होने पर वे इस रकम के अधिकारी न रहेगे। पाठक देखे, नाबालिगी की 
इस छाते में अपत्य-श्रेम और पुरुषार्थ-प्रियता का कैसा सुन्दर मेल है 

सन्‌ १९०१ में जब महात्मा जी दक्षिण-आफ्रिका से हिन्दुस्थान को 
लौटे, तो उन्हे बहुत सी वेश-कीमती चीजे मित्रो ने उपहार मे दी। उन 
भेटो मे एक पचास गिनी का हार कस्तूर वा के लिए था। परन्तु गाधी 
जी ने उसे अपनो ही सेवा के उपलक्ष मे मिलो हुई चीज मानी। ऐसा 
मानकर वे इस बात पर विचार करने रंगे कि इन चीज़ों को स्वीकार 
करना उनके लिए उचित होगा या नही। 
वे लिखते हे -- 

“जिस शाम को इनमे से मुख्य मुख्य भेटे मिली, वह रात मेने 
पागल की तरह जाय कर काटी । कमरे में यहाँ से वहाँ टहलता रहा। 
परन्तु गुत्थी किसी तरह सुलभती नहीं थी। सौकडो रुपयो की भेटे 
न लेना भारी पड रहा था। पर छे छेवा उससे भी भारी मालूम 
होता था ।” 

अंततौगत्वा बहुत सकल्प-विकल्प के बाद उनके हृदय में त्याग- 
भावना की ही जीति हुईं। उपहारो को वापस कर देना निश्चित हो 
गया। गावी जी ने बच्चो को भी राजी कर लिया। अब रही कस्तुरवा, 
सो उन्हे समझाने की चिन्ता व्यापने छंगी। गाघी जी ने धीरे से 
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त्याग का प्रस्ताव उनके सामने पेश किया । आखिर कुछ सभापण के 
बाद कस्तूरवा ने कुभला कर कहा -- 

“हाँ जानती हूँ तुमको, वही न हो जिन्होने मेरे भी गहने उत्तार 
लिये है । जब मुझे ही नही पहिनने देते हो तो मेरी बहुओ को जरूर छा 
दोगे । छडको को अभी से वैरागी बना रहे हो | इत गहनो के में नही 
वापस देने दूंगी । और फिर मेरे हार पर तुम्हारा, क्या हक ?” 

यह सब कुछ सुन लिया, पर गाधी जी तो ठहरे अपनी धृून के 
पक्के । उपहारो को छौटाकर उन्हे सावंजनिक ट्रस्ट के सुपुर्द कर देने 
का अटल सकल्‍्प वे कर ही चुके थे। वेचारी कस्तूरवा क्‍या करती, 
सन मसोस कर रह गई । 

गाधी जी के समान वैराग्यशील पुरुष की मानसिक अवस्था 
से पाठक अनायास समझ सकते है कि त्याग करना कितना कठिन है । 
एकश्म यह काम बिलकुल नही सध सकता । सम्पूर्ण त्याग कर सकने 
की क्षमता प्राप्त करने के लिए छोदे-छोटे त्यागो के ढ्वारा पहले बहुत 
दिनो तक अभ्यास करना पडता हूँ । तब कही मनृष्य बेछाग होकर 
भपनी प्यारी से प्यारी चीज़ का सन्‍्यास कर सकता हैं । 

तब से आज तक महात्मा जी का जीवन त्यागी और वैराग्यशील 
ही रहा है । अपने जीवन की आवश्यकताओ को उन्होने कम से' कम 
कर डाला हूँ । यदि वे किसी और यूग मे अथवा किसी दूसरे देश में जन्म 
लिये होते, तो वे सम्भवत लोगो को त्याग-वैरांग्य का ही उपदेश देते 
बौर स्वय एक पाई पर भी हाथ न छगाते । परन्तु उनके मत्थे 
परमात्मा ने एक ऐसे देश का उद्धार-कार्य डाल दिया है, जो बिलकुल 
दरिद्र है और जहाँ छाखो मनृष्यो को भरपेट भोजन नहीं मिलता तथा 
अपनी छज्जा ढाँकने के लिए जहाँ स्त्रियो को पर्याप्त वस्त्र भी सुलभ 
नही है । बेकारी और दरिद्वता से ग्रस्त जन-समाज को तन्राण देनेवाले 
महात्मा जी स्वयम्‌ भले ही त्यागी हो, परन्तु भूखें जन-समाज के सामने 
वे त्याग का आदर्श ही क्या रख सकते है ? हीन मनुष्य त्याग ही किसका 
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करे ? आख़िर त्याग के लिए कोई त्यायने योग्य सामग्री भी तो हो । 
ऐसे छोगो के सामने त्याग-वैराग्य की शिक्षा बिलकुल उलटी पड़ती 
है । वुद्धि-मेद उत्तन्त होता है और अनधिकारियो के हारा सदुपदेश 
का भयकर दुरुपयोग भी हुआ करता है । 

इसमें सन्देह नहीं कि मारत का जातोय घर्म-त्याग-वैराग्य-मूलक 
है। लेकिन जिन दिनो हिन्दुस्थान को यह दीक्षा दी गई थी, उने दिनो 
यहाँ लक्ष्मी का पूर्ण निवास था । ऐहिलौकिक वैभव से हिन्दुस्थान 
मालामाल हो रहा था। उप्त दिन महात्मा ईसा के शब्दो मे हिन्दुस्थानियो 
से यह कहने को आवश्यकता थी कि मनुष्य केवल रोटियो की बदौलत 
नही जी सकता (छल्चा) प्ररढंा गरा० छए 97०80 ७076) । 
परन्तु आज हमारे हाथो से हमारी रोटियाँ तक छिन गई है, हम 
बुमुक्षित हे। आज तो हमारी गरीबी का अनुभव हमे यही सोचने 
की प्रेरणा दे रहा हूँ कि मनृष्य-जीवन के लिए रोटियाँ ही सब कुछ 
है। भूले आदमो के लिए त्वाग कहाँ और धर्म कहाँ? वह इन सब 
वातो का अनधिकारी है। स्वामी विवेकानन्द ने एक बार अमेरिकन 
लोगो के सामने कहा था, मेरे अमेरिकन मिन्नो, कदाचित्‌ तुम यह कहो 
कि आप हमें वेदान्त-धर्म को शिक्षा देने इतनी दूर क्यों आये है ? क्‍या 
हिन्दुस्थान को इस जान की ज़रूरत नही है ? इन प्रइनो का उत्तर तो 
में यही दे सकता हूँ कि इस धर्म का अधिकारी वही हो सकता है जो 
सामर्थ्यवान्‌ और श्रोमान्‌ हैँ । तुम्हारा जन-समाज अदूट सासारिक 
वैभव का स्वामी है । तुम्हारो सग्रह-शीछता बहुत बढी हुई है, अतएव तुम्हे 
त्याग-मूछक वेदान्त की ज़रूरत हैँ और तुम्ही इस धर्म के अधिकारी हो । 
मेरा हिन्दुस्थान बिलकुल दरिद्र देध हँ । उसे में घ॒र्म की क्या गिला दूँ ! 
उसे तो में यहो कहूँग। कि प्यारे, कमाओ, खाओ और घनन-सग्रह करो। 

त्याग-शील गाधी जो भी हिन्दुस्थान को कमाने-खाने का उपदेश 
दे रहे है। दरिद्रता के कारण जो नैतिक पतन हो जाता है, उसने बचाकर 
भारतीयो को तग्रहशील, उद्यमी और कर्मण्य वनाना ही उनका प्रधाव 
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उद्देश्य है । इसी कारण स्वयम्‌ अपने लिए सर्वस्व का परित्याग कर 
देने के बाद भी गाथी जी के हाथ स्टेशनों पर एक एक पाई बटोरने 
के लिए खले रहते है । अपने लिए सोने की मूहरे तो छोड दी, पर दूसरों 
के लिए वे ताँबे के पैसे उगाहते फिरते है । इस तरह गाधी जी ने अपना 
सप्तार तो छोड दिया, पर ससार को अपना बना लिया। यथार्थ में त्याग 
का आजय भी यही है । स्वार्थ का परित्याग करके मनुष्य को एकदम 
अर्थ-शन्य नही हो जाना चाहिए, न फिर ऐसा सभव ही'ह । अपना वयक्तिक 
और छोटा स्वार्थ छोडकर महापुरुष सामाजिक राष्ट्रीय तथा समप्टिगत 
स्वार्थ-सपादन के लिए प्रयत्नील होता हूँ । समष्टिगत स्वार्थ को ही 
प्रमाय॑ कहते है । अतएवं स्वार्थ और परमार्थ में क्षेत्र-विस्तार का ही 
अन्तर है । एक का दायरा छोटा और दूसरे का बहुत वडा होता है । 
परमार्थ में स्वार्थ रहता है, पर स्वार्थ में परमार्थ नही समा सकता । 
जो परमार्थी है, उसके दोनो काम--स्वार्थ और. परमार्थ--एक साथ 
सिद्ध होते है । केवल स्वार्थ-साधन में जो लछोग छगे रहते हैँ, उनका 
परमार्थ तो सिद्ध होता ही नहीं, स्वार्थ भी कई प्रसज्जी पर 
विफल हो जाता है। परन्तु परमार्थो का परमार्थ पूरा हो या न हो, 
स्वार्थ तो सिद्ध हो ही जाता है। यहाँ पर हम स्वार्थ शब्द का उपयोग 
पारमाथिक स्वार्थ के अर्थ में कर रहे है । उदाहरण के लिए गाघी जी 
का कहना है कि में जन-समाज की सेवा में इसलिए सलूग्न हूँ कि में 
अपने मोज् का उसे अच्छा साधन मानता हूँ । ऐसी हालत में उनके 
प्रयल से एक बार मान हके--हिन्दुस्थान को स्वराज्य प्राप्त 
ने भी हुआ याने उनका समष्टिगत परमार्थ न भी सिद्ध हुआ, तथापि 
उनका वैयक्तिक मोक्ष (पारभाथिक स्वार्थ) कही जाने का नहीं, वह 
तो मिलने हो वाला है। इसी कारण कहा भी जाता है कि यदि संसार में 
कोई बडा से बडा स्वार्थी है, वो वह वही मनुष्य है, जो परमार्थ-साधन 
में लगा हुआ हूँ । परमार्थी से बढ़कर कोई स्वार्थी नही । 

“अपने मजे की खातिर” महात्मा जी ने अपना ससार छोड दिया है, 
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परन्तु दरिद्र भारतीय जनता की भछाई के लिए उन्होने सारा ससार 
अपने ऊपर छाद लिया है। उन्हे एक क्षण भी फुरसत नहीं | 
त्याग को ऐसी उलटी प्रथा है । गीता में योगेइवर कृष्ण ने ऐसी ही 
अनासक्त कर्म-शीछता का उपदेश दिया है और स्वयम्‌ अपना ही 
उदाहरण देकर कहा है-- 
न में पार्थास्तु कत्तंव्य त्रिषु छोकेष्‌ु किचन । 
तानवाप्तभवाप्तव्य वत्ते एव च करममंणि ॥ 
केवल मानसिक वैराग्य ही भगवद्गीता को भाग्य हैँ । त्याग का 
यही रूप गाधी जी के जीवन में भी चरिताथ हो रहा है । 
हम पहले कह आये हूं कि हिन्दुस्थान का दरिद्र और अकर्मण्य 
जन-समाज इस समय त्याग के नाम पर किसी भी तरह के उपदेश का 
अधिकारी नहीं है । उसे तो उद्यम, और सपग्मह-शील बनाना है । 
कर्म-सनन्‍्यास के विकृत, ससार से उसे भुक्त करना है। भाग्य 
तथा देव पर अनूचित विश्वास करनेवाली हिन्दुस्थानी जनता को 
पौरुष और परिश्रम का पाठ पढाना है। वेकारो को काम में लगाना है। 
देश का जितना धन प्रतिवर्ष बाहर चला जाता है, उसका पाई पाई 
देश ही में बचा कर रखना है । यही प्रयत्त गाधी जी को भी प्रिय है। 
अतएव उनके कार्य-क्रम मे सावंजनिक दृष्टि से त्याग की बू-वास भी 
नही है । व्यवसाय, उद्यम और सग्रहशीलता ही वर्तमान भारत को 
चाहिए और चाहिए उसे पूरा पूरा वनियापन | इसी कारण भूखे 
भारत का उद्धार-कर्तता वैश्य-कुल मे ही प्रकट हुआ है । आतरिक 
बैराग्य और बाहरी वनियेपन से वह काम छे रहा है। दरिद्व देग के 
कर्णघार को यही चाहिए । 


अध्याय १४ 


वकालत 


वकालत का पेशा जिस रूप में हमे पर्चिम के सम्पर्क से हमारे 
विदेशी शासकों के द्वारा मिला है, वह एक अजीबो-गरीब घन्चा है । 
भजीव इसलिए है कि पेशे के रूप में यह काम हिन्दुस्थान में कभी 
नहीं किया गया । और गरीब हम उसे इसलिए कहते हूँ कि इस धंथे 
में सत्य का मानदण्ड कुछ घटिया होने के कारण आत्मा को गरीब 
होने का अदेशा हमेजा बना रहता है । कम से कम हिन्दुस्थान में आज 
वह्‌ जिस रूप में विद्यमान है, वह कोई अभिमान की वस्नु नही है । 
पश्चिमी देशो के न्याय-शास्त्रियों ने वकीलो के कर्च॑व्य पर जो सिद्धान्त 
स्थिर किये है, वे हमे भ्रात् प्रतीत होते है । उनकी धारणा है कि 
किसो भी एक पक्ष का समर्थन करना वकील का कर्तव्य है । 
फैसला करके किसी निरचय पर आना जज का ही काम हूँ। इसमे 
सन्देह नहीं कि अधिकाश मामलो में दोनो पक्षों की बाते सुनने के बाद 
ही किसो ठोक निर्णय पर पहुँचचा। सभव हो सकता है। परन्तु कई 
भागछे ऐसे भी आते है, जिनमें एक पक्ष की वात सुनकर भी हमे यह 
निर्णय कर सकते हैं कि कमज़ोर कौन है। फिर भी ऐसे कमजोर पञ्ष का 
सरे अदालत समर्थन करना वकीलो के लिए अनुचित नही माना जाता । 
कंतल के भामलो में भो यह नैतिक विश्वास होते हुए कि मुलजिम 
अपराधी है, आमतौर से सभ्य से सभ्य वकील पैरवी करते नजर बाते 
हैं। कोर्ट का सत्य कुछ और माना जाता है और “आउट आफ कोर्ट! 
पैत्म कुछ और । फीस छेकर अपनी क़ानूती योग्यता का ईमानदारी 
के साथ किसी स्वीकृत पक्ष के लिए यथाशक्ति उपयोग करना वकालज्न 
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का एकमात्र कर्तव्य माना जाता है । अदालत से स्वतत्न होकर किसी 
निदचय पर (यदि आ सके तो) आना और उसके अनुसार किसो पक्ष 
को नैतिक योग्यता के सवध में विचार तथा आचरण करना/ वकालत 
के दायरे से वाहर की बात हो गई है। धर्षे का यह नग्न रूप है । 
व्यवसाप-दृष्टि सामाजिक कर्तंव्य-वुद्धि को भात दे चुकी है । अतएव 
पह घधा न तो भारतोय सभ्यता तथा सस्कारो के अनुरूए हैँ, न फिर 
आधिक दृष्टि से हो वह देश को छाभदायक सिद्ध हुआ है। जिन पेगेवर 
लोगो को जोबिका जन-समाज के पारस्परिक भंगडो पर अवरूम्बित 
हैँ, उनका सामूहिक अस्तित्व सर्वस्ाधारण के लिए कल्याणकारी नहीं 
हो सकता । अतृभव भो हमारे इस विचार का समर्थक है । 
समाज-झसस्त्र को दुष्टि से यदि हम वकालत-प्रवधी प्रचलित धारणा पर 
विचार करे, तो वह अनायास हुं। निमू छ छिद्ध होता है। जिस देण में जन- 
समाज को सत्ता निर्बाध होती है, वहाँ वह अपनी शासन-पद्धति को रचना अपने 
प्रतिनिधियो-द्वारा स्वय करती है। इस निर्माण मे उसको यह स्पष्ट आज्ञ। 
है कि जो मनष्य सामाजिक जोवन के आवश्यक नियमों को अवहेलना 
तथा उल्कघन करेगा, उत्ते शासकों के द्वारा दढ्धित होना पड़ेगा । 
सभ्य राष्ट्रों के (पिन कोड” इसो सामाजिक मतव्य के कानूनी रूपान्तर 
हैं । इस आदेश का पालन करना प्रत्येक योग्य नागरिक का कर्तव्य 
तो है ही, पर अपराधी को दण्ड दिलाने मे शासकों को सहायता करना 
भी उसका परम से परम कतंव्य है। ऐसी दशा में यह मानना होगा 
कि बकोल का वास्तविक कतंव्य-कर्म किसी एक पक्ष का समर्थन 
करना नहीं ही सकता । उसे चाहिए कि वह सत्यासत्य के निर्णय में 
न्यायाधीश का सहायक हो । उसे ययाय॑ में किसी पक्ष का नहीं, प्रत्युत 
न्याय का समर्थन करना चाहिए । यदि यही दृष्टि स्थिर हो गई, तो 
फिर वकालत का काम धरे के रूप मे नही रह जाता। न्याय के समर्थन 
में पैरवी करनेवाले के लिए किसी मुलजिम से फोस छेने की गृजाइ्ल 
हो नही रह जाती । इस विचार से वकालत थिक्षित मनुष्य का एक 
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पवित्र सामाजिक कर्तव्य हो जाता हैं और ऐसा होना भी चाहिए । 
ध्े के रूप में तो भ्रष्ट होकर वह वडा भयकर हो जाता हैं । दुर्भाग्य 
से इन पकिियों का लेखक पेशेवर वकौल था और उपयुवत विचार 
उसके अनुभव से समर्थित होते हूँ । 

हमारे दरिद्र देश को वर्तमान परिस्थिति में वकीलों की उत्तरोत्तर 
बढती हुई सख्या वडी जोचनीय है । न जाने कितने हिन्दुरथानी 
युवक आज इस सख्या को प्रतिवर्ष बढाते हुए अपनी जकति और 
समय का दुरुपयोग करते हुए दिखाई देते हैँ, दूरहे के समान सजे-सजाये 
पेट को चिन्त। से सतप्त होकर बेकार बैठे रहते है । उनका जोवन 
स्वार्थ और परमार्थ दोनों से भून्य हो रहा है । इससे बढकर दुर्भाग्य 
किसी मनुष्य के लिए और क्या हो सकता है ? 

वकीऊ-सम्प्रदाय के विरुद्ध इतना लिख चुकने के वाद किसी भी 
निरपेक्ष भाववाले मनुष्य को स्वीकार करना होगा कि इस वर्ग ने 
हिच्दुस्थान के अधिकाश नेताओ को जन्म दिया है। छाछा छाजपत- 
राय, महपि मालवोय, देशवन्धु चितरजनदास, पड़ित मोतीरू/ल नेहरू, 
जवाहरलाल नेहरू, पटेल बन्धु, सेनगुप्त, श्रीयुत नरीमैन, राजगोपालाचार्य, 
वाबू राजेन्द्रप्साद, स्वामी श्रद्धानन्द तथा अनेक गण्य-मान्य नेता वकील 
वर्ग से ही निकल कर आये हूँ । लेकिन वात तो यह है कि वे सच्चे नेता 
तभी बन सके, जब वकालत के धधे से उन्होंने हाथ धो लिया और वकील- 
समाज से बाहर निककू आये । 

यह धधा अपनी प्रारम्भिक अवस्था में कुछ अधिक मानास्पद था। 
परल्तु कालान्तर मे वकीछलो की सख्या आवश्यकता से अधिक बढ जाने 
के कारण तथा दूषित प्रतियोगिता को बदौलत यह पेशा अपने लक्षय-पथ 
से वहुत गिर गया। आधिक परिस्थिति की वत्तंमान विषमता तो उसे 
नैतिकता-शून्य बनाकर विलकुछ भ्रष्ट कर चुकों है ।, इसके सिवाय 
सपने असहयोग-आन्दोलन के द्वारा वकीलो की परीक्षा करके महात्मा 
गाधी ने उन्हे और भी नाकायक और कायर सिद्ध कर दिया है। अतएव 
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भाज दिन वे जन-समाज को दृष्टि मे अपनी पुरानी प्रतिष्ठा बहुत कुछ 
जो चुके है । देग की बढ़ती हुई दरिद्रता ने उन्हे जाधिक 
और भी छागर वना दिया है। यह दुरवत्था उसके नैतिक पतन 
लिए विशेष कारण हुई है। महात्मा जी ने जिस समय चमार- 
भोचियों से वकीलों को तुलना करके उन्हें हीन ठहराया 
हिन्दुत्थाव के वकोक्त-म्रश्रदाय में कुछ अम्नसन्नता फेल यई थी। परन्तु 
महात्मा जो की सम्मतति विछकुल ययार्य थो। जआधिक तया नैतिक दोनो 
दृष्टि-विन्दुओ से मोची का पेच्ा वत्तमान की दूषित व्कालत से कही 
बहुत्त अच्छा है । इस बात पर कित्ती को कुछ भो जापत्ति चहीं होदो 
चाहिए। 

लेकिन इस ऐतिहासिक बात पर तो छुछ भी सन्देह नहीं कि 
सप्ट्रोय चेतनता का जन्म पहले-पहल वकीछ-सम्प्रदाय में हो विश्येष 
रूप से हुआ और उस्तो समःज के कुछ पुठुष-रत्नो के प्रयत्न से हिन्दुत्थादी 
जन-समाज में देश-सेव। की मनोवृत्ति जाप्रत हुई। ऐसे छोगो में गांदी 
जो का स्वान सबसे अग्रगण्य है। उन्होंने भो अपने जीवन का चूत्रयात्त 
बैरिस्टर को हैतियत से हो किया। लेकिन नोत्ति-धर्मं के हामी होने के 
कारण वैरिस्टरी को कई वथाते उन्हें नही पट सकी। सिवाय इसके 
जैत्ा कि उनकी जआत्मकया से मालूम होता है--स्वम्ाव से सरल, नह 
लनौर मितमापी होने के कारण उन्हें शुरू मे इस जात का ब्यत्म- 
विश्वास भी नही था कि वे वकालत में त्फछता प्राप्त कर सकेगे। 
उनके सामने मित्रो ने फिरोद्ञगाह मेहता का आादशे रखा। परन्तु विहव- 
कर्ता ने तो उनके लिए उससे भी बहुत बड़ा आदन पहले ही निश्चित 
कर रखा था। भनुष्य को नही, मनुष्यत्व को पैरवी करना उनके 
हिल्से में आया था। भक्त वे जदालतो दोर कैसे वन सकते 


थे? इसी 
कारण हमें कहना पड़ता है कि जिस समय ममीवाई के मुकदसे ने अदालत 
के सामने खड़े होते पर गांधी जी का मिर घूमने ऊया और पैर कॉपने 
लगे, उत्त समय भाग्य-विधाता मानो उससे कह रहा था, कि गांदी ! 
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यह स्थान तुम्हारे लिए निर्दिष्ट नही हैँ; तुम्हे तो छोकमत के इजलास 
मे ब्रिटिश साम्राज्य के विरुद्ध पैरवी करने के लिए म॑ने जन्म दिया हूँ; 
यहाँ से भागो। गाधी जो सचम्‌च मे उस मामछे की फीस मूवक्किल को 
लौटाकर अदालत से भाग आये। फिर यह भी पता न लगाया कि 
आखिर उस मुकदमे का क्या हुआ। इस प्रथम अनुभव ने ही उन्हे 
वेरिस्टरी से इतना विरकत वना दिया कि किसी हाईस्कूल का विज्ञापन 
देखकर उन्होने फीरन अँगरेजी शिक्षक के पद के लिए एक दरख्वास्त दे 
दी। परन्तु बो० ए० न होने के कारण वह ७५) की जगह भी उन्हें 
न मिली । उस दिन यह बात किसे मालम थी कि यही आदमी हिन्दु- 
स्थान का हृदय-सम्राट्‌ और ससतार के समूचे जन-समाज का एक ही शिक्षक 
होकर रहेगा ? हेतुर्ने गम्यों विधे । 

वम्बई की बेरिस्टरो का अपना अनुभव बतलाते हुए महूत्मा 
जी ने वत्तमान के बेकार वैरिस्टरों को एक मजे की नसीहत दी है। 
मालूम नही, उसे लिखते समय उनके मन में विनोद का भाव था या 
नहीं। वे छिखते हैँ कि जिन दिनो में बेकार बैरिस्टर था, अपने 
निवास-स्थान गिरगाँव से हाईकोर्ट तक पैदल हो आता-जाता । इससे 
खच्े मे किफायत हुई और बोमार भी न पडा। कहने का साराश 
यह कि आजकल के बेकार बरिस्टर खाली न बैठकर अगर पैदल 
ही चला करे, तो कम से कम खाया हुआ भोजन तो हज॒म कर 
सकते है| कुछ पैसे भो ट्राम या गाडी के किराये से बचा सकते है, 
जिसे आमदनी मान ले तो अर्थशास्त्र को दृष्टि से कोई हर्ज भी नही । 

वकालत की सबसे पहलो वात, जो महात्मा जी की नीतिमत्ता को 
नागवार गुज्ञरी, वह थी दलाछो को कमीशन देने की स्वीकृति । ममीवाई 
का जो सबसे पहला मुकदमा उन्हे मिला था, उसमे उन्होने कमीशन देने 
से साफ इनकार कर दिया। वहुतेरा उन्हे समझाया, पर वे टस से मस न 
हुए। इस मामले की पैरवी छोडकर और उसको फीस छौटाकर किस तरह 
गाधी जी अदालत से बाहर चले आये थे, यह हम अभी देख चुके हेँ। 
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पर बम्बई छोडकर जब वे राजकोट आ गये, तो उन्हे हलकी हलकी 
अजियाँ लिखने को मिलने लगी और करीब २००) महोने की आभदनी 
भो होने छगी। १र यहाँ पर गाघोीं जो के पैर कमीशन देने के लिए 
फिप्तल गये । क्‍या करते, परिस्थिति हो ऐसी थी। 

बम्बई से गाघों जी निराश होकर ,तो लौटे हो थे, राजकोट का 
रियासती वातावरण भो उन्हे अच्छा न छगा। यहाँ के षड्यन्त्रों से 
तो उनका जो और भी ऊब गया। सिवाय इसके तत्कालीन पोलिटिकल 
एजेंट से भगडा हो जाने के कारण राजकोट की सबसे बडी अदालत 
का मार्ग भो एक तरह से अवरुछ हो रहा था। गाधी जो के हृदय 
मे निराशा की कोई सीमा न थी। उनके भाई साहब भी बडे 
हताश हुए। ऐसी हाछत में वे फिर कोई नौकरी स्वीकार कर छेने 
को फिकर में लय गये । इस प्रकार जिस समय उनके लिए चारो 
दिशाये शून्य हो रहो थी, जिस समय उन्हे यह नही सूक रहा था कि 
आख़िर किस रास्ते जायें, देव ने उनके लिए एक पैगाम भेजा, जिसे 
स्वीकार करने के लिए हो उनका जन्म|हुआ था। यह वह पैगाम था, 
जिसे कबूल करके गाधो जी आज जन-समाज के पैगम्वर हो रहे है । 

पोर बन्दर को एक मेमन दुकान का सन्देशा आय। कि दक्षिण- 
आक्रिका में दुकान-मालिक का एक वडा मुकदमा चल रहा है और उसमे 
बडे-बडे बैरिस्टर दोनो तरफ से पैरवी कर रहे है। उसमे गाधी जो की 
जरूरत सिर्फ इसलिए थी कि गूजराती फरोक और अँगरेज़ बैरिस्टर 
के बीच दुभाषिये का काम वे अच्छी तरह कर सकते थे। कुछ सकत्प- 
विकल्प के बाद वे यह समझकर दक्षिग-आफ्रिका जाने को तैयार हो 
गये कि उन्हे बहुत मिहनत न करनी पडेगी । आने-जाने का खर्च और 
जुमछा १०५ पौड फोस पर वे अपनो महान्‌ यात्रा के लिए कटिबद्ध 
हो गये । नई दुनिया देखने के नये उत्साह से थे हिन्दुस्थान छोडकर 
निकल पडे । 

मेमन का मुकदमा छेकर जाना परमात्मा का दिया हुआ एक 
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निमित्त था। इध वाह्ययोजना के गर्भ मे एक मामिक और महत्त्वशालो 
भविष्य छिपा हुआ था। ईइवर को मजा थी कि भारत के उद्धारक होने 
के पहले यन्त्रणा ओर अपमान को धघकतों हुई बेद। में गाधों बेरहमी 
के साथ होम दिया जाय। यन्त्रणाओ को आँच से गूज़र कर हो नर 
तारायण-पद को प्राप्त कर सकता है। परमार्थ का मार्ग फूलों से 
विछा हुआ नही होता। इस पथ के पथिक को नगे पैर कॉटो पर चलना 
पडता हैँ । इस राह को जो पार कर जाते हे, उन्ही को सच्चा और 
अमर ऐश्व्यं मिल सकता है। दैव के इच्छानुस।र गार्घध, जी को उसी 
राह पर चलना था, सो चले । 

जहाज के कैविन भर चुके थे। पर ईइवर जिसे पार करना चाहता 
है, उसके लिए रुकावट कौन पैदा कर सकता हूँ ? जहाज के अफसर 
को स्वय अपने कैबिन की एक खाली जगह देनी पडो। छापू वन्दर 
में तो गाधी जी छूट ही गये थे, लेकिन नाव पर से वे मछवे के द्वारा उठा 
लिये गये। इन सभी बातो में देव को प्रेरणा काम कर रही थी। 
उसी से प्रेरित होकर कूदते-फाँदते महात्मा जी दक्षिण-आफ्रिका में 
दाखिल हो गये । 

जन्मसिद्ध सस्कारो से एक सतोगुणी, सरलप्रकृति और स्वाभिमानी 
मनुष्य दक्षिण-आफ्रिका की दारुण परिस्थिति में आत्मवक की तलाश 
करते हुए इस तरह पहुँच गया। जिस मामले के सबध मे गाधी जी 
गये थे, उसकी पैरवी उन्होने अपने ही ढंग से की। वादी और प्रतिवादी 
दोनो की निश्चित बरवादी का खयाल करके उनके बीच आपस मे समझौता 
करा दिया। लडनेवालो में सदृभावता का बीज वो दिया। उसी के 
साथ-साथ वकालत की प्रचलित प्रणाली से उन्हे और भी घृणा हो गई। 
क्यो न होती, उनकी जन्मगत सहृदयता बन्घु-विरोध के विरुद्ध थी। 
हिन्दुस्थानियो को आपस में छडाकर पैसा कमाने के लिए उन्हे दैव ने 
नही भेजा था। भारतोयो को सबद्ध बनाकर उनके प्रति होनेवाले 
अनाचारो का संगठित रूप से विरोध करना तथा उन्हे स्वाभिमान 
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के पथ पर आरूढ करना ही उनकी आकफ़िकान्यात्रा का अलक्षित उद्देश्य 
था। गांधी जी को ज्ञीघ्र ही प्रतीत होने छया कि दाम और चाम दोनों 
खोकर उन्हे लोगो को पैरवी करनी पडेगी। 

गांधी जी अपनी आत्मकथा में लिखते हे कि अपने बीस साल के 
वकारूत मे अधिक समय मेरा सैकडो फरीकैन में समझौता कराते में 
बीता।। उतका यह भी कहना हैँ कि ऐसा करके मैने धन खोया, 
ऐसा नहीं कह सकते और आत्मा को तो किसी भी तरह नहीं खोया ! 
जिन लोगो की ऐसी धारणा है कि किसी अश्ञ में असत्य और बना- 
वटीपन का आश्रय लिये बिना वकालत मे कामयाबी नहीं मिल सकती, 
उतके लिए महात्मा जी के इस सत्य-्प्रयोग में शिक्षा लेने के लिए काफी 
सामग्री है। यथार्थ मे छोक-सेवा की दृष्टि से ही वकालत उचित हूँ । 
सच्चे लोक-सेवक को धन की प्राप्ति नहीं होती, ऐसी भी बात नहीं है। 
'नहिं कल्याणकइृत्‌ कर्चित्‌ दुर्गंति' त्तात गच्छति ।! जो मनृष्य परोप- 
काररत हैँ, उत्का योग-क्षेम स्वय ईश्वर ही सँभालता है। 

दक्षिणी-आफिका के एशियाई कर्मचारियों मे रिश्वतखोरी का वाजार 
गमें था। जिन लोगो को वहाँ जाने का अधिकार था, वे वहाँ नहीं 
जा पाते थे और जिन्हे अधिकार नही था, वे सौ सौ पौड देकर दाखिल 
हो जाते थे। भाधी जी ने पोलिस-कमिश्नर से मिलकर ऐसे दो आफिसरो 
के नाम गिरफ्तारी के वारट निकाछे ; दोनो पर मुकदमा दायर हुआ 
और काफी सबूती होते हुए भी सफेद आदमियो की जूरी ने सफोद मुल्धिमो 
को छोड दिया। इस बात का दु ख॒ तो गाधी जो को हुआ ही, पर विशेष 
अप्रक्षन्नता उन्हे वकालत के रोज़गार पर हुई । वे लिखते हँ-- इससे 
(अपराधियों के वरी होने पर ) में स्वभावत बहुत निराश हुआ । 
पोछित-कमिदनर को भी दुख हुआ । वकीछों के रोजगार के प्रत्ति 
भरे मन में घृणा उत्पन्न हुईं । बुद्धि का उपयोग अपराध को छिपाने में 
देक्ष मुझे यह वृद्धि ही खबने रूगी । 

महात्मा जी की यह सम्मति हमारे पूर्व-कथित विचारों का समयन 
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करती हू । प्रत्येक नागरिक का यह कतंव्य है कि सामाजिक शान्ति 
तथा सदाचरण के उल्लबन करनेवाले को दण्डित करने में वह सहायक 
हो। ऐसा न करके जो मनृष्य अपने कानूनी ज्ञान तथा बुद्धि का उपयोग 
अपराध छिपाने मे किया करता हैँ, वह कदाचित्‌ अभियुकक्‍त--मुलज़िम 
से अधिक गूनहगार है । ऐसे लोग परोक्ष रूप से सामाजिक अपराधों को 
उतेजना देते हूं, ऐसा समभने में हमें कुछ भी आपत्ति प्रतीत नही होती । 
महात्मा जी के जीवन की यही एक महत्वगाली विशेषता रही 
आई हूँ कि जैता वे सोचते हे, वैसा ही उनका आचरण भी होता 
है। अतएवं अपने मुवक्किल के अपराध छिपाने में वे कभी सहायक नहीं 
हुए । एक वार ट्रान्सवाल में मैजिस्ट्रेट की अदालत में पैरवी करते 
हुए उन्हे ऐसा मौका आया कि मुकदमे के बीच में हो उन्हे पता चला कि 
उनका फरीक अपराधों है और उत्तका मुकदमा भ्ूठा है। ऐसा विश्वास 
होते ही वे अदालत मे यह कह कर बैठ गये कि यह आदमी अपराधी 
प्रतोत होता है, आप इसके विरुद्ध फैसला दे सकते है। मैजिस्ट्रेट प्रसन्न 
हुए भौर विपक्षी वकील गाधी जी के इस व्यवहार को देखकर दग 
रह गया। क्यों न होता वह जो पादचात्य जूरिस्टो का शागिदे था। 
वकील-सम्प्रदाय मे आमतौर पर यह धारणा विद्यमान हूँ कि जो वकील 
अपनी कमजोरियो को सफलतापूर्वक छिपा सकता है, वही सबसे योग्य 
है। आजकल अदालती भामलछो मे दोनो पक्षो के वकीछो का यह कत्तंव्य 
ही माना जाता है कि वे अपनी अपनी कमजोरियों को छिपावे। यही 
काम यदि उनके साधारण पढे-लिखे फरीक छोग करते, तो उन्हे दोष 
छिपाने मे इतनी सफलता प्राप्त नही हो सकती थी। परन्तु जब इस 
काम को कानून जाननेवाले कृशाग्र-वुद्धि वकील करने रगगते है, तब 
तो जज का काम बडा कठिन हो जाता है। अतएवं यह मानना पडेंगा 
कि आजकल की दूषित वकालत से जजो को न्याय करने में सहायता 
तो मिलती ही नही, प्रत्यूत उन्हे अनेक बार बडी कठिनाई भी पडती 
। इसमे तो हमे तिल-मात्र भी सन्देह नहीं कि वर्तमान का वकील- 
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समाज शिक्षित अपराधियो का एक खास बना-ठना गिरोह हो रहा 
है। जन-समाज को इनसे बडा ख़तरा है। अधिकारियों तथा समाज- 
व्यवस्थापकफो के लिए यह एक विचार करने योग्य विषय है। 

भहात्मा जी के ऐसे आचरणों का परिणाम यह हुआ कि जज और 
वकीलो के समाज में उनकी प्रतिष्ठा बहुत बढ गई। पाठक कदाचित्‌ ऐसा 
समभेगे कि वे कम से कम म्‌कंदमेबाज लोगों में ज़रूर बदनाम हो गये 
होगे। पर ऐसा भो न हुआ। जो छोग उनके पास आते थे, वे सच्चा 
मामला लेकर ही आते थे। यहाँ तक कि जो लोग उनके मुस्तकिल 
फरीक थे, वे अपना भूठा मामला तो भूठ के पैरवीकार वकीछो के पास 
ले जाते थे, पर जब सच्चे की थारी आती थी, तो उसे वे गाधी जी 
को हो दिया करते थे। क्‍यों न देते, सचाई की शान ऐसी ही होती 
है ! इसमे तो सन्‍्देह नही कि यदि गाधी जी सत्य के ऐसे हमी न होते 
और सच-म्रूठ सभी तरह के मामले लिया करते, तो उनकी आमदनी 
बूनो ओर चोगुनी हो जातो। परन्तु उन्हे अतत्य-समर्थन से पैसा 
कमाना मजूर नहीं था। 

वकाहझुत के क्षेत्र मे उन्होंने सत्य का एक बडा प्रयोग अपने अज्ञात- 
नासा किसी बड़े से मृवविकलक के मासले मे किया। इसमे अदालत से 
नियुक्त पदों के तिर्णय में जमा-वामे की रकम भूल से उलटो छिख 
दो गई थो। निर्णय गराधी जी के मुवक्किल के ही पक्ष मे था। इस 
भूल पर विषक्षों ने पच-फैसले को रद करने के लिए दरण््वास्त दी। 
सोनियर वकील और गाधी जी में इस वात पर मतभेद हो गया। 
सीनियर वकील भूल स्वीकार करने का विरोधी था और गाधी जी 
को यह बात नहीं पटती थी। उन्होने तो यहाँ तक कह दिया कि भूछ 
सुधारते हुए मुवक्किल को नुकप्तान सहना पड़े तो क्‍या हर्ज है ? वहुत 
वाद-विवाद के बाद न जाने कैसे मुवक्किल के गले याघी जी की बात 
उतर गई और उसने मामले की पैरवी उन्हीं पर छोड दी। सीनियर 
आदमी छाचार हुआ। गाधी जी ने अदालत के सामने भूलछ स्वीकार 
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की। सिलमिलेवार सव बाते अदालत को सच-सच समझा दी। परिणाम 
उन्ही के पक्ष में नेकठा। और यह फैसला उसी जज ने दिया जो 
पहले इस भूछ को चाछाकी समझता था। सत्य-निप्ठा के साथ जो 
सच बोला जाता है, वह जरूर कारगर होता है, इसमें कोई सन्देह 
नही। * 

इसी तरह एक सत्य का प्रयोग उन्होंने पारसी रुसतमजी के 
मामले में भो किया। ये सज्जन रोजगारी थे और व्यवसाय-बुद्धि 
की बुराई मे पडकर चुगी की चोरी किया करते थें। ऐसी बाते 'बहुत 
दिनो तक छिप नही सकती । चोरी पकडी गई । रुस्तमजी अपने वकील 
गावों जो के पास कानूनी सलाह लेने घबराये हुए आये। गाघी जी 
ने सारी बाते सुनी और क्या कहा सो भी सुनिए--“मेरा तरीका 
तो आप जानते ही है। छुडाना न छुडाना तो खुदा के हाथ है। में 
तो आपको उसी हालत में छुडा सकता हूँ, जब आप अपना गुनाह 
कबूल कर ले।” 

पाठक अनायास समभ सकते हे कि उस वेचारे के हृदय पर क्या बीती 
होगी। लेकिन अन्त में वह उसी तरीके से छूटा। चुगी-अफसर के 
सामने पदचात्तापपूर्वक उसने भूल स्वीकार की। यही भूल-स्वीकार 
उसे सरकारी वकोछ के सामने करना पडा। उस भले पारसी का 
हादिक परचात्ताप दोनो सरकारी अधिकारियों के दिल पर अपना 
असर कर गया। नुकसानी के तौर पर कुछ रकम देकर वह बरी हो गया। 
सार्वेजनिक अपकीर्ति से वह इस तरह वच गया । कहने क़ी आवश्यकता 
नही कि गाधी जी उन सभी प्रसगो पर रुस्तम जी के साथ थे और स्वय 


उनकी सत्यनिष्ठा और सद्व्यवहार अफसरो पर प्रभाव डालने में 
सहायक हो रहे थे। 
जो छोग वकालत को व्यवसाय का नग्न रूप देकर अपनी जीविका 
चला रहे है, उन्हे एक बार गम्भीर होकर अपने कत्त॑व्य-पथ का 
निरीक्षण करना चाहिए । यदि उनका कानूनी ज्ञान, वौद्धिक योग्यता 
फा० ११ 
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तथा बोलने की शक्ति केवल इसी लिए है कि लोगो की कमज़ोरियाँ 
छिपाई जायें अथवा उतका युक्ति-पूर्वक समर्थन हो, तो पेट को यदि 
नही, तो कम से कम उनकी बुद्धि को तो यह स्वीकार करना 
ही पडेगा कि वे समाज के बडे से बड़े दुश्मन हे । उनकी विद्या और 
बूद्धि वकारत को इस रूप मे स्वीकार करके उनके ही अध पतन का 
मार्ग साफ कर रही है। जो पढा-लिखा और सज्ञान मनृष्य अपनी 
पैनोी बुद्धि का उपयोग अपराधियो के पक्ष-स्मर्थंन मे किया करे और 
उसी से अपनी जीविका भी चलावे, उससे तो वह निरक्षर गरीब हज़ार 
दर्जे अच्छा है, जो अपनी फोपडी में बैठकर ईमानदारी के साथ अपना 
टाँका चमडे पर चलाता है और दो-चार पैसे कमा लेता है। 

जन-समाज को शान्त, सुखी और प्रगतिशील बनाने के लिए व्यवस्था 
को आवश्यकता है । समाज तथा शासन-सम्बन्धी नियमों के सावंजनिक 
पालन पर ही यह व्यवस्था अवलम्बित रहती है। अतएवं सामाजिक 
सदाचार का उल्लघन करनेवाहा समाज का छत्रु है। ऐसे मनुष्य का 
समर्थन करना, और वह भी व्यवसाय के रूप में, महान्‌ निदनीय कर्म 
है। सार्वजनिक व्यवस्था के सरक्षकों को इस ओर ध्यान देना 
चाहिए। 


अध्याय १४५ 


कांग्रेस की राजनीति 


अँगरेजी शासन को हिल्दुस्थान मे स्थापित हुए मुश्किल से डेढ सौ 
वरस गुज़रे होगे कि हमारी राष्ट्रीय चेतनता कांग्रेस के द्वारा बोलने 
लगी। इस महान्‌ संस्था का सबसे पहिला अधिवेशन सन्‌ १८८५ 
ई७ में बम्बई नगर मे हुआ। तत्पदचात्‌ सालू-ब-साकू इस राजनैतिक 
महासभा को बैठक दिसम्बर की छुट्टियों में होनें छगी। अपनी 
प्रारम्भिक अवस्था में वह भारतीयों की राजनैतिक आकाक्षा को विनय- 
शील शब्दों मे प्रकट करके साल भर के लिए फिर शान्त और अकरमंपण्य 
हो जाया करती थी। उसके सामने हिन्दुस्थान के राष्ट्रीय आदर 
की स्पष्टता विलकुल नही थी। न तो उसके पास ऐसा कोई रवनात्मक 
कार्यक्रम ही था, न फिर उसमें ऐसा कोई नैतिक वक ही था जिसके 
आधार पर वह स्वावरूम्बन का पाठ भारतीय जन-समाज को सिखा 
सकती । उसके अधिवेशनों में त्यौहार का-सा मज़ा मिला करता था। 
साछ भर तक ग्यारह बजे से पाँच बजें तक अदालतो और दफ़्तरों मे काम 
करनेवाले कुछ शिक्षित हिन्दुस्थानी देश के किसी वडे नगर में दिस- 
खबर की छुट्टो पाकर इकट्ठे हो जाया करते थे और कुछ चहरूू--पहल 
के बाद कुछ प्रार्थनात्मक प्रस्ताव पास करके अपने अपने घरो को सानन्‍द 
छौट जाते थे। इस प्रकार देश-भक्ति और दिल-बहराव का मजा 
एके साथ सुरूभ हो जाता था। उन दिलो कांग्रेस के सभापतित्व की 
इच्छा उन्ही छोगो को विशेषरूप से हुआ करती थी, जो अधिकारियों 
की आँखो में चढकर किसी ऊँचे पद के अभिलाषी हुआ करते थे। 
फा््रेंस का सभापतित्व सरकारी प्रतिष्ठा का साधन समझा जाता था। 

१६२ 
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ऐसे सभापति कई हुए। छार्ड सिनहा, जस्टिस चदावरकर, सर शकरन 
नायर तथा मधोलछूकर--इस वात के उदाहरण है। 

उन दिनो काग्रेत्त को 'वागडोर प्रार्थनावादी और विनयशील राज- 
नीतिज्ञो के हाथ मे थी। प्रस्तावों की रचना में इस वात का विशेष ध्यान 
रखा जाता था कि ऐसा कोई -झ्ब्द अथवा वाक्य उनमे न आने पावे, 
जिससे अधिकारीवर्ग को किसी तरह की अग्रस्न्नता हो। काग्रेस का सगठन 
घास के पूछे के समान एक ढीौला-ढाला और विधिक ढाँचा था। अखिल 
भारतोय काग्रेत-कमेटी के विवाय प्रान्तों तथा ज़िलो में कोई संस्था 
ऐसी विद्यमान नही थी, जो कामग्रेत के मतव्यानूसार अपने अपने स्थानों 
में कुछ काम करती । प्रतिनिधियों की चुनाई मे विशेष नियमों का कोई 
पालन नहीं किया जाता था। काग्रेस देखने की जिसकी इच्छा 
हुई, वही प्रतिनिधि हो जाया करता था। बडे बडे छोगो के व्याख्यान 
सुनने के लिए ही लोग वहाँ उपस्थित हुआ करतें थे तथा अधिवेशन 
के उपरान्त तारीफ करने का तर्ज भी यही होता था कि अमुक नेता 
ने बड़ा मामिक व्याख्यान दिया एवं अमुक आदमी की भाषण-इली 
तथा अँगरेजी बहुत अच्छी थी। व्याल्याता भी छोगो की इस अभिरुचि 
से अनभिन्न नही थे और इसी दृष्टि से वे अपनी मनोनोत्र एवं कठाग्र 
बकक्‍तृता का प्रदर्शन भी किया करते थे। व्याख्यान के वाद मिनटों तक 
तालियाँ वजती थी और वक्‍ता और श्रोताः दोनो प्रसन्न हो जाते थे। 
देश के राजनैतिक आदर्श के सम्बन्ध मे 'डोमिनियन स्टेट्स” का उपयोग 
बड़े सशक और भयभीत होकर हमारे साहसी से साहसी नेता ही 
क्र सकते थे। 

कई वर्षो के वाद कांग्रेस के छिए वह समय आया, जब कि १९०६ 
के कलकत्ता-अधिवेशन में स्वर्गीव दादाभाई नौरोड़ी ने हमारे राजनैतिक 
लक्ष्य के सम्बन्ध मे स्व॒राज' शब्द का उपयोग पहले-पहल किया। दादा- 
भाई नौरोजी अपने जीवन के, उत्तर-काल में इंगलंड ही में रहते थे 
और कुछ समग्र तक ब्रिटिश पालियामेंठ के मेम्बर भी थे। भेगरेजों के 
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साथ उनका सहवास था, अतझव उनका इनफिरियॉरिटी काम्प्लेक्स' 
विडायत के वातावरण में बहुत कुछ उड चुका था। इसी लिए उनमे 
साहत को मात्र; विशेष थी। इसो कारण उन्होने स्वराज शब्द के 
उपयोग करने को प्रशसनीय क्षमता दिखाई । उसी दिन से नव-भारत के 
राजनैतिक साहित्य में 'स्वराज' जब्द का प्रचार होने छगा। परन्तु फिर 
भो काप्रेप के बब्द-कोप में स्वराज शब्द का अं डोमिनियन स्टेटस! 
याने औपनिवेशिक स्वराज हो माना जाता था। इस बब्द का जो सर्व-स्वीकृत 
अय॑ पूर्ण स्वतत्रता (007770६४ 770०707 6०7९९) आज है, उसकी 
केल्पन। तक उन दिनों के लिवरल राजनीतिज्ञों को दुरुूंभ थी। 

समय ने फिर पलटा खाया। लिबरल राजनीतिज्ञो की नम्ननीति 
का कोई परिणाम न देल्लकर देव का मिजाज कुछ गरम हुआ और वह 
कुछ दृढ-पतिज्ञ, कमंण्य और त्यागी नेताओ के द्वारा प्रकट होने लूगा। 
देश मे गरम दल की सुष्टि हुई और वह दिनो दिन ज़ोर पकडने लगा। 
इस दल के नेता छोकमान्‍्य वाल गगावर तिलक, छाला लाजपतराय तथा 
विपिनचन्द्रपाल थे। ये तीनो सक्षिप्त रूप मे 'लाल-बारू-पाल' के नाम 
पे देश मे प्रसिद्ध थे और इन्ही त्रिमूर्ति के सक्षिप्त और सवद्ध नाम के 
नारे सर्वत्र लगाये जाते थे। नरम और गरम दल के हामी उन दिनो 
एक दूक्षरे की कडी से कडो आलोचना किया करते थे। एक की नीति 
दूपरे को बिलकुल नापसन्द थी। नरम और गरम--इन दो दलो के सघर्ष 
पे काग्रेस के इतिहास मे एक सूरतकाण्ड की भी रचना कर डाली। 
गरम दल्वाले लोकमान्य के नेतृत्व में काग्रेस से अछग हो गये और 
न-समाज के सामने अपनी निर्मय नीति का प्रचार करने छगे। इन 
नेताओं में पौरष को मात्रा बडी तेज थी। अपने तेजोमय मस्तक को 
ऊँचा उठा कर वे निर्भवतापूर्वक अपने हृदय की बाते किया करते थे। 
छोकमान्य तिरूक के इत अमर वाक्य को किसने, नही सुना है? 


“स्वराज मेरा जन्म-तिद्ध अधिकार है और उसे से लेकर ही 
छोडगा ।! ही 
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अपनी इतप्त पृरुषोचित निर्मयता के लिए उन्हे बहुत कौमत चुकानी 
पडी। जिन दिनों परतत्रता की तमिल्रा मे समूचा भारतीय जब- 
समाज गफलत की नींद सो रहा था, उन दिनो भारतमाता के इन 
सजीव छाडलो को घूमघूम कर हिन्दुस्थान की तग, साम्प्रदायिक और 
आडी-डेढी गलियों में गदत छूगाना पडा और पुकार कर यह कहना पडा 
“जारे भारतीयो, जागो, तुम्हारा सर्वस्व छूट रहा है ।” सरकारी ताडना 
के पात्र होते उन्हे देर न छगी। हिन्दुस्थान की गफलत में ही जिनकी 
भलाई है, उनके लिए जानी दुश्मन वही हो सकता है, जो सोते हुए 
जन-समाज को सावधान करे। लाल-बाल-पाल अपने अपने समय पर 
सरकारी मेहमान हुए। उनकी कार्रवाइयाँ कुछ काल के लिए बन्द हो 
गईँ। किर भी उनकी आवाज़ हिन्दुस्थान के कानों में गूँजती रही। 
लोग उन्हें पूज्य मानने छगे और उनके स्वागतार्थ हजारो की तादाद में 
टूटने छगे। ब्रिटिश शासको को छोक-प्रिय नेताओ का ऐसा स्वागत 
ख़ार-सा खटकता था। लेकिन वे क्‍या करते ? त्याग और नि.स्वार्य 
सेवा की ताकत कोई ऐसी चीज़ नही है जो 'कुम्हड-बतिया' के समान 
अंगुली दिखाते ही मुरका जावे। इन लोक-नायक नेताओं के नैतिक 
पृष्ठ की रीढ इतनी मजबूत थी कि जेल से निकल कर वे अपनी 
खतरनाक देश-सेवा का श्रीगणेश 'पुनदच हरि: ओमू्‌” कह कर ही 
किया करते थे। जेल से छूटने के बाद प्रात स्मरणीय लोकमान्य ने अपने 
केसरी” का अग्रछेख इसी शीषक से लिखा था। नेताओो की यह 
निर्मवता सत्ताधारियों को कुछ घवराहट में डालने लऊगी। 

एक समय फिर आया, जब गरम दल के नेता सन्‌ १९१५ के रूखनऊ- 
अधिवेणन के प्रपज पर काग्रेस मे सम्मिलित हुए। उसके पहले राष्ट्रीय 
सस्या की बागडोर लछिवरल राजनीतिज्ञों के हाथो में थी। जन-समाज 
तो गरम दल के नेताओं के अधिकार में भा चुका था। अपनी तपस्या 
और आत्म-समर्पण के द्वारा वे छोगो के हृदयो पर आसन मार चुके 
थे। वे जन-प्माज के वदनीय हो चुके थे। उनकी गाड़ियाँ श्रद्धालु 
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स्ववस्ेवको के द्वारा खोची जातो थी और वे लोगो के छाडले पथ-प्रदर्शक 
हो चुके थे। उनके चित्रों से प्रत्येक शिक्षित भारतीय का कमरा सजा 
रहता था। कहने का साराश यह कि ऐसे लोकप्रिय लोगो के आते ही 
काग्रेत खुशी खुशी उसके अधिकार में आ गईं। लिबरल देश-भक्‍त 
काग्रेस के सभा-मच से धीरे-घीरे लूप्त होने लगे । अब गरम दल के 
नेताओं की गर॒म और तेज आवाज वहाँ से कर्ण-गोचर होने लगी। परिणाम 
यह हुआ कि काग्रेस को अधिकारिवर्ग सनीचर दी दृष्टि से देखने ऊूगा। 
काग्रेस का हामी होना अब स्वार्थ-पर शौकीनो का शगल नही रह 
गया। अब उसके प्रस्तावों में उम्रता आने छंगी। सभा-मच से 
व्याख्यान भी तेज से तेज़ होने लगे, यहाँ तक कि लिबरल राजवीत्तिज्ञो 
के लिए कांग्रेस का वातावरण बहुत गरम हो गया। उनके लिए लू चलने 
लगी। उस हल के थपेडे खाकर के वे काग्रेत से घबराहट मे बाहर निकल 
पडे और उन्हे अपने ठडें दिखवालो की एक 'लिबरल कनव्हेशन' 
कायम करनी पड़ी । अधिकारियों की कृपा से प्राप्त होनेवाले यत्किचित्‌ 
अधिकार का उपयोग करना और कुछ अधिक के लिए प्रार्थनाशीरू 
बने रहता उनका मनोधर्म हो गया। यही मतोभाव उन्तकी सम्मिलित 
नीति में भी प्रकट होने लगा। ऐसे ही छोगो की ओर सकेत करके 
महाकवि अकबर ने ये मौलिक उद्गार निकाले थे-- 
कौम के गम में डितर खाते हैँ हुक्‍काम के साथ | 
लीडर को रज बहुत हँ, पर आराम के साथ।॥॥ 

जब से कांग्रेस गरम दलवालो के नेतृत्व मे आई, उसकी लोक- 
प्रियता उत्तरोत्तर बढने छगी और भारतीय शिक्षित समाज का 
वह अश जो सरकारी नौकरी तथा भ्रभाव से, मुक्त था, इसका 
समर्थक हो गया। हिन्दुस्थात को राजनीति में दो प्लेटफार्म 
हो गये। एक बहुत वडा और दूसरा बहुत छोटा । छोदे सभा-मच 
से ओऔपनिवेशिक स्वराज का आदर्श रकक्‍खा गया और बृहतमच 
से स्वराज की ध्वनि आने लगी। काग्रेस के गरम दलवालो 
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ओऔपनिवेशिक स्वराज को कोई अपना अठल सिद्धान्त नहीं माना। 
मनुष्योचित समता के साथ यदि औपनिवेश्षिक स्वराज सम्भव हो, 
तो वह उन्हे नामजूर भी नहीं था और न कदाचित्‌ अभी भी है। 
लेकित गत प्रवास वर्षो का बतृभव तो यही कहता आया है 
कि हिन्दुस्थान को ब्रिटिश साम्राज्य के अतर्गत समानता के 
अधिकार मिलना सभव नहीं। प्रगति-शीछ राजनीतिज्ञों का यही 
मत रहा है कि हिन्दुस्थान इंगल़ेड का डोमिनियन किसी भी अर्थ 
में नहीं हो सकता। ब्रिटिश साम्राज्य के आस्ट्रेलिया तथा कनाडा 
सरीशे अन्यान्य अगो में ब्रिटिग जाति के ही वशधर अधिकाश में 
विद्यमान है। अतएुव अपनी जाति तथा सभ्यता के छोगो के लिए 
भाईचारे का भाव होना अगलेंडवाझों के लिए नितान्त स्त्राभाविक 
है। परन्तु हिन्दुस्थान इंगलेड के गर्भ से निकला हुआ बच्चा नही हैं। 
वह ॒तो हज़ारों वर्षो का वूढा स्वाभिमानी देश है जिसकी सभ्यता और 
सस्कार ब्रिटिंग सस्कृति से विछकुल भिन्न हूँ। हिन्दुस्थान इंगलेड 
की पीड से निकली हुई कोई शाखा नहीं, वह बाहर से हासिल किया 
हुआ एवम्‌ डेंगलेड के पजो के त्तीचे दवोचा हुआ एक शिकार है। 
यदि ओऔपनिवेशिक स्वराज की योजना में भारत स्वतत्र हो जावे 
भीर ब्रिटिश साम्राज्य के अतर्गत रहे, तो इंगलेड को छेने के देने 
पड जायेगे। इस वात को अँगरेज़ राजनीतिज अच्छी तरह जानते 
है। इसी लिए “डोमिनियन स्टेट्स” का आदर्श हिन्दुस्थान के लिए उन्हें 
पश्षत्द्र भी नहीं हैँ । । 

जिन दिनो छोकमान्य तिलक के समान सर्वमान्य नेताभो के द्वारा 
काग्रेत अपनी स्वतत्रता की, आवाज़ वुढुन्द कर रही थी, उन्ही दिनो 
अधिकारियो की ओर से विदेशों में यह प्रचार हो रहा था कि 
फाग्रेत कुछ थोड़े से पढे-छिखे असतुष्ट छोगो की सस्था हूँ। इन 
छोगी का जनता पर कोई प्रभाव नही हूँ और इसके द्वारा हिन्दुस्थानी * 
जन-ममाज की राजनैतिक थाकाक्षा ठीक, ठीक प्रकट भी नहीं होती । 
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अधिकारियों को इस वात का दावा था कि लोग वर्तमान शासन- 
प्रगाली से स्वंथा सन्तुष्ट है और कुछ छोगो की अप्रामाणिक और 
बनावटी माँग आदरणीय नही मानी जा सकती । इसके उत्तर मे भारतीय 
तेता कहा करते थे कि किसी भो देश या जन-समाज में अधिकाश लोगो 
के अधिक सु्ध की बात सोचनेवाले थोडे ही छोग हुआ करते है और यह 
कही भो सम्भव नहों कि सब लोग अपनी हानि और लाभ के सम्बन्ध में 
समान योग्यता से विचार कर सके। सार्वजनिक शिक्षा के अभाव में 
हिल्दुस्थान के छोगो मे ऐसी शक्ति ही कहाँ से आ सकती है कि जिससे 
वे राजनीति के समान जटिछ विषय पर योग्यतापूर्वक कुछ सोच सके । 
अतएव जो थोडे से हिन्दुस्थानी अपने देश-भाइयो को बेहतरी के विषय 
मे सोच सकते है, उन्ही को हमे जन-समाज के स्वाभाविक सरक्षक मानना 
चाहिए। इस तके-सरणी के आधार पर काग्रेस का दावा था कि 
हिन्दुस्थाती जनता का प्रतिनिधित्व उसके सिवाय किसी भी दूसरी 
सत्था को नहीं मिल सकता। इधर सत्ताधारी इस बात के दावीदार 
थे कि भारतीय जनता की वेहतरी का भार उनके मत्थे पडा है और 
इसलिए उस्ते कुछ थोडे से पढे-लिखे अतुभव-हीन काग्रेस-वेताओ के हाथ 
वे नहीं छोड़ना चाहते। इस तरह का इन्द्र प्राय अभी भी जारी है। 
लेकिन अब दुनिया हिन्दुस्थान की वस्तु-स्थिति को समझ चुकी है, पहले 
नही जानती थी। 

इस बात को मान लेने मे हमे कुछ भी सकोच नही है कि काग्रेस 
उन दिनो सचमृच मे पढे-लिखे छोगो की सस्था थी और जनता से उसका 
विशेष सम्बन्ध नहों था। इसी लिए उसमें मौखिक तेजी के सिवाय 
कोई ऐसी ताकत भी पैदा नही हुई थी। उसके पास ऐसा कोई कार्यक्रम 
भी नहीं था, जिसको वदोलत वह जनता से अपना सम्बन्ध स्थापित 
करती । उसकी क्रियाशीलता शहरो में ही समाप्त हो जाती थी। 
5हाती दुनिया उससे बहुत दूर थी। गाँव के किसान जो भारत के सच्चे 
नागरिक हे, दिनो दिल तगदस्त होते जा रहे थे। अपनी तकलीफ़ो को 
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वे चुपवाप बरदाइत करते चले जाते थे। उन्हे कष्ट तो होता था, 
परन्तु विचार-शक्ति और विद्या के असाव मे उनकी समभ में यह वात 
नहीं आती थी कि आखिर उनकी यत्रणाओ के कारण क्या हे? हिन्हु- 
स्थान की गूँगी जनता इस प्रकार अपने कष्ट के दिन काट रही थी। 
शासन के आतंक से दवी हुई वह अपना पेट काटकर सरकारी खुज्ञाना 
पूरा कर देती थी और अपने बच्चों को चावल का पानी पिछ। कर या 
रुखी-सूखी रोटी खिला कर बहला लिया करती थी । वेताओं की 
दौड-धूप उनकी समझ मे नही आती थी और न उन्हे देहातो मे किसी 
बडे नेता के दर्शन ही होते थे। छोगो की ज़बानी ग्रामीण जनता उनके 
नाम भर सुना करती थी। कहने का आशय यह कि काग्रेस के निस्वत 
विदेशी सत्ताधिकारियों का जो आक्षेप था, उसमे तथ्याश् ज़रूर था। 
जिन दिनो इस देश को राजनैतिक परिस्थिति काग्रेस-नेताओ 
के आन्दोलन से क्षुब्ध होती जा रही थी, उन्ही दिनो यूरोप मे सग्राम 
शूरू हो गया। ब्रिटिश साम्राज्य की रक्षा के लिए धन-जन की सहायता 
अधिकारियो के द्वारा माँगी गई और यह आइवासन दिया गया कि यदि 
प्रस्तुत सम्राम में हिन्दुस्थान से यथोचित सहायता मिलती, तो इंगलेड 
युद्ध-समाप्ति के वाद भारत की माँगो पर सहानुभूतिपूर्वक विचार 
करेगा। देश के कई कामग्रेस-नेता चाहते थे कि जब तक ब्रिटिश झातसक 
इस बात का कोई प्रामाणिक आइवासन न दे, तब तक हिन्दुस्थान यूरोपीय 
सम्राम के सम्बन्ध में उदासीन ही वना रहे। छेकिन महात्मा 
जी को यह वात पसन्द नही आई। अपने जिस जन्म-सिद्ध सौजन्य से 
प्रेरित हौकर दक्षिण-आफ्रिका मे उन्होंने वोभर-युद्ध मे अपना आन्दोलन 
स्थगित करके ब्रिटिश साम्राज्य को सहायता पहुँचाई थी, उसी स्वाभाविक 
उदारता से प्रेरित होकर वे यहाँ भी इंगलेड को धन-जन से मदद 
देने मे सहग्ग हो गये। छडाई समाप्त हुईं। भारतीय सेना ऐसे ठीक 
मौके पर फ्रांस के मैदान मे पहुँची, जिस समय मित्रराष्ट्रो की सेना 
घबराहट में पड़ी थी और उसके पैर उखडनेवांढे थे। इस प्रासगिक 
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सहायता के लिए ब्रिटिश राजनीतिज्ञो ने हिन्दुस्थात की भूरि-भूरि 
प्रशंसा की । आशा हुईं कि अब भारत को आत्तम-शासन के अधिकार 
जशीघ्रातिशीत्र मि् जावेगें। लेकिन उस आणा को घोर निराजा में 
परिणत होते देर न रगी। रोलेड एक्ट और पजाब के ह॒त्याकाण्ड ने 
मिलकर गाबी जी की आँखें खोल दी। उसी दिन से वे ब्रिटि साम्राज्य 
के जानी दुश्मन हो गये। उन्हें विश्वास हो गया कि अँगरेजों की 
' सभ्पता में दूमरो के प्रति उदार भावना के लिए कोई गुजाइण नही है। 
घोर निराशा की इस प्रेरणा ने उन्हे कट्टर असहयोगी बना दिय्रा। 
अव महात्मा जी देश के राजन तिक जीवन मे असहयोग-सिद्धान्त 
का प्रचार करने लगे। अब तक लोगो की कल्पना भी नहीं थी कि 
विदेशी जासन से युद्ध छेडने का कोई ऐसा भी तरीका हो सकता है। 
लोग उल्कठापूर्वक उनके विचारी को सुनने लगे और इस प्रकार हिन्दुस्थान 
के सार्वजनिक जीवन में गाधी-युग का आविर्भाव हुआ। महात्मा जी के 
असहयोग-सिद्धान्त की मीमासा हम आगे चल कर करेगे। अभी देश 
की राजनैतिक प्रगति से ही हमारा सम्बन्ध हैँ। सन्‌ १९२० के नागपुर- 
वाले अधिवेशन से महात्मा जी काग्रेस के सर्वेसर्वा हो चले । उनका नेतृत्व 
प्राप्त करते हो राष्ट्रीय महासभा अपनी पुरानी काया पलटने लगी। 
उन्होने इस सस्था को सम्बद्ध और सुदुढ वन।ने के लिए नई सगठन-योजना 
बनाई। असहयोग-जनित उत्साह से देश का वात्तावरण तरगित होने 
लगा। स्कूल और कालेजो के विद्याथथियों में खलबली मच गई। 
कुछ देश-भक्‍्त वकीर महात्मा जी की आवाज़ सुनकर अदालतों से 
निकल पडे और ऐसे कई छोग भी असहयोग-सग्राम मे जूक पडे, जिन्हे 
या जिनके सम्बन्ध में इस बात की कल्पना भी नहीं हो सकती थी, 
किवे इतने त्याग और सामर्थ्य का परिचय अपने जीवन में कभी दे सकेगे। 
मोहनदास के मोहन-मत्र ने शिथिल हृदयो में भी जाग्रति का जादू 
फूँक दिया। 


उम्रग के इस वातावरण में महात्मा जी की संगठन-योजना अपना 
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काम कर गई | हर प्रान्त, जिले और तहसील में कांग्रेस की शालाये 
फैडने लगी। लाखो की सल्या मे छोय काग्रेस के सदस्य वनने छगे। 
गाषी जी के नेतृत्व में सवसे बडी और अभूतपूर्व बात थह हुई कि 
शहरो का आदोछन देहाती वातावरण को क्षुव्ध करने रूगरा। स्ववम्‌ 
महात्मा जी ग्रामीण जनता को जाग्रत करने में दिलचस्पी 
लेने लगे। अभी तक इन देहातियों को ऐसे ही नेताओं के दर्शन 
हुए थे, जो अपनी रहन-पहन, सज-छज तथा व्यवहार में दरिद्र 
देहातियों से बहुत दूर पडते थे। अतएवं दरिद्र ग्रामीण जनता गाधी 
जी को अपने अर्द्धनगम्न रूप में देखकर खिल उठी। उसे विश्वास 
होने छूगा कि अब हमे हमारे हो समान एक गरोब नेता मिला हूँ; वह 
जहर हमारे सुख्-दुख पहचानेगा । इस विश्वास की सर्व-व्यापी भावना 
ने महात्मा जी के लिए गरोब किसानो के दिलो पर सदंव के लिए 
घर बना दिया। गाधथी जी हिन्दुस्थान को दलित जनता के 
हृदय-सम्राठ| हो गये। त्रस्त जन-स्माज के नेतृत्व मे जो ताज 
मिलता है, वह सोने-चाँदी का नही, ख़ालिस काँटो का बना रहता 
है। वही ताज महात्मा जी के मत्ये भढा गया। 

इस तरह इस छोक-नायक नेता की बदौलत हिन्दुस्थान की 
राजनैतिक महासभा छोक-प्रिय होकर जोर पकडने लगी । उसकी 
शाखाये-अशालायें देश के जिलो और तहसीलो में फैल गई । परिणाम- 
स्वरूप देहातों में राजनैतिक सभाये होने छगो। दुखी किसान हज़ारों 
को तादाद में एकत्रित होकर राष्ट्रीय शिक्षा पानें लगे और समभने 
लगे कि उनके कष्टो के कारण क्या है। वें अब खुल कर अपनी करूण- 
कहानी बतछाने छगे और इस बात का अनुभव करने छगे कि उनकी 
तकलीफ ऐसी नहीं है जो दूर नहीं की जा सकती | उन्हे विश्वास 
होने छगा कि यदि उन्होने पर्याप्त प्रथल-भीलता दिखाई तो उनका 
कल्याण अवश्यम्भावी है। आशा और विश्वास की इस सम्मिलित 
प्रेरणा ने उन्हे काग्रेस का समयंक वना दिया। इस प्रकार महात्मा 
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गांधी के विलक्षण प्रभाव और प्रेरणा-शक्ति ने हमारी महासभा को 
जनतात्मक रूप दे दिया। अब कांग्रेस थोड़े से पढे-लिखे छोगों की 
ससथा न रह गईं। इस वात का सबूत भी ब्रिटिंग जासन को 
मिल गया । जब असहयोग-आन्दोंलन स्थगित हुआ और देशवन्ण्दास, तथा 
मोतोलाल नेहरू सरीखे काग्रेस-नेताओ ने 'स्वराज-पार्टी' कायम करके 
कौपिलो में प्रवेश करने का कार्यक्रम देश के सामने रखा, तो सर्वत्र 
अधिक से अधिक सख्या में उन्हीं की जोत रही। यद्यपि स्वयम्‌ काग्रेस 
ने कौतिल-प्रवेश को अपना कार्यक्रम नही बनाथा था, तथापि 
लोगो ने इस बारोक वात की कोई परवाह नहीं की और उन्ही को 
अपना मत दिया जो काग्रेस और महात्मा ग्राधी के अनुगामी सिद्ध 
हो चुके थे। सगठन के सूक्ष्म फुचड्े तो पढे-लिखे छोगो के लिए है, 
देहात को सरल और अपढ जनता सेवा और छूगन को ही देखती है। 

हम कह चुके हूँ कि प्रारम्भिक अवस्था में महासभा के सामने कोई 
ऐसा विधायक कार्य-क्रम नही था जिसे अमल में छाने के लिए कार्ये- 
कर्ताओ को साल भर प्रयत्नशील होना पधता। महात्मा जी ने 
काग्रेस को जनतात्मक रूप तो दिया ही, पर इसके साथ 
साथ रचनात्मक कार्य-क्रम भी उसके सामने प्रस्तुत किया। उसकी 
चर्चा हम आगे करेगें। गाधी-युग में हमारी राष्ट्रीय महासभा का 
ध्येय. भी अपनी पूरी उँचाई तक उठ गया। लाहौर के अधिवेशन 
ने पूर्ण स्वराज (007७० 7०5शार्वेशाट०) की घोषणा 
कर दी। स्वराज बब्द से अद्ध॑ या तृतीय, चतुर्थाश स्वराज का 
अर्थ हरगिज्ञ नही निकलता, उसका मतलब पूर्ण स्वराज” हो होता 
हैं। फिर भी औपनिवेशिक स्वराज से अपने आदर्श की 
भिन्नता और उच्चता प्रकट करने के लिए राष्ट्रीय महासभा ने एक 
अनावद्यक विशेषण का उपयोग किया। राजनैतिक लक्ष्य (706४!) 
के बदलते ही साधन (९७75) भी बदल गया। 'बैध नियमों के 
द्वारा! (09 ००75॥%प्रफ 7७ 77875) के स्थान पर उचित और 
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शान्त क्ापनों से! (99 36हआंप्रशड॥6 - क्ाते ए०४०७एं. प्राश्थ्ा5) 
स्वराज का सपादन करना अभीष्ठ हो गया। इस तरह गाधी 
जी के ज़माने मे काग्रेस का ध्येय भी ऊँचा हो गया और साधन का 
रूप भी बदरककर अधिक व्यापक, उपयुक्त और स्वायरूम्वी हो गया। 

काग्रेस के लक्ष्य और साधन में जो परिवर्तन हुए, वे अनुभव को 
प्रेरणा से हुए थे, जल्द-बाज़ी और नासमझकी से नहीं। यदि हम किसी 
शासन-व्यवस्था में सुधार करना चाहते हो और उसके नियम ऐसे हो कि 
उनके हारा यथोचित सुधार हो ही नही सकता, तो उन नियमो के प्रत्ति 
दुर्लक््य करने के सिवाय कोई ग्रत्यवर ही नहीं रह जाता। 
यदि कौंसिलो के द्वारा हम छोकमत प्रकट करे और उन पर अधिकारि- 
वर्ग अमल ही न करे, तो ऐसी कौंसिको के द्वारा सिवाय मौखिक 
उद्गार निकालने के और किया ही क्या जा सकता है? हमारे नेताओं 
को भी ऐसा हो अनुभव हुआ। इसी छाचारी मे गाघी जी ने कौसिलो 
को व्यर्थ समककर उनका बहिष्कार कर दिया। उन्हें माया-मन्दिर 
कह कर लोगो को उनसे विरक्त कर दिया। कौसिलो के बाहर 
जन-समाज में जाग्रति फैलाना नेताओ का प्रधान उद्देश्य हो गया। 
राष्ट्रीय महासभा इस प्रकार स्वावरूम्बी होकर डायरेक्ट एक्शन की 
समर्थक हो गई। वैध उपाय तिरस्कृत हो गये। 

इस तरह हमारी राष्ट्रीय महासभा की स्वावलम्बन-्वृत्ति महात्मा 
जी के नेतृत्व-काछ मे अपनी पूर्णता को प्राप्त हो गईं। छाहौर- 
काग्रेस के पढ्चात्‌ हमारे सर्वमान्य नेताओ ने सैकडो सभा-मचो से 
निर्मयता-पूर्वक अनेक वार इस वात का खुलासा कर दिया कि 
हिन्दुत्थाव इंगलेड का डोमिनियन किसी भी अर्थ में नहीं हो सकता; 
क्योकि उसकी राष्ट्रीय सभ्यता, दृष्टिकोण तथा आधिक स्वार्थ बिलकुल 
भिन्न है। अतएवं पूर्ण स्ववत्ता के बिना उसका सामूहिक विकास 
असम्भव है। 

कहने का अभिभ्राय यह कि गत पल्नह वर्षों के अन्दर कांग्रेस की 
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काया बिलकुल बदल गई। काग्रेस से अपना सम्बन्ध-विच्छेद करते 
हुए महात्मा जी ने जो नई योजना वनाई हूँ और जो वम्वई के अधि- 
वेशन में स्वीक्त हो चुकी है, उसके अनुसार तो काग्रेस के प्रतिनिधियों 
की सख्या केवल दो हज़ार हो गई हँ। सदस्य बनने के नियम भी 
कडे हो गये हे। इस सगठन-योजना का परिणाम यह होगा कि अब 
कांग्रेस के सदस्य वे लोग ही बनना चाहेंगे, जिनको देश-सेवा की सच्ची 
लगन होगी। प्रतिनिधियों की सख्या कम हो जाने के कारण अब 
महासभा के अधिवेशन छोटे-छोटे स्थानों में भी हो सकेगे और पहले 
को अपेक्ष। खर्च भी कम पडेगा। इस तरह हमारी महासभा अब वड़े 
बडे नगरो को छोडकर जिला, तहसील तथा परगनों की ओर अग्रसर 
हो रही हैं। अब बह ग्रामीण जनता के द्वारों पर अपना अधिवेशन 
करेगी, क्योकि महात्मा जो की बदोलत हमारे राष्ट्रीय नेताओ को 
इस बात पर पूर्ण विश्वास हो गयाहै कि हमारे देश की शक्ति 
वास्तव में गहरो में नही, ग्रामीण जन-समाज की जाग्रत आकाक्षाओ में 
सन्निहित हँ। इस व्यापक विचार-परिवतंन का श्रेय गाधी जी के 
सिवाय किसी दूसरे को नहीं मिल्क सकता। 

गाधी जी आज काग्रेस से अलग हो चुके हू । इस सम्वन्ध-विच्छेद 
के मूल मे जो नीतिमत्ता और दूरदणिता है, उसकी चर्चा प्रसगानुकूछ 
हम कभी आगे चल कर करेगे। परन्तु हमारी इस राष्ट्रीय सस्था 
को महात्मा जी ने जो जान वरुश दी है, वह नष्ट नहीं हो सकती। 
चलते-चलाते उन्होने एक नई सगठन-योजना भी दे दी है। यदि उसका 
उपयोग हमारे काग्रेस-कार्यकर्ताओ ने ठीक ठीक किया, तो महासभा और 
भी सगठित हो जावेगी। जिस सस्था को इस बात का हौसला हो कि 
वहूं आगे चरूकर हिन्दुस्थान के लिए पालिमेट का काम करेगी, 
उसके सगठन और संचालन में जरा भी शियिलता क्षम्य नहीं मानी 
जा सकती। महात्मा जी की इस नई योजना को प्रेरणा देनेवाली 
भावना यही है। आज जिस समय हम इन पक्तियों को लिख रहे हे, 
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हमारे राष्ट्रीय कार्यकर्ता नई योजना के अनुसार कांग्रेस के सदस्य 
बनाने में छगे हुए हूँ । नये संगठन का काम जारी हैँ। उबर महात्मा 
जी देहाती उद्योग-त्रन्धों के सम्बन्ध में छोगो से परामर्ण ले रहे हैँ और 
कांग्रेस की नीति-म्रंचाछन का भार अपने गोग्य अनुगामियों की जिम्मे- 
दारी पर छोड कर वे देहाती दरिद्र जनता की रोटी का प्रथ्न हल 
करने में मनस्ता-वाचा-कर्मणा छगें हुए हँ। आज कांग्रेस की नीति 
कौंसिजों की ओर मृुखातिव हूँ। परन्तु परिस्थिति की छाचारी कछ 
हमारे राजनैतिक वातावरण में कोन-सा नथा रंग छावेगी, यह कोई 
नहीं कह सकता। यदि कोई नया प्रमग आ जाय भर काग्रेय-नेंताओं 
को कौसिलो से बाहर आना पडे, तो अब वे महात्मा जी की वदौत 
समझ चूके है कि कौंमिो के वाहर जन-समाज में किस तरह काम 
किया जा सकता हैं। 


अध्याय १६ 


नारी-जाग्रति 


सृष्टि-कर्ता ने स्‍त्री और पुरुष के बीच में ऐसा आधार-आधेय 
सम्बन्ध स्थापित किया हँ कि एक के बिना दूसरे का जीवन-निर्वाह 
नहीं हो सकता। समाज को रचना तथा विकास में दोनो का प्रेम- 
मूलक सहयोग अनिवार्य है। जहाँ दोनो में विग्रह हँ, वहाँ जन-समाज 
की सामूहिक प्रगति असम्भव हूँ। स्त्री और पुरुष दोनो मिलकर ही 
पूर्ण मनुष्यत्व प्राप्त करते हूँ । दोनों का सम्मिलित व्यक्तित्व ही 
समाज-सगठन को वूनियाद है। मनुष्यत्व के नाते कई गुण तो उन 
दोनो में समान रूप में पाये जाते है, फिर भी कुछ स्वाभाविक॑ 
विशेषतायें ऐसी है जो खास उन्ही की हे । नम्नता, सकोच, सलज्जता, 
करुणा, सहनशीलता, दया, प्रेम और सहृदयता ये स्त्रियोचित गूण हे। 
इसका यह मतलव नहीं कि पुरुषोचित स्वभाव मे इन गुणों का 
बिलकुल अभाव होता है। उसी प्रकार साहस, शौरयें, |विवेक, दूर-दर्शिता 
एवं परिश्रमशोलुता पुरुषों के विशेष गुण 'हे। लेकिन इनका अत्यन्त 
अभाव स्त्रियों मे भी नहीं होता। यथार्थ में सुयोग्य पुरुष तो वही है 
जिसकी मानसिक रचना में दो-तिहाई पुरुषोचित और एक तिहाई 
विशेषताये स्त्रियोचित हो। उसी प्रकार स्त्रीःस्वभाव की सुयोग्यतो 
दोनों प्रकार के गृूणो के सम्यक्‌ मेल पर ही अवलूम्बित रहती है। 
“ प्राचीन भारत स्त्रियो के प्रति वडा श्रद्धावान्‌ था। उसकी 'धारणा 
थी कि जहाँ स्त्रियों का आदर होता है, वहाँ देवता निवास करते हे। 
“यंत्र नार्यस्तु पूज्यन्ते रमन्ते तत्र देवता ।” दोनो के सामाजिक अधिकार 
समान थे और प्रत्येक धामिक तथा सावंजनिक कार्य में दोनों का 
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सहयोग अनिवार्य माना जाता था। इसी कारण स्त्रियों की क्षिक्षा 
पर आवश्यक ध्यान दिया जाता था। हमारे प्राचीन साहित्य में, सीता, 
सावित्री, दमयन्‍्ती, मदालसा, छीलावती, मैनासुन्दरी, ब्राह्मी सुन्दरी 
के उदाहरण प्रसिद्ध है। इनके सिवाय प्राचीन तथा मध्य-कालीन युगो 
में 'न जाने कितनी सुयोग्य स्त्रियाँ| हिन्दू-समाज में हो चुकी है । 
इतिहासो में तो बडे छोगो की ही चर्चा रहती हैँ; उतमें जन- 
साधारण के लिए कोई स्थान ही नहीं। 

प्राचीन आाय्यों ने भारतीय समाज की रचना स्त्री-पुरुषो की स्नेह- 
मूलक सम्बद्धता पर ही की थी। स्त्री पुरुष की अर्द्धांगिनी मानी जाती 
थी। कोई भी यज्ञ दोनो के सहयोग के बिना सम्पादित नही हो सकता 
था। भगवान्‌ रामचल्र ने धर्म-पत्नी सीता के अभाव में उतकी 
स्वर्ण-मूर्ति की प्रतिष्ठा की थी, तव कही अदृवमेध यज्ञ पूरा हो सका। 
प्राचीन भारत में पुरुषो के प्रति स्तियो की आत्म-समर्पण-भावना अपनी 
सीमा को पहुंच चुकी थी; यहाँ तक कि पति की मृत्यु के वाद पत्नी 
अपने जीवन को निस्सार समभती थी। ऐसी हालत में वह अपने स्वामी 
के साथ चिता में या तो जीवित जल जाती थी या अपना वैधव्य-जीवन , 
एक योगिनी के समास ब्रत, पूजा तथा तपदचर्या में व्यतीत किया करती 
थी। भारतीय आर्य्यों ने स्त्री-पुरुष के परिणय-बन्धन को केवल सांसा- 
रिक शारीर-सम्बन्ध ही नहीं, उसे चिरस्थायी आत्म-्सम्बन्ध माना 
था। अतएव विवाह-बन्धन के विच्छेद की कल्पना तक हमारी संम्यता 
नें नहीं की। दोनो का सामाजिक कार्य-क्षेत्र एक होते हुए भी ग्ुण- 
श्रम के अनुसार स्वत्री-युरुषो को कततेव्य-्सीमा निदिष्द थी। भावी 
नागरिक यानी वच्चो के छालन-पालन तथा शिक्षानदीक्षा में ही 
गृह-देवियों का अधिकाश समय और घ्यान खर्च होता था। वे खास- 
खास सावेजनिक कार्यों में मी भाग छेती थी। पुरुषों का अधिकाश समय 
बाहरी सामाजिक क्षेत्र में घदोपाज॑न, अध्ययन, अध्यापन, व्यवत्ताय, 
बाणिज्य तथा अन्यान्य प्रकार के जीवन-सप्राम में व्यतीत होता था। 
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कहते का साराग यह कि भारतीय सभ्यता की नीव स्त्री-पुरुषो की 
प्रतिस्पर्धा एव प्रतिदनन्द्रिता में नही, दोनो के कर्तव्य-मूलक सहयोग पर 
ही डाली गई थी। दोनो के मध्य ऐसे आदर्श सम्बन्ध की योजना आज तक 
भारतीयों को छोडकर किसी दूसरी मानव-जाति ने नही की। 

परन्तु काछ की गति ऐसी कुटिल होती हूँ कि किसी के भी दिन 
समान रूप से नहीं जाते। भारत के भाग्य ने भी पढछटा खाया और 
उसके लिए भी दुदिनो का दौर-दौरा शुरू हुआ। हिन्दू-समाज की 
सम्बद्धता कालान्तर में शिथिल होने छंगी। जिस वर्णाश्रम-धर्म की 
बुनियाद पर उत्तकी रचना हुई थी, उतस्तका कई कारणों से शने शने. 
हास होते लगा। यह एक एसा गम्भीर प्रइन हैँ कि एक समूचे ग्रन्थ 
के लिए प्रतिपाद्य विषय हो सकता है। फिर भी हम यहाँ पर इतना 
सकेत कर सकते हे कि हमारी सम्मति में-हिन्दू-समाज के भीतर वर्ण और 
आश्रम-धर्म मे सम्बन्ध-विच्छेद हो जाना ही हिन्दूसमाज की पतन- 
शीछता का मुख्य कारण हुआ। प्राचीन आचार्यों ने वर्ण-व्यवस्था के 
साथ साथ आश्रम-धर्म की रचना इसलिए की थी कि दोनो एक 
दूसरे के परम सहायक होते रहे। वे परस्पर किस प्रकार की सहायता 
पहुँचा सकते है, इसका खुलासा करना भी हमे यहाँ अभीष्ट नहीं 
है। यहाँ इतना ही कह देना पर्याप्त और प्रासंगिक होगा कि हिन्दू- 
समाज कई कारणों से अपने उत्कर्ष के मार्ग से विचलित हो गया और 
उसकी व्यवस्था दिनो-दिन विगडती गईं। यह अधोगामिनी क्रिया 
सदियों तक जारी रही। 

जब किप्ती जाति की सामाजिक व्यवस्था विगड जाती है, तब उसका 
दुष्परिणाम मनुष्य-जीवन के प्रत्येक क्षेत्र पर होता है। अपने विभूति-वर्णन- 
वाले अध्याय में हमने ऐसी सामाजिक दुरवस्था का कुछ सक्षिप्त वर्णन 
किया है। उसका सबसे पहला असर लोगो की शिक्षा-दीक्षा मे होता 
है। मनुष्य अपने वर्ग के सामूहिक स्वार्थ से पराड मुख होकर व्यक्तिगत 
स्वार्थ को ही अपने जीवन का लक्ष्य बना छेता है। स्वार्थ-पर वाता- 


- 
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वरण मे स्त्रों और पुरुष के बीच स्नेह का सूक्ष्म स्तायू ढीला होकर 
टूट भी जाता हैँ। जहाँ छोयो में स्वार्थेयरता समाई, वहाँ स्त्री और 
पुरुष भी परस्पर व्यवहार में स्वार्थी बन जाते हे। सच पूछा जाय 
तो इन दोनो का सुयोग्य सम्बन्ध जब तक बना रहता है, तब तक समाज- 
ख्यखला की कडियाँ टूटती हो नहीं। ऐसी स्वार्थपर अवस्था हिन्दु-समाज 
के लिए भो उत्तके दुदिनों मे आई। उसका परिणाम यह हुआ कि पुरुष 
स्त्री को चिर-पोषित आत्म-समपंण-बुद्धि का दुरुपयोग करने छगा। 
जब मनुष्य गिर जाता है, तभी वह अपने को ऊँचा समझता है। पुरुष 
अपने कतंव्य-पथ से गिर गया और इसी कारण वह अपने को स्त्री 
से अधिक महत्त्व देनें लगा। वह ऐसे ऐसे सामाजिक तनियमो की रचना 
करने लगा, जिनके अनुसार स्त्रियों को समाज भे गौण स्थान मिलने 
लगा। केवर बच्चों को जन्म देशा तथा उनका छालन-पाकन करना ही 
उत्का एकमात्र कर्तेव्य माना जाने लगा। अतएवं उनके लिए शिक्षा 
की 'अनिवायेत। भी दूर हो गई। परिणामस्वरूप वे अशिक्षित रहने 
लगी। शिक्षा के अभाव में उन बेचारियो की वृद्धि कुठित होने छगी। 
वे जीवन को परिवर्तंनशीर परिस्थितियों से अनभिज्ञ रहने छूगी। 
बच्चो के छालन-पालन के लिए भी कुछ कम शिक्षा नहीं चाहिए। 
अतएव अशिक्षित मातायें अपने इस अधान कतेंन्य मे भी विफल हो चली। 
माताओं की इस विफलता का परिणाम समाज तथा राष्ट्र के लिए 
भहान्‌ घातक होता है । भावी सुमोग्य नागरिकों के अभाव से छोगो की , 
उच्छुद्धलता तथा स्वार्थ-परता और भी बढ़ जाती हैँ। वस एक बुराई 
इस तरह दूसरे को सह/यक हो चली । इस प्रकार अपनी महिलाओं की ओर 
दुलेक्ष्य करके हम पुरुषोचित.पथ से स्वय भी भ्रष्ट हो गये। आज हम उत्ती 
खोये हुए पुरुषार्थ को तलाश में है। उसके अभाव में आज हिन्दुस्थान 
आठ-आठ आँसू रो रहा हैं। 

आज हमारी माताओो और वहिनो की अवस्था बडी शोचतीय 
है। वे अशिक्षित तो हे ही, पुरुषो के स्वार्थी हाथो मे गोया गुड़िया वन 
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चुकी है। घर की चहारदीवारी के भीतर उनका चिरन्तन निवास हो 
गया हूँ। वही उनके संसार को सीमा है। यह विशाल सुन्दर ससार 
उनको कौतृहल-पूर्ण आँखो से ओकल है । दुनिया में क्या हो रहा है, पृथ्वी 
कितनी वडी है, उस पर कैसे कैसे लोग रहते है, उनकी विचार-धारा 
तथा सम्यत। कसी है, हम किस देश के निवासी हूँ, हमारी सभ्यता वया 
है, तथा हमारे सामाजिक दोप क्या है और हम उन्हें कैसे दूर करे--- 
इन बातों की कल्पना तक हमारी गृह-देवियो को नहीं हैं। ऐसी हालत 
में वे पुछ्षो की सहायक तो होती हो नही, प्रत्यृत बाघक भी हों रही 
हैं। जहाँ के पुरुष ही अज्ञानी और अशिक्षित हे, वहाँ की नारियो की 
दुरवस्था राम ही जाने। 

हमारी स्त्री-पुरुष सम्बन्धी इस विषमता की ओर तिरस्कार की 
अंगुली दिखाते हुए कई विदेशियों ने मुक्त-कण्ठ होकर कहा हैँ कि स्त्री- 
शिक्षा के अभाव में हिन्दुस्थान अपने पैरो आप खडा नहीं हो सकता। 
एक ही डैने के वलू पर पक्षी उड नहीं सकता। उसका गिरना अवश्य- 
म्भावी हैं। हिन्दुस्थान के सम्बन्ध मो ऐसा आतक्षेप करनेवाले 
इन विदेशियो की आन्तरिक भावना चाहे तुरी हो, पर उनके कथन से 
तथ्य जहर हूँ । जब हम स्वय अपनी स्त्रियों को परदो से मुक्त नहीं 
कर सकते तो विद्व-विधाता किस नियम के आधार पर हमे परतत्रता 
से भुक्‍त करेगा | यही तो उसके सामने भी अडचन हे । 

हिन्दुस्थान की सर्व-साधारण स्त्रियों की कैसी हालत है? उनके 
दुर्भाग्य का श्रीगणेश उनके जन्म ही से होता हैं। लडकी हुई, सारा 
ऊटुम्त कुम्हूला गया। और तो क्या, स्वय माता का जी जरा कच्चा हो 
जाता हैं। यदि उसके एक-दो भाई हुए, तो परिवार भर का अधिक 
से अधिक दुलार छडको के लिए सुरक्षित रहेगा । लडकी लडके की हैसियत 
को नही प्राप्त हो सकती, क्योकि वह दूसरे घर की सम्पत्ति मानी जाती है । 
कन्याओ के सम्बन्ध में समूचे हिन्दूसमाज की यही अन्तर्गत धारणा है। 
यही कारण है कि जहाँ छडको के लिए ऊँची से ऊँची शिक्षा की व्यवस्था 
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होती है ओर उनके भविष्य-निर्माण के लिए सैकड़ों और हजारो रुपये 
सर्च किये जाते है, वहाँ निरअर छडकियाँ केवछ दो-चार गहने, कुछ बर्तन 
और कपडे-छत्ते के साथ दूसरे घर को विदा कर दी जाती है। वह भी 
ऐसी कच्ची उमर में जब कि उन्हें माता-पिता के लछाड-प्यार की अधिक 
से अधिक आवश्यकता रहती है। उन वेचारियो के लिए वाल्यावस्था 
तथा उसके स्वच्छन्द आमोद-अमोद मानो विधाता ने बनाये ही नही। अपने 
अपरिपक्व शरोर और मन को लेकर वे यूवतो होने के बहुत पहले 
ही पति-गृह को चलो जाती है और वहुत ही कच्ची उमर में भाताये भी 
वन जाती है । उसका परिणाम उनके स्वास्थ्य पर वडा अनिष्टकारी 
होता हूँ । अनेक लडकियाँ यक्ष्मा का शिकार हो जाती है और जीवन 
के मध्या ह्न मे ही अपने नन्हे नन्हे बच्चो को छोडकर चल वसती है। 
यदि जीती रहो, तो सास के दुर्व्यंवहार तथा अन्यान्य छोगो की 
अवहेलना से वे अपनो य्रृहस्थी की प्रारम्भिक अवस्था में कुछ वर्षो 
तक बहुत कष्ट पातों हूँ । पस्यिम यह होता है कि जरा के बहुत पहले 
उनके जीवन का केवल भग्नावशेष ही रह जाता है। इस शारीरिक तथा 
मानसिक दुरवस्था के साथ उनका अज्ञान भी इतना चढ़ा-वढा रहता है 
कि वे सिवाय गहनो जथव। दीगर घरेलू बातो के किसी दूसरे विषय 
को चर्चा हो नही छेड सकती। वाहर की विज्ञाल दुनिया उनके लिए नहीं 
है। हिन्दू-गृहस्थी की इस चहारदीवारी के भीतर ही स्त्री मरती- 
जीती है। यह हालत अधिकाश नागरिक गृहस्थी की हैँ। देहात में रहने- 
वाली स्त्रियाँ यदि घर में नही, तो अपने गाँव में ही आजीवन बन्द 
रहतो है । ऐसी माताओं से हम स्वराज्य के अधिकारी भारतीय पुत्रो 
को आश्या करते है ! इसमें सन्देह नहीं कि जब तक हम अपनी स्थियों 
को भोर श्रद्धा और आदर की दृष्टि से देखना व सीखेगे, तब तक दुर्देव 
हमारा पीछा न छोडेगा। जब हमारी गृह-देवियो की पूजा होगी, 
तभी हमारे घरों में देवताओं का निवास होगा। जहाँ उनका निवास 


है, वहाँ दुर्दव कहाँ ? 
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फिर भी अपनो वर्तमान हीनावस्था में भो भारत की नारी आदर- 
णीय है। उसकी वृद्धि कृण्ठित है, पर उसका हृदय सुन्दर हँ--सदुभावना- 
पूर्ण हैं। वह अपने नैतिक बल में भारतीय पुरुष से अभी भी कई दरजे 
. बढ़कर है। उसके सस्कार अभी भी अच्छे हे। पुरुष के प्रति अभी भी 
उसकी आत्म-समर्पण-बुद्धि प्राय वैसी ही बनी हुई।है। अपने गृह-कार्य 
में वह अभो भो दक्ष हँ, और हिन्दू-गृहस्थी की गई-गुजरी' विशेपता' 
उसी की वदोलत बनी हुई हँ । उसका हृदय शुद्ध और सरल है । भारतीय 
नारो की इसी सहृदयता पर महात्म। जी मुग्ध हँ। देखिए उनके 
प्रति सम्बोधन करते हुए वे क्‍या लिखते है--- 

“भारत की नारियो ने गत वारह महीनो में बड़े आइचर्यजनक 
काम किये हँ। उन्होने अपने कर्तव्य का निर्वाह शान्ति-पुर्वक दया की 
मूर्ति के समान ही किया है। उन्होने अपने सारे जेवर दे डाले। चन्दो 
के लिए उन्होने घर घर फेरी दी। धरना देने का काम भी उन्होने किया। 
पहले जो सुन्दर सुन्दर और महीन मिल की साडियाँ पहनती थी, उन्होने 
शुद्ध पर मोटा खहर का कपडा धारण किया और इस प्रकार अपनी 
आन्तरिक पवित्रता का परिचय दिया। यह सब उन्होने स्वराज के 
लिए, खिलाफत के लिए और पजाव के अत्याचारो के विरोध में किया। 
उनका आत्म-समर्पण एकदम निर्दोष हैँ। उनके इस उत्साह को देखकर 
मुझे विश्वास होता है कि ईदवर हमारे साथ है ।” 

जिस समय हिन्दुस्थान को अधिकाश स्त्रियाँ अशिक्षित और अत्यन्त 
पराधीन अवस्था में पड़ी हुई अपना उल्लास-हीन जीवन व्यतीत कर 
रही हूँ, उस समय शहरों में रहनेवाली कुछ पढी-लिखी महिलूाये 
कुछ कुछ चेतनता प्राप्त कर रही है। उनमे से अधिकाश सख्या उन 
स्त्रियों की है, जिन्होंने विश्व-विद्यालयों मे अँगरेजी की शिक्षा पाई 
है। उन्ही के प्रयत्व से एक अखिल भारतीय स्त्री-सभा की भी सृष्टि 
हो चुकी है। उसका अधिवेशन नियमित रूप से कुछ वर्षो से होने 
लगा है। और उसमे कुछ ईसाई, कुछ पारसी, कुछ हिन्दू और कुछ थोडो 
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सस्या में मुस्लिम स्त्रियाँ जिन्हे यूरोप के 'सफ्रेजिस्ट' आन्दोलन की 
हवा लग चुकी है, शामिक हुआ करती हे। यथार्य मे इन थोडी-सी 
पढी-लिखी स्त्रियों के इस स्वल्प प्रयत्न को भारत की सर्व-साधारण 
स्त्रियो का प्रतिनिधित्व देना अनुचित होगा। इन अधिवेशनों में 
डाइल्होसे', बर्थ कन्ट्रोल', तथा स्त्री-स्वातत्रय-सम्बन्धी अन्यान्य पदिचमी 
डेग की माँगे पेश की जाती है और सभा वरखास्त हो जाती है । कौसिलो 
में जाने की मनोवृत्ति इन पश्चिमी ढॉँचे में ढछी हुई वन्धन-मुक्‍्त 
स्त्रियों 'मे विशेष मात्रा में दिखाई देती है। यथाय में उन्हे अपने 
भारतीय ससस्‍्कार तथा व्यवस्था का कुछ भी ज्ञान नही है। अपनी जमीन 
से उनके पैर उख्ड गये हूं। हमारे राजनैतिक नतृत्व में जो थोडी- 
सी शिक्षित महिलाये दिखाई देती हे, वे भी इसी श्रेणी में हे। उनका 
सम्पर्क सर्व-साधारण पुरुषों से भले ही हो, परन्तु भारत की नारियो 
से उनका कोई लगाव नही। 

आज तक हिन्दुस्थान के राष्ट्रीय नेताओं में ऐसा एक भी पुरुष 
महात्मा गाधी के सिवाय पैदा नहीं हुआ, जिसने स्त्रियों के अन्त/पुर 
में प्रवेश किया हो। छोकमान्य तिलक इस देश के सर्व॑मान्य नेता हो 
गये हे। परन्तु अन्त पुर तक उनकी भी पहुंच व हो याईं। जिस 
देश में स्वियो की स्वच्छन्द्ता से लोगो को इतनी निराक्षा हो, जहाँ 
गृहस्थी की चहारदीवारी के अन्दर स्त्रियों के लिए सूर्योदय और सूर्यास्त 
भी होता हो, वहाँ प्रवेश करने का अधिकार यदि किसी को मिल 
सकता है तो उसे जन-समाज में अत्यन्त श्रद्धा का पात्र होना चाहिए। 
ऐसी विलक्षण और अद्वितीय पात्रता गाधी जी के सिवाय वर्तमान 
भारत मे किसी को नही मिल पाई। हिन्दुस्थान में ऐसी अप्रतिंम श्रद्धा 
का पात्र एक महात्मा ही हो सकता है, चाहे फिर वह अर्व-नग्न 
अवस्था मे ही क्यो न प्रकट हो। हिन्दुस्थान अपने आदर्श पुरुष को अक्सर 
चिथडो में पहचानता जाया है। त्याग और वैराग्य की इस देश में 
सर्वत्र पूजा है। यह उसके आध्यात्मिक सस्‍्कारो की भेरणा का परिणाम 


( १८५ )) 


ह। कोरी विद्बत्ता विद्वातो के बीच भले ही सम्मान की दृष्टि से देखी 
जावे, लेकिन भारतीय जन-समाज आमतौर से सदाचरण का उपासक 
है। हमारी स्त्रियाँ अशिक्षित हे; इस कारण केवल पाण्डित्य उनके 
लिए कोई मशरफ की चीज नहीं » अतएव केवल वागविलासियों से 
हिल्दुस्थान की स्त्रियाँ क्रिककती है। परन्तु उन्हे ज्योही इतना विश्वास 
हो गया कि अमुक आदमी सत्पुरुष और साधु है, त्योहीं वे अपने मुंह 
पर से घंघट उठा छेती हे और नि सकोच होकर बाते कर सकती है। 
भारतीय स्त्रियों में महात्माओ के प्रति जो ऐसी सस्कार-जत्त्य 
आवर-बुद्धि है, उसका अनुचित छकाभ आज-कल के अत्तेक छद्यवेशी, कुटिल- 
हृदय साधु, महन्त और पुजारी उठा रहे है। 

' गाधी जी के राजनैतिक क्षेत्र मे पदापंण करने के पहले स्वराज्य- 
आन्दोलन में भारतीय स्त्रियो का कुछ भी योग नहीं था। वे जानती 
तक नही थी कि स्वराज्य किस चीज का नाम है और उसे प्राप्त करने 
से क्या लाभ होगा । यथार्थ मे गाधी जी के आने के पहले हमारे राजनैतिक 
आन्दोलन का स्वरूप ही कुछ ऐसा था कि उसमे हमारी स्त्रियाँ 
कुछ भाग ही नहीं ले सकती थी। कौसिलो के सभा-मचो पर वैध 
डपायो का अवलूम्बन तथा तत्सम्बन्धी वाद-विवाद केवल पुरुष ही क्र 
सकते थे। उनकी भी सख्या जन-समाज में थोडी ही थी। परन्तु महात्मा 
जी के नेतृत्व मे श्ञाव्दिक वितण्डावाद हमारे राजनैतिक क्षेत्र से एक- 
दम उठ गया। ठोस कार्यो का जमाना आगया। इस गाघी-युग मे एक 
कर्मशील देशभक्त के लिए केवल मौखिक योग्यता हेय हो गई। 
स्वतत्रता की बलि-वेदी पर आत्म-समपेण करने का युग आया। इस 
काम में हिन्दुस्थान के कौसिलवादी विद्वान जो केवल वक्‍तृता देना ही 
जानते थे, बिलकुल नालायक सिर हुए और गाघी जी की झान्ति- 
सेना मे अपना तन, मन और घन अपण करने के लिए वे छोग तैयार हो 
गये जो न तो बहुत पढे-लिखे थे और न जिनको राजनीति का कोई 
ज्ञान ही था। परन्तु उनमे सहृदयता थी, देश के लिए सच्ची रूगन 
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थी और अपने भनन्‍्तव्य पर मर मिटने की मनोगत जास्था थी। यह 
गाघी जी का फूँका हुआ जादू था जो इस अपढ़ जन-समाज पर बात की 
बात में काम कर गया। ऐसे लोगो मे हिन्दुस्थान की स्त्रियाँ भी थी। 
जिन छोगों ने महिलाओ की किसी विराद सभा में गाधी जी के 
सामने अपने प्यारे आभूषणों को सहर्ष उतार कर देते हुए अपढ 
स्त्रियों को देखा होगा, उन्हे इस बात पर विश्वास होते देर न लगी 
होगी कि हमारी बहिनें अपनी इस हीनावस्था में भी नमस्कार करने 
योग्य है। वे अशिक्षित हँ सही, पर उनके हृदय पवित्र हे, उदार हे 
और सद्भावनापूर्ण है। उन्हें केवल विवेक की आवश्यकता है, फिर 
देखना, भारत का स्व्रीत्व केसा खिल उठता है। उसका सानी फिर 
ससार में दूँढने से भी न मिलेगा। 

अपने गये गृज़रे दिनो मे भी इस देश की नारियो ने अपने निष्क्रिय 
और क्रिपात्मक सत्याग्रह से जिस स्वाभिमान-बुद्धि का परिचय दिया 
और जैसी शूरोचित दृढ़ता दिखाई, वह ससार के इतिहास में एक ऐसी 
घटना है जिसकी जोड़ का दूसरा उदाहरण अन्यत्र ने मिक्ल सकेगा। 
डडा-पुलिस के संगठित दल को देखकर जहाँ पुरुषों के भी छक्के छ्ट्ते 
थे, वहाँ हिन्दुस्थान की अपड परल्तु सुसस्क्ृत नारियाँ जुलूस लेकर 
दृदता-पूर्वक आगे बढ जाती थी। इस प्रकार वे एक वार अधिकारियों 
को भी घबराहट और किंकर्तव्य-विमूढता की हालत मे डाक देती 
थी। राष्ट्रीय भंंडे के लिए कई स्थानों पर उन्होने गोरे सिपाहियो 
से भी छीवा-फभपटी सफलता-पूर्वक की है। सैकडो को तादाद मे वे 
हँसती हंसतो जेल चली गईं। कई तो अपने नवजात शिशुओ को लेकर 
सरकार को मेहमान हुईं । सुनने मे आया है कि कई ने उस क्षष्ण-जत्म- 
सदन में अपने पुत्र-रत्न को पहले पहल देखा | कई वीमार हुईं, पर अपने 
स्वाभिमान के पथ पर अड़ी रही, ज़रा भी विचलित नहीं हुईं। पजाब 
को देवी उमा के शब्द इन पक्तियों के छेखक के कानो में इस 
समय भी गूंज रहे है। जेल जाते समय हमारे कार्यकर्ता तथा नेता 


( १८७ ) 


सर्व-साधारण को जो सन्देश दे जाते थे, उन्हे हम सुना करते थे। परन्तु 
आज हमे वे सब विस्मृत हो गये हैँ । लेकिन देवी उमभिला के वे मनोहर 
शब्द आज भी हमारे हृदय और आत्मा को पुलुकित बना रहे है। देवी 
जी की वाक्य-रचना सुत्दर थी और उससे भी अधिक सुन्दर थी 
उनकी भावता। देखिए, उन्तके सन्देश मे भाषा और भावना का 
सम्मिलित सौन्दर्य कैसा मनोहर हूँ! 

देवी जी ने कहा था-- 

“पिता जी मुझे काइमीर बुरा रहे हँ। पर मेरा काइमीर तो 
जेल मे है, जिसके अन्दर पार्थिव जगत्‌ की सबसे सुन्दर विभूति--गाघधी 
बन्द हूँ ।” 

काइमीर के नन्‍्दन-वन मे परमात्मा की विभूति अवदय दिखाई 
देती ह। परन्तु गाधी जी के जीवन मे जिस विभूति के दर्शन हमे 
होते है उसकी सुषमा कुछ और है। उसका सानी काइमीर के काननो 
मे कहाँ। ऐसा सौन्दर्य-पुज गाधी जहाँ विद्यमान हो, वह जेल जेल नही, 
सौन्दर्य और उल्लास का उद्यान हैँ । 

इस प्रकार भारत की स्त्रियो ने महात्मा जी के राष्ट्रीय कार्यक्रम 
मे जो रमन दिखाई, वह मनृष्य-जाति के इतिहास मे अप्रतिम है, 
इसमे ज़रा भी सन्देह नहीं । गाधी जी ने इन तारियो के हृदय को अपनी 
तपस्या के बल पर ही जीता है। जहाँ कही वे जाते थे, सावंजनिक 
सभा के सिवाय एक खास महिला-सभा की योजना जरूर की जाती 
थी । गाघी जी के पैर छूने के लिए तथा कुछ भेट चढाने के लिए उनका 
ऐसा ताँता छग जाता था कि उन्हे कई स्त्री-सभाओ मे बोलने के 
लिए अनुकूल अवकाश ही नहीं मिल पाता था। देहात की भोली- 
भाली स्त्रियाँ उनके दर्शन से कृत-कृत्य हो जाती थी और उन तक न 
पहुँच सकने के कारण दूर ही से प्रणाम करके अपने बच्चों के लिए 
आशीर्वाद ले लिया करती थी। महात्मा जी के सामने सहर्ष उतारे 
हुए जेवरो का ढेर लग जाता था। वरिद्र वृद्धाये श्रद्धातिरिक मे आकर 
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अपने कथीर के कडे हो उतार कर दे डालती थी। हृदय की पहचान 
करनेवाले सहृदय ग्राधी जी इस दृश्य को देखकर गद्गद हो जाते थे । 
हिन्दुस्थान का यह स्वराज्य-आन्दोलन यदि हिंसात्मक होता, तो कुछ 
थोडे से पुरुष हो काम आते, सब नही। परन्तु महात्मा जी के विरोध 
का ढग ही कुछ ऐसा था कि उसमें बच्चे, बूढे और स्त्रियाँ भी उत्ती 
खूबी के साथ योग दे सकती थो। विशेषकर निष्किय, प्रतिरोध 
(28४४४ 78»8»%:8॥06) का तरीका तो ऐसा है कि उसको 
जितनो अच्छो तरह अमल मे स्त्रियाँ छा सकती है, वैसा पुरुष भी नहीं 
कर सकते। इस तरह का विरोध स्त्री-स्वभाव के अनुकूछ भी है। 
बहुधा अपनी नाराज़गी प्रकट करने के लिए गृहस्थी मे स्त्रियाँ विरोध 
के इस निष्किय रूप का उपयोग किया भी करती है। इस ढय के विरोध 
के लिए जो सहन-शीलता तथा मानसिक शक्ति चाहिए, वह कदाचित, 
स्त्रियों में पुरषो से अधिक मात्रा मे पाई जाती है। स्त्री-स्वभाव की 
यह अनुकूलता भी एक ऐसी बात थी जिसके कारण महात्मा जी को 
महिला-समाज में इतनी अधिक सफलता मिली । 

जो हो, गाधी जी के अहिसात्मक आन्दोलन की बडी से बडी विशेषता 
तो यही है कि उसने हिन्दुस्थान के स्त्री-समाज में बहुत ही थोडे 
समय में ऐसी विलक्षण और व्यापक चेतनता जाग्रत कर दी कि सवी का 
काम दस वर्षों के अन्दर हो गय[। विदेक्षी वस्त्रो की दूकानों के सामने 
धरना देकर लापरवाह पुरुषों के हृदय पर भी हमारी बहिनों ने ऐसा 
प्रभाव डाछा कि उनके भी कान खडे हो गये। उनकी इस अमूल्य सहायता 
से वायकाट के कार्यक्रम को खूब तीव्रता मिली । उसका करारा 
आघात भी विदेशी रोश्वगारियो पर पडा। उसकी मार से छलकाझायर 
अभी भी कराह रहा है। हिन्दुस्थान के लिए बनी घोतियाँ इंगलेड 
मे 'विन्डो-स्क्रीर का काम देने छगी। 

कई तगरो मे ये स्त्रियाँ डिक्टेटर का भी काम कर रही थी । बम्बई 
सरोखे शहर मे 'पिकेटिग' करता उन्हीं का काम था। उन दिनो 


( १८९ ) 


केसरिया साडी का नज़ारा जिसने देखा होगा, वह उस दृश्य को कभी 
नही भूल सकता। भारतोय ललनाओ की-इस विलक्षण जाग्रति ने 
हमारे विदेशी आलोचको को भी चौकन्ना कर दिया। वे समभते 
लगे कि हिन्दुस्थान की स्त्रियाँ आखिर ऐसी मूक और निस्सहाय नही 
हुँ जैता कि वे समझते आये थे। भारत की वहिनो और माताओं की इस 
अद्भूत सजीवता का सोलहो आने श्रेय गाधी जी के सिवाय किसी 
दूसरे को नहीं मिल सकता। 

महात्मा जी को भारतीय महिलाओ से जो ऐसी अपूर्व॑ सहायता 
मिली, उप्तका कारण आन्दोलन की अहिसात्मकता [तो जरूर थी, 
परल्तु एक दूसरा सवव और भो था। गाधी जी ने सत्य और अहिंसा 
के आधार पर अपने कार्यक्रम कौ विशुद्ध धामिक रूप दे दिया था। 
यथार्थ मे देशोद्धार का काम धर्म-मूलक ही है। धर्म-भावना की यह 
प्रेरणा भारतीय रूलनाओ के हृदयो में जादू का काम कर गईं | यो तो 
समूचा हिन्दुस्थात धर्म-प्राण देश है। पर हमारी स्त्रियाँ धर्म ही के 
नाम पर जोतोी है और धर्म ही के नाम पर कष्ट-सहन की अप्रतिम 
क्षमता भो दिखा सकतो है। पुरुषों में आज दिन जो यत््‌किचित्‌ 
घारमिकता रह गई है, वह हमारी इन गृह-देवियो की ही बदौलत है। 
गांवों जी ने उनकी धर्म-प्रियता का खासा समयानूकूल सदुपयोग किया 
और उस्ते एक नया रूप और नई दिशा दे दीो। जिन्हे राष्ट्रीयता की 
कल्पना भी नहीं थी, वे उनकी प्रेरणा से देश के नाम पर मर मिटने 
के लिए तैयार हो गईं। क्यो न होती, जब उनके सामने गाधी जी ने 
सीता, सावित्री और दमयन्‍्ती का चिर-परिचित मनोगत आदर्दो 
ऐसी युक्ति-पूर्वक रक्खा और कहा कि “बहिनो, हमारा यह देश दरिद्र 
हो चुका है, यहाँ छाखो और करोडो गरीब किसानो और मजदूरों 
को भर प्रेट खाने को नहीं मिलता | अपनी स्त्रियों की लज्जा ढाँकने 
के लिए उनके पास काफी वस्त्र ही नहीं हैँ । ऐसी हालत में तुम्हे ये 
वेशकीमती वस्त्र और आभूषण शोभा नही देते। ध्यान रखना कि रावण 
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के राज्य में सीता ने जेवर नही पहने थे।” हिन्दू-तारियाँ अपनी आराध्य 
देवी सती सीता की करुण-कथा तथा त्याग-भावना के इस पवित्र आदर्श 
को सुन-समभकर श्रद्धातिरेक से प्रेम-विमोर हो जाती थी। गाघी 
जी के सामने वात की बात में आभूषणों का ढेर छग जाता था। 


लोग नासमझ होते हे जो हीरे और मणि की तलाश में 
भूगर्भ को खोदते फिरते है। जितना प्रयास वे इन भडकीऊे पत्थरों की 
खोज में किया करते हूँ, यदि उसका चतुर्थाश भी वे नारी-हृदय के सपुट्ति 
हृदय-कोष को खिलाने में खर्च कर दें तो इन देवियों के हुदय-गर्भ 
से ऐसे अछौकिक देदीप्यमान और भनोहर रत्न इतनी अधिक संत्या 
में एक के वाद एक निकल पड़ें कि हमारा यह हीन जन-समाज दैवी 
सम्तत्ति से माछा-माक हो जाय और उसके तिमिरावृुत हृदय का एक 
एक कोना सदभावनाओं से भासमान हो जाये। समुद्र-मन्यन के द्वारा 
देवताओ ने सिर्फ चौदह्‌ रत्न निकाले थे। परन्तु शुद्ध सत्ोगुणी शिक्षा 
और सस्कार के मान-देण्ड से भारतीय छलनाओ के भ्रज्ञान्त हृदय-सागर 
से चौदह सौ नही, चौदह हजार ऐसे अनमोल भाव-रत्नों का आविर्भाव 
हो, जिन्हें देखकर एक बार देवताओं को भी दाँतो तले उँगलछी दवानी 
पडेगी। कौन कह सकता है कि हमारी माताओो, वहिनो तथा स्त्रियों 
के अशिक्षित और नि शब्द हृदयो में कितनी मूक वेदनायें भरी हैं? 
कौन कह सकता हैं कि सुसस्कृत वाक-शक्ति के अभाव में कैसे 
कैसे सुन्दरः सदुभावना-सुमन उनके हृदय रूपी उद्यानों में सम्पुटित ही रह 
जाते है, बिक्नने नहीं पाते। अभागा भारत उनके स्वर्गीय सौरभ से 
वचित हो रहां है। उन्हें देखनेवाठा परखनेवाद्ा कौन है! 


कितने वेताव है जीहर मेरे आईने में। 

किस तरह जलवे तडपते है मेरे सीने में॥ , 
इस गूलशन में मगर देखनेवाले ही नहीं। 
दाग सीने में जो रखते हं वो छाले ही नहीं॥ 
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नारी-हृदय के गुलशन में जो फूल खिलते है, उनका देखनेवाला 
कोई नहीं! अफसोस !! 

फिर भारतीय नारी का हृदय ! वह तो अपनी सुषमा से नन्‍्दन-वन 
को भी मात करता है ! हमारी भारतीय ललनाये शब्दों से अशिक्षित 
हुँ। विश्वविद्यालयों में उन्हे ट्विगनामेद्री! डिफरेंशियकल, केलकुलूस, 
ज्यामेद्री तथा विज्ञान की शिक्षा नहीं मिलो है, परन्तु जन-समाज को 
उदार और कतेंव्य-निष्ठ बनानेवाले शुद्ध और शीलोचित सस्कारो 
से उनके हृदय ओत-प्रोत है । उनके पावन भाव-प्रवाह मे हीन से हीन 
मनुष्य भी एक बार निमज्जन कर ले, तो वह दानव से देव बन जाये; 
मनृष्यत्व प्राप्त करना तो कोई बात ही नही । 

आज भारत के पुरुष इतने निकम्मे और नालायक क्यो हो रहे है ? 
आज परतत्रता की बेडियो को पहले हुए भी पान चबाते हुए वे 
इतने प्रसन्न-मृख क्यों दिखाई देते हे ” आज उन्हे अपनी हीनता 
कायल क्यों नहीं करती ? आज उनकी पुरुषोचित आत्म-अ्रतिष्ठा और 
गौख-बुद्धि लुप्त क्यो हो रही है ? इतना अपमान सहकर भी वे क्यों 
जी रहे है ? केवल इसी कारण कि वे अपने मनृष्यत्व से भ्रष्ट हो 
चुके है। सिफे इसी लिए कि उनके हृदयों मो वह सचालन-शक्ति नही 
है जो उन्हे बेचैन बना दे। ऐसा हृदय, ऐसी सचालन-शील सद्‌- 
भावना , ऐसी कार्यकारिणी शक्ति उन्हें अपनी माताओं से मिलेगी, 
बहिनो से मिलेगी, अन्यत्र और अन्यथा नहीं। इस दुर्दमनीय स्वाभिमान- 
बुद्धि का देनेवाला, इस ससार में दूसरा नहीं, भिभृूवन में भी नहीं 
है। महिरावण से युद्ध करते हुए राम--छकाविजयी राम--क्छान्त हो 
गये, अपने पौरुष से निराश हो बैठे! उस समय उनकी सहायता 
किसने की थी, किसने उन्हे त्राण दिया था? भारत की आदर्श-तारी 
सती सीता ने | 

परन्तु आज भारतीय रूलनाओ के हृदय-ह्वार बन्द है। सामाजिक 
अव्यवस्था तथा अनावश्यक बन्धनों से सकुचित होकर वे कृण्ठित हो 
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चुके है। पुरुषो के अनाचार-जनित सन्तापो से सतप्त होकर वे भुरूस 
गये है । आज उनकी पराधीन और परितप्त दणा का हार एक अन्तर्यामी 
परमात्मा ही जानता है। कदाचित्‌ वह भी समवेदता से पीडित होकर 
अपनी सारी शक्तियो को समेट कर वही |जा बैठा हैँ। अन्यथा हम 
सरीक्षे हीन भारतीय पुरुषो मे उसकी दैवीं सम्पत्ति का ऐसा अनिष्ठ- 
कारी अभाव क्यों दिखाई देता ? 

सृष्टि-सहार के बाद कल्पान्त में यदि कोई सूष्टिकर्ता से यह प्रश्न 
करेगा कि तुमने अपने सप्षार में सबसे अनूठी चीज़ कौन-सी बनाई थी, 
तो इसमें सन्देह नही कि विधाता मुग्घ-कण्ठ होकर कह उठेगा “भारतीय 
नारी।” सीता, सावित्री, दमयन्ती तथा ह्वीपदी के स्मरण से बह 
पुलकित हो जावेगा। उसकी सव्वनाश-दर्शी निष्धुर आँखे एक वार आँसुभो 
से ओत-प्रोत हो जावेगी | 

भारतीय नारी, तुम धन्य हो ! वह तुम्हारी पति-परायणता ही तो 
थो जितने तुम्हे अप्रतिम सहनशीरूता दी। वह तुम्हारे पातिव्रत धर्म 
का तेज ही तो था, जिसने धवकती हुई अग्नि को भी ठण्डा कर 
दिया। वह तुम्हारी अलौकिक भवक्ति-भावना ही तो थी, जिसने दस 
हाथ साड़ी को ब्रह्मछप अनन्त वना दिया। वे तुम्हारे तेजोमय वचन 
ही तो थे, जिन्‍्होने “जहासि निद्राम्‌ अजिवै शिवासते.” और “जटाधर. 
सन्‌ जुहुधीहि पावकम्‌” के रूप में निकछ कर सम्राम-विरत पुरुष को 
जस्व-सब्नद्ध वनाया। वह तुम्हारा स्नेह-सना मूदुल व्यवहार ही तो 
था, जिसने आज तक हिन्दू-गृहस्थी को मेदिनी-तकू का स्वगें बना 
रखा हूँ । वह तुम्हारे दिव्य और पावन जीवन की कौति-कौमुदी ही 
तो थी, जिसने भारत का मूख ससार मे उज्ज्वल किया। इसमे जरा 
भी सन्‍्देह नहीं कि भारतीय सभ्यता जिस दीक्षा से दीक्षित है, वह 
तुम्हारी ही दी हुई है। 

परन्तु आज हमारी इस दीन-हीन सामाजिक, राजनैतिक तथा 
नैतिक दुरवस्था मे भारत का नारी-हृदय मूक है, निणव्द है, छेकिन 
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वेदनामय है, सदृुभावनामय है। उसे शिक्षा चाहिए, क्षमता चाहिए। 
फिर देखना वह कैसा खिल उठता है। उसकी हृत्तत्री कैसी बज 
उठती है । 

तू ज़रा छेड तो दे तिश्नये मिजराव है साज। 

नगमें बेताव है तारो से निकलने के लिए ॥ 

सावरमती आश्रम के उस हृदयशालही साधु ने भारतीय नारी की 

इसी हृत्तत्री को युक्ति-पूरवंक छेड दिया और उससे देशभक्ति, आत्म- 
त्याग और सहनश्ञीकृता की जो दिव्य और मनोहर रागिनी निकली 
उसप्ते जिसने नहीं सुना, वह कानो के रहते हुए भी वहरा है और 
जिस हृदय पर उसका प्रभाव नही पड़ सका, वह हृदय नही, एक निर्जीव 
पाषाण-खण्ड है। महात्मा जी को दी हुई यह नारी-जाग्रति-रूपी 
दुलेभ देनगी हिन्दुस्थान के लिए आशीर्वाद है। भारतीय स्त्रियों की 
इस राष्ट्रीय चेतनता ने इस पराधीन देश का मस्तक बहुत ऊँचा उठा 
दिया। आज कौन कह सकता हैँ कि हमारी माताये किसी से किसी 
प्रकार कम है ? हिन्दुस्थान के स्व॒राज्य-सग्राम में उन्होंने जो विलक्ष्ण 
नैतिक क्षमता दिखाई, वह देश के इतिहास मे स्वणोक्षरों में अकित 
रहेगी, इसमे कुछ भी सन्देह नही। 
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अध्याय १७ 


विधायक कार्यक्रम 


प्रद्ृति ने हमारे भौतिक शरीर की जो रचना की है वह ध्यान देने 
योग्य है । इस रचना की सबद्धता तथा उसके भिन्न-भिन्न अवयवों 
में पारस्परिक सहयोग-सम्बन्ध को प्रकट करने के लिए एक कल्पित 
प्राचीन कहानी वहुत प्रसिद्ध है। एक वार मानव-शरीर के हाथ, पर 
और सिर ने आयक्ष में विचार किया कि हम लोग दिन-रात परिश्रम 
करते करते थक जाते है और वडो मुहिकिल से इस शरीर को चलाने 
के लिए भोजन अस्तुत किया करते है। परन्तु यह पेट कुछ भी नहीं करता। 
वह वे चलता, न फिरता और एक ही जगह भाराम से पडा रहता है । 
फिर भी हमारी सारी कमाई वह हडप जाता है। अतएवं उन्होने चुप- 
चाप यह निएचय किया कि कल से हम छोग भी अपनी सारी खटखद 
बन्द कर दें और देखे कि यह पेट, भोजन-सामग्री किस तरह जुटाता 
है और क्या करता है । उन्होने दूसरे दिन हडताछ कर दी। दो-चार 
दिन इसी तरह बीत गये । तदुपरान्त जब पेट को भोजन न मिला, तो 
हाथ-पैर भूल से ऐंठने लगे, सिर चक्कर, खाने गा। सादा शरीर 
शिधिल पड गया । हाथ-पैर का हिलना-डुलवा भी वन्‍्द हो गया । उनकी 
कार्य-कारिणी शक्ति खो गई और मस्तिष्क मे विचार करने की योग्यता 
न रह गई। देह के अगजत्यद्धू में भीषण बेदना होने छगी । शरीर 
की इस दुरवस्था को देख कर पेट ने सिर से कहा कि भई, ये हाथ-पैर 
तो सोचने-विचारनें से रहे, पर तुम तो समझ सकते हो कि मे 
जो भोजन छेता हूँ वह सारे शरीर के लिए छाभदायक होता है 
उसी प्रकार तुम जो सोच-समझकर निर्णय करते हो, वह भी हम सबके 
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लिए कल्याणकारी होता है। हाथ-पैर के परिश्रम भी हमारी तुम्हारी 
भलाई के लिए ही है । इस तरह हम सब एक दूसरे के सहायक हँ और 
हम सवके सम्मिलित सहयोग से यह गरीर-ज्यात्रा पूरी होती है। यह 
कौन-सी दुर्वृद्धि तुम लोगो में समाई है जो तुमने आत्म-घाती पड्यत्र रचा 
है । विरोधी अगो की समझ में यह बात आगई और आगे के लिए वे 
सावधान हो गये । 

इस्त मामूली-सी कहानी में वडा गम्भीर तथ्य हैं। इस तथ्य को जो 
वैद्य या हकीम जानता है, वह जब किसी का इलाज करता हैँ तव 
भिन्न-भिन्न अवयवो के भिन्न-भिन्न कष्टो के निवारण के लिए सोच- 
समभकर ऐसी मिश्रित दवा की योजना करता हौ कि जिससे समूचे शरीर 
को एक साथ लाभ हो और सब अगो के कष्ट एक साथ दूर हो ] वह 
जानता है कि इस शरीर की रचना ही ऐसी है कि एक अवयव के दुखी 
होने पर उसकी वेदना समूचे गरीर मे व्याप्त हो जाती है। अतएवं इस 
देह के किसी भो अग की अवहेलना नही की जा सकती । सबका महत्त्व 
समान है । कोई किसी से छोटा और कोई किसी से वडा नही हैँ । 

प्राणि-शरीर की यह अन्योन्यावरूम्बी रचना ऐसी मौलिक है कि 
इससे भिन्न किसी दूसरी सजीव रचना की कल्पना भी नही की जा सकती । 
भारत के प्राचीन समाज-सस्थापको ने जिस समय हिन्दू-समाज की रचना 
की, तो मनृष्य के शारीरिक सगठन को ही अपना आदर्श माना और इसी 
नैसगिकश्ोजना के अनु सार गुण-कर्म-विभागश 'अपनी वर्ण-व्यवस्था बनाई। 
अपने सामाजिक सग्रठन में उन्होने ब्राह्मणों को सिर बनाया और क्षत्रियो, 
वेदयो तथा शूद्रो को समाज के हाथ, पेट तथा पैरो का रूप दिया। इस 
प्रकार उन्होने एक जातीय विराट पुरुष की रचना की | हम ससार के किसी 
भी जनसभुदाय की ओर देखे, वहाँ ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैद्य इत्यादिक नाम 
न पाये जाते हो , मगर ये चार प्रकार के छोग वहाँ भी मिलेगे और 
इन चार के अतिरिक्त पाँचवे प्रकार के छोगो की कल्पना भी नहीं 
हो सकती । कहने का अभिप्राय यह है कि हमारा जन-समाज एक विराट 
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शरीर हूँ और उसके अग-प्रत्यज्भ आपस मे इतने सबद्ध है कि एक वर्ग का 
कृष्ट दूसरे वर्गों को भी व्यापता है और एक का कल्याण सबके लिए 
हिंतकर होता है । किसी जन-समाज को जब हम राजनैतिक संज्ञा 
देना चाहते है तो उद्ते 'राष्ट्र' कहते है । अतएव राष्ट्र एक तागरिक का 
विराट रूप है। महात्मा गाघी के राष्ट्रीय कार्य-क्रम को हृदयंगम करने के 
लिए समाज-रचना के इस अन्तगंत सिद्धान्त को अच्छी तरह समझ लेना 
आवश्यक है । इंपलिए उप्तको चर्चा हमने कुछ विस्तार के साथ की है। 

कांग्रेस की राजनीति' शीषक अध्याय में हम यह कह चुके है कि 
हमारी राष्ट्रीय महासभा के जन्म से लेकर कई वर्षो तक हमारे नेताओं 
के सामते कोई विधायक कार्य-क्रम ही नहीं था । जो कुछ था, सब 
प्रार्थवात्मक था । कांग्रेस के मन्तव्यों का यह तिष्किय रूप उसके राज- 
तीतिक लक्ष्य की प्रेरणा का हो परिणाम था। उन दितो हमारे कांग्रेस 
मेत। समझते थे कि ब्रिटिश छत्रछाया के नीचे 'डोमिनियन स्टेट्स! यावे 
'औपनिवेशिक स्व॒राज्य' प्राप्त करके रहना हो हम।रे छिए सम्मव है और 
वही अवस्था हमारे लिए हितकर भी होगी। ऐसी समभझवालों के लिए 
यह समझता भी विलकुछ स्वाभाविक था कि ब्रिटिश प/लिमेट हमे जो 
कुछ देगी, वहीं मिलेगा। वे कदाचित्‌ यह भी समझते थे कि हमारी 
राष्ट्रीय स्वतभता हमे अन्ततोगत्वा भेंगरेजो से देचगी के रूप में हो मिलेगी | 
अतएव ऐश्वी हालत में वे अधिकारियों के सामने अनुनय-विनय के 
प्षिवाय कर ही क्या सकते थे ? जब कोई चीज़ किसी बलवान पुरुष से 
दान के रूप में ही मिल सकती है, तो नतकाय होकर प्रार्थना करता 
ही एक मात्र कर्तव्य हो जाता है। हमारे 'छिवरछ' दवा अ्रर्षता- 
जशील राजनीतिज्ञो की मनोवृति का यही खुछासा हैं और काग्रेस के प्रार- 
म्मिक जीवन में कई वर्षों तक ऐसे ही छोग हमारे राष्ट्रीय जोवन के 
सूनधार थे । 

आगे चछकर कुछ वर्षों के वाद जब कांग्रेस की वागडोर गरमदल के 
वेदाओं के हाथ मे आई, तो हमारे राष्ट्रीय मतब्यों में केवल अन्तर 
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इतना ही हुआ कि राष्ट्रीय महासभा के भ्रस्तावों से कोरी विनयशीछता 
निकल गई और उनमे उम्रता आ चली। अब हमारे गरमदरू के नता 
निर्मीकता-पूवंक कहने छंगे कि स्वतस्त्रता हमारी चीज हैँ, उसे हम 
लेकर छोड़ेगे, तुम रोकनेवाले और कृपापूर्वक देनेवाले कोई नही होते । 
इन निर्भय वाक्यो के लिए उन्हे अपने जीवन में बहुत कीमत भी चुकानी 
पड़ी। वे सच्चे देशभक्त थे । समाज-सेवा की उन्हे लगन थी। इसलिए 
उन्होने सव यातनाये सहर्ष भोग ली, पर अपना स्वाभिमानी मस्तक उन्होने 
कभी नहीं कूकाया । इस त्यागी और उग्र दल के नेता लोकमान्य तिरूक 
और पजाब-केसरी छाछा लाजपतराय थे । 

इन गरप दकूआले राष्ट्र-तेताओ के युग मे औपनिवेशिक स्वराज्य 
की कल्पना से कुछ विराग तो जरूर उलसच्न हो गया, मगर फिर भी हमारे 
राजनैतिक लक्ष्त्र की स्पष्ठता उन दिनो उतनी नही थी, जितनी कि आज 
है। आज काग्रेप्त पूर्ण स्व॒राज्य की समर्यक है। वह ऐसी गासन-व्यवस्था 
चाहती है कि जिससे इंगलेड का कुछ भी सबध न हो। साराश यह कि 
वह अपने पैरो आप खडी होना चाहती हैँ। यह स्वावलम्बन-वृत्ति 
हमारी राष्ट्रीय सभा के रचनात्मक कार्यक्रम की जननी है । और इस 
राष्ट्रीय मनोवृत्ति के मुख्य विधाता हमारे हृदय-सम्राट्‌ गाधी जी हे । 
उन्होने अपने समूचे कार्यक्रम की रचना हमारे स्वावलम्बनशील राजनैतिक 
आदर्श को अपने लक्ष्य-पथ मे रखकर हो की है । 

इसके सिवाय महात्मा जी के विधायक कार्यक्रम की विशेषता 
यह है कि वह समाज-सगठन के पूर्वकथित मूलगत सिद्धान्त की अवहेलना 
नही करता। एक चतुर वैद्य के समान गाधी जी ने हमारे जन-समाज-रूपी 
शरीर के भिन्न-भिन्न अगो पर तथा उनकी कमजोरियो और आवश्यकताओ 
पर गभीरतापूर्वक विचार करके एक ऐसा मिश्रित उपचार निकाला 
हूँ कि जिससे हमारी- सभी राष्ट्रीय व्याधियाँ एक साथ दूर हो और 
रोगी पूर्णतया स्वस्थ हो जावे। उनका बनाया हुआ कार्यक्रम ऐसा 
सर्वोगिण है कि उसमे कोई मौलिक परिवर्तन करना सभव नहीं। 
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प्रत्येक कार्यक्रम हमारी किसी सामाजिक व्याधि को दूर करने की 
रामवाण दवा हैँ। हमारे राष्ट्रीय नेताओं मे इस सबंध से बहुत-सी 
बहस-मुबाहिसे हुईं, पर ग्राधी जी के विधायक कार्यक्रम में परिवर्तन 
करना उन्हे बहुत कठिन प्रतीत हुआ। क्यों न हो, महात्मा जी का 
वैज्ञानिक उपचार ऐसा ही अकाटच है। ज़रा देखे, उसकी बनावट कैसी है। 


हिन्दू-मुस्लिम मेल 


इस वात को कौन नही जानता कि इत्त देश के राजनैतिक प्रगति 
के मार्ग मे हिन्दू और मुसलमानों का पारस्परिक वैमनस्थ वडा जबर्दस्त 
वाघक हैँ। हमारे सभी राष्ट्रीय नेता इस बात को स्त्रीकार करते है 
कि जब तक इन दो सम्प्रदायों मे मेल न होगा, तब तक हम इस देश में 
ऐसी कोई शासन-व्यवस्था स्थापित नहीं कर सकते जो पूर्णतया प्रजा- 
सत्तात्मक और स्थायी हो । हिन्दू और मुसलमानों के स्वभाव एव 
साम्प्रदायिक विशेषताओं के सम्बन्ध म॑ हम आ।ग्रे चकूकर विस्तृत रूप 
में चर्चा करेगे। अभी हम इतना ही कहना पर्याप्त समभते हूँ कि अन्त- 
तोगत्वा इन दोनो के सामअ्जस्यथ के बिना हमारे देश की खैरियत नहीं 
है। इस समय भी हमारी राष्ट्रीय विवशता का प्रधान कारण यही 
साम्प्रदायिक विषमता हूँ। यह मेद-बुद्धि अधिकाश मे बनावटी है और 
जो लोग हिन्दुस्थान को स्वतन्न देखना नहीं चाहते, उनकी कूटनीति के 
द्वारा पल्‍्लवित की हुई विषेल्ली लता है। हिन्दू ओर मुसलमानों की यह 
पारस्परिक दुर्भावगा मानो आकाश्न-बेलि के समान हमारे राष्ट्र-वुक्ष 
पर फंलो हुई है। यदि इसी तरह वह फैछती गई, तो हमारा सामु- 
दायिकजीवन नि सत्व होकर सूख जायगा, इसमें जरा भी सदेह नही। 

हिन्दू और मुश्॒छमानों के साम्प्रदायिक समभौते की समस्या एक ऐसी 
विचित्र दुरवस्था में पड़ी हुई है जिसे अंगरेजी में 'व्हिशस्‌ सकिल' याने 
बुराई का चकक्‍क्र' कहते हे। कई लोगो की ऐसी भी राय है कि 
जुब तक हम स्वततस्त्र न होगे, तव तक हिन्हू-मुस्छिम मेल सभव नहीं है! 


( १९९ ) 


पर वात यह भी है कि जब तक इन दोनो में आवश्यक मेल न होगा, 
तब तक स्वराज्य मिलना भी सभव नही है । अत्तएवं कई छोगों की समझ 
में यह वात बिलकुछ नही आत्ती कि आखिर इस चकक्‍्करदार उलभन से 
हम लोग किस तरह निपट सकेगे । ऐसे लोग निराशावादी होकर 
कहा करते हे कि हिन्दुस्थाव के दुदिन ज्यो के त्यो रहेगे और उसकी 
वेडियाँ खूल नही सकती। इस घोर निराशावाद से हम सहमत नही है । 
जब हम इस वात को जानते हूँ कि यह ससार भिन्नतापूर्ण होकर भी मेल- 
मूलक है और जब जीव-मात्र की प्रगति अनेकत्व से एकत्व की ओर 
हो रही है, तव हम यह कैसे माने कि हिन्दू और मूसलमानों में मैत्री- 
भाव का होना विलकुछ असम्भव हैं। कदापि नही मान सकते । अतएव 
मानव-समाज की विकास-परम्परा के रहस्य को समभनेवाला इस 
सम्बन्ध मे निराण नहीं हो सकता। कदाचित्‌ यही कारण है कि अपने 
प्रथत्तो में कई वार विफल होकर भी महात्मा जी साम्प्रदायिक मेल की 
सम्भावन! से विरक्‍्त होना पसन्द नहीं करते । अभी भी वे आशावान्‌ 
है, होना भी चाहिए। 

गाघी जी के नेतृत्व-काल में इस कार्यक्रम को बहुत उत्तेजना 
मिली । इसका प्रधान कारण उतकी उभय सम्प्रदायव्यापी छोक- 
प्रियता है। उनके अतिरिक्त हिन्दू-नेताओ मे ऐसा एक भी व्यवित नहीं 
है, जिसे मृ_मान लोग अधिक से अधिक सख्या में इज्जत की निगाह 
से देखते हो। कुछ थोडे से मूर्ख हृठधमियों को छोडकर महात्मा जी सभी 
के प्यारे हें। और नही तो कम से कम उनके व्यक्तित्व को सम्मान देने 
में अधिकाश हिन्दू-मुसछमानों का मेल सपादित हो चुका है। यह भी क्या 
कम हूँ । इससे कम से कम इतना तो पिद्ध होता है कि दोनो सम्प्रदायो 
मे ऐसे कई अच्छे लोग है जो अच्छे को अच्छा कह सकते है । अच्छेपन 
को पसन्द करनेवाले लोगो मे मेल का हो जाना बहुत सभव है, क्योकि 
आखिर वे किसी एक अच्छे स्थान पर मिल तो सकते है । मेल की मनो- 
वृत्ति को तैयार होने में ज़रा देर रंगती है और फिर एक बार वह जाग्रत 
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हुईं कि मेल होते देर “नही छगती । हमे पूरा विश्वास हूँ कि इन दोनो 
सम्प्रदायो में प्रेम-सम्बन्ध स्थापित होगा--अवश्य होगा। परन्तु प्रेम 
देवी सपत्ति का एक ऐस। गुण हैं कि जिसका उदय मानव-हृदय में कुछ 
तपर॑चर्या के बाद होता है। इस तपश्चर्या की आँच से हिन्दू और 
मुसलभान--दोनो को गुजरना होगा, तव कही उनके हृदय एक दूसरे 
के योग्य होगे । 
हिल्दु-मुस्लिम समभौते के नाम पर स्वय महात्मा जी ने बहुत 
तपदइचर्या को है। इस साम्प्रदायिक भैत्री के नाम पर उन्होंने जो इक्क्रीस 
दिनो का उपवास किया था, उसे कौनः नहीं जानता। उसके वाद ही 
साम्प्रदायिक सुछहह के लिए दोनो ओर के नेताओं ने यधाशकिति 
प्रयल भी किया, परन्तु तात्कालिक परिणाम कुंछ भी न हुआ । इसके 
बाव गराषी जी की उपस्थिति में दूसरा प्रयत्त उस समय हुआ जब 
कि राउन्ड टेबुरू कान्फरेत” का दूसरा अधिवेशन छदन में हो रहा 
था। वहाँ भी विफछता ही रही । क्यो न रहती, वहाँ तो लोगो के 
सच्चे प्रतिनिध कुछ थे ही नही। अधिकारियों के नामजद लोग ही 
वहाँ उपस्थित थे और वे ब्रिटिश साम्राज्यवादियों के हाथो में बतौर 
कठपुतली नाच रहे थे । ऐसा गिरा हुआ मनुृब्यत्व ऐसे शुभ कार्य के 
सम्पादन में सक्षम नहीं हो सकता। 
तीसरा प्रयत्न प्रयाग में किया गया । इस वार महात्मा जी ने 
कोई क्रियात्मक योग नही दिया। वे केवल सहानूभूति-पूर्ण हृदय से सब 
बाते दूर से सुन रहे थे। इस तीक्षरे प्रसण पर तो लोगो के मन में आशा 
का बहुत कुछ सचार हो चुका था। परन्तु इस वार भी देश को कोई यश 
न मिला । असेवली के साप्रदायिक प्रतिनिधित्व के सवध में जिस समय 
प्रयाग मे नेताओ के बीच चर्चा चछ रही थी और मुस्छिम-नेता साढें 
बत्तीस सैकडा पर प्राय राजी हो चुके थे, ठीक उसी समय दगलेंड के 
साम्राज्यवादियो की ओर से यह घोषणा हुई कि मुसलमान साढ़े तैतीस 
सैकड़ा के हकदार है और नयी योजना में उन्हे इसी हिसाव से साप्रदायिक 
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प्रति-निधित्व प्राप्त होगा । अदूरदर्शी मुस्लिम नेता इस प्रलोभन के 
पाश् में पड गये। प्रयाग का प्रयत्त जहाँ का तहाँ रह गया । इनके सिवा 
छोटी-मोटी कोशिशें दो-चार, दस-पाँच नेताओं के बीच में समय समय 
पर प्रकट और प्रच्छन्न रूप से होती ही आई है । ऐसा ही एक छोटा-सा 
प्रथत्त अभी हाल मे ही मिस्टर जिन्ना और वाबू राजेन्द्रप्रसाद के 
दर्म्यान मे हुआ, परन्तु वह भी सफल न हुआ । 

कहने का अभिषप्राय यह हँ कि महात्मा जी के नेतृत्व में, याने गत 
पत्वह वर्षों के अदर जितने अधिक प्रयत्न हिंदू-मूस्लिम-मेल के सबंध में 
हुए, उतने कदाचित्‌ हिन्दुस्थान के समूचे साप्रदायिक इतिहास में कभी 
नही हुए थे। भले ही उनका परिणाम इष्ट न हुआ हो, परन्तु इन बातो 
से इतना तो सिद्ध होता है कि दोनों दलो के नेताओं को सुलह की 
आवश्यकता अब अधिक अतीत होने छूगी है । इस प्रतीति की. मात्रा 
अभी काफी तेज नहों हुई है, पर होती जा रही है । ज्यों ही आवश्यकता 
७ * ईंस अनुभूति मे आवश्यक तीत्रता आई, त्यो ही उसी दिन हमारी 
यह चिरकाछीन समस्या हल हो जावेगी । गाधी जी को इस सभावना 
पर अप्रतिम विश्वास है । इसलिए वे हिंदू-मुस्लिम-मेल के प्रश्न को 
राष्ट्रीय कार्यकम में सबसे प्रमुख्व स्थान देकर अनुकूल समय को बाट 
जोह रहे हे । 


अस्पृश्यता-निवारण 


दलित जाति के उद्धार का प्रश्न एक व्यापक राष्ट्रीय समस्या है । 
इतसे और हमारी साप्रदायिकता से कोई सम्बन्ध नही है, क्योकि ऐसे लोगो 
को सख्या हिंदू और मूसरूमान दोनो मे पाई जाती है । हमारी धारणा है 
कि आनुपातिक दृष्टि से दलितों की सख्या हिढुओ की अपेक्षा मुसलमानों 
मे अधिक है। मुस्लिम जनता अत्यत अशिक्षित और तिमिरावृत अवस्था 
में हैं। उनकी आर्थिक दशा भी बहुत शोचनीय है। प्राय यही हालत 
हिंदू दछितो की भी हैँ । दोनो सप्रदायो के इन दीन हीन छोगो की 


( २१०३ ) 


गारीरिक, मानसिक तथा जाधिक अवस्थाओं में आवश्यक थुघार का 
होना अनिवार्य हैँ । वयोकि जिस मनुष्य के पैर अपाग होकर ठीक ने 
जमते हो, वह चल ही नहीं सकता । इसी दृष्टि से छ -सात करोड की 
सख्या में भारतीयों का दलित और सामशथ्यहीत होना हमारे स्वराज्य-यय 
में एक बढ़ा जबरदस्त वावक है। यह एक ऐसी वात हैँ जिस पर किसी 
का कुछ भी मतन-मेद नहीं हो सकता और न है । 

आमतौर से छोगो की जो यहू धारणा हु कि दछितों का वर्ग केवल 
हिंदू-जनन्समाज में सीमित है, उत्तका यह भी अर्थ निकलता है कि 
मूसलमानों में दछित हूँ ही नहीं। यह एक भयकर भूछ हैँ । इस मिथ्या 
ओर निर्मुछ विचार के प्रवर्तक विगेषकर वे छोग हूँ जो अपने 'पेंतल 
रिपोर्ट' में दलित जाति! का उपयोग केवछ हिंदुओं के ही सवध में किया 
करते हूँ । यहो गछतफहमी हम सरोझ्षें नासमक छोगो के मन में भी 
समा गई है। अधिकारियों का यह भी कहना हैँ कि हिंदुओ में 
ऊँत्री जाति तया दलितों के वीच सामूहिक स्वार्थविरोध हूँ । अतएव 
अवेडकर सरीस्षे कुछ छोगो की पीठ ठोक कर ताओआज्यवादियों ने “ 
हिंदु-समाज के दो टुकड़े करने की इच्छा से एक नया प्रश्न खड़ा कर 
दिया हैँं। हिहु-समाज के अत्तर्गत मनोमालित्य और द्वेष का यहे 
बोजारोगग भारतीय राष्ट्रीयता का महान्‌ से महान्‌ घातक है । हिंह- 
मृप्ततमावों में सांग्रदायिक मेल का होना हिंदुओं की सामाजिक सबद्धता 
पर ही निर्मर हूँ । यदि हिंदू ही आपस में तीन-तेरह रहे, तो उनमे 
सुलह करने की मनोवृत्ति मुसलमानों में उत्तन्न नहीं हो सकती। इस बात 
को इलेंड के करुटिछ त्ताञ्राज्यवादी बखूबी जानते हैँ ॥ नयी भासन- 
सुवार-योजना के अदर दछित जातियों को पृथक, निर्वाचन का जो 
अविकार दिया जानेवाछा था, उसके मूल में ब्रिटिंग राजनीतिशों की 
यही कुटिल नीति काम कर रहीं थी। हि 

परन्तु गावी जी की अग्रत्रिम तपन्‍्चर्या ने उनकी इस अनिष्टकारी 
योजना को कुंठित कर दिया। स्राज्राज्यवादियों की दाल नहो गछ पाई। 


(हब 


राउड टेबुड काफ़ेस' में दलितों के पृथछ निवर्चिन के सबंध में गराथी 
जी ने अतने हृदय का सासा साखझासा कर दिया था। उन्होंने कहा था कि 
यदि मेरे मसतमान और सिनय भाई अपने पृथक निर्वाचन पर विलछकुछ 
जड़ हो जावे, तो में छामार हैं, उनका विरोध नहीं कर सकता । छेड़िम 
यदि हिंद-मन-समाज में दलितों के रिए! एसी कोर्ड बोगना अमल में 
लाई जावेगी, तो उसका विरोध मे अपने प्राणी की बाजी लगाकर 
भी कर्ंगा । उस समय ब्रिटिश राजनीतिज्ञों नें उनह्ी एस प्रतिज्षा को 
भाषा का एक अनस्सारहीन आउबर ही समझा था। छोग तेजी में जाकर 
अक्मर ऐसा कहा ही करते है । परन्तु उन्हे कया मादम कि वे धब्द फिसी 
और के नहीं थे, उनका बोलनेबाला अपनी आन पर मर मिटनेवाला 
सभार का सदगे शक्षेप्ठ पुरुष गांधी था | ऐसे ही मदहात्मायों के सबंध में 
सत तुकाराम ने कहा है -- 
जैमा बोले तसा चाले 
त्वानी बदावी पराउले । 
गांधी जो एगो कोडि के मद्गापुरुष हैँ । वे जैसा बोलते हें, वैसा 
चलते भी हूँ । उसी छिए वे जन-समाज के वदनीस हैँ। वारलार वतन 
देकर बार-बार तोटनेवाके ब्रिटिण राजनीतिजों की औकात ही कितनी, 
जो उनकी दस महानत्ता को समझा पावे । अतएबं उन्होंने महात्मा जी 
के उन सारगभित अब्ठो की पूरी पूरो अवहेलना की । 
उन्होंने अपनी योजना में दल्कितो को णेपष हिटु-समाज से अलूग 
कर दिया । उस अनिष्टकारी पडय्रत्र को परास्त करना किसी दसरे 
राजनोतिक नेता का काम नहीं था। हिंदूसमाज के दो ट्कडे करने की 
इस दूपित मनोवृत्ति को कूठित कर देना गाधी के समान किसी महापुरुप 
का ही काम था। ब्रिटिण राजनीतिज्ञ महात्मा जी की उस भीपण प्रतिज्ञा 
को सभवत भूल गये थे, परन्तु सावरमती के उस सत्यसध भीष्म 
को अपने घब्द बखूबी याद थे। उन शब्दों का शब्दश अनसरण उन्होने 
अपन आचरण में कर दिखाया । सोच-विचार कर ससार को ऐलान 
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कर दिया कि यदि हिंदु-समाज के मर्मस्थान पर इस तरह कुठाराधात 
होगा, यदि दलित भाई हिंदुओं से पृथक्‌ किये जावेगे, तो में 
भी निराहार रहकर अपने प्राण दे दूंगा। कुछ लोग सभवत कहेंगे 
कि अहिता का हामी और जेल का विवश कैदी यरोडा काराभार के 
अदर इसके सिवाय कर ही क्या सकता था। परन्तु हम पूछते है कि 
कोई भी शूर, कोई भी वीर और कोई भी बहादुर से बहादुर जो अपने 
आचरण में पूर्णतया स्वतन्त्र भी हो, इससे अधिक कर ही क्या सकता हैँ? 
जो मनुष्य अपने प्राणो को सत्कार्य के लिए हथेली पर छिये फिरता हैं, 
वह त्रैलोक्य-विजयी है, वह मृत्युजय है । ससार की कोई भी शक्ति उसे 
पराजित नहीं कर सकती । जीवन-सग्राम में विजय का सेहरा ऐसे ही 
पुरुष-रत्न को मिछ सकता है। प्राणो की ममता ही भानवी दुर्बछताओ 
की जननी है। जिसे प्राणो की ममता नही, वह क्या नहीं कर सकता। 

ऐसे ही शक्तिशाली महापुरुष से ब्रिटिश राजनीतिशो को गाँठ पडी । 
गाधी जी के आमरण उपवास-व्रत की सूचना से ससार सिहर उठा । 
सा म्राज्यवादियों के छक्के छूट गये, उनके कान खड़े हो गये । यो तो 
गांघी जो ने अपने जीवन में कई छबे-लबे उपवास किये है, पर उत 
सभी प्रसगो पर उनकी हालत अत तक भी चिन्ताजनक नही हुईं थी । 
लेकिन यरोडा के इस उपवास में सिर्फ सात ही दिनो के अदर उनकी 
शारीरिक दशा वहुत नाजूक हो गई । हर रोज़ की स्वास्थ्य-बुलेटिन 
से जो विन्ताजनक समाचार मिलते थे, उससे देश मे निराशा, क्रोव और 
खाति का सम्मिलित आतक छाता जाता था । वातावरण नाना प्रकार 
की आशकाओं से परिपूर्ण हो गया । देश के राष्ट्रीय नेता गावी जी के 
अनमोल प्राणो की रक्षा करने के लिए व्यग्न और व्याकुल हो उठे । 
अवेडकर महोदय से समझौते की गरम गरम वातें होने छूगी | .छे-देकर 
किसी तरह मामछा तय हुआ । महात्मा जी को उनका सम्मिलित निर्णय 
संतोषजनक जेंच ग्रया। तब तक ब्रिटिश राजनीतिज्ञ कौतृहलपूर्ण 
भशात हुदय से यहाँ की सारी कार्रवाइयाँ ताक रहे थें। ज्यों ही यहाँ 
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नेताओ के दर्भ्यान निर्णय हुआ, त्यो ही उनमे खलबली मच गई । 
इधर गाधी जी की अवस्था प्रतिक्षण बिगड़ रही थी । उनके इस विलक्षण 
आत्मोत्सर्ग का नैतिक प्रभाव उनके कुटिलता-पूर्ण हृदय पर भी अपना 
अध्षर कर गया। उन्हे इत्ष वात का भय हो गया कि अभी तक तो गांधी 
के प्राण-विस्र्जव॒ की जवाबदारी हिंदुस्थानी नेताओं पर ही थी; पर 
भव उनका आपस में जो फैसला हो गया, उसे स्वीकार करने मे हमारी 
ओर से ज़रा भी देर हुई और उप्तका परिणाम कही गाधी जी के जीवन 
पर प्राणातक हुआ, तो ससार के सममने ब्रिटिश जाति का सिर हमेशा 
के लिए नीचा हो जावेगा । एक लोकनायक महापुरुष के प्राणघात का 
पातक-भार हमारे सिर पर हमेशा के लिए रूद जायगा । सभवत ऐसे 
विचार उनके मन में जहूर आये होगे | परिणाम यह हुआ कि ब्रिटिश 
कैविदेन में बेचैनी छा गई । रात को वेमौके उन्हे बैठक करनी पडी 
और दलितों के लिए पृथक निर्वाचन की योजना को गरमागरम आलू 
के समान उन्हे घबराहठ में हाथ से छोड देना पडा । पूना का पैक्ट उन्हें 
तत्काल मजूर करना पडा और उसका समाचार भी उन्हे तत्काल हो 
भेजना पडा । सरकारों सूचना ऐसे मोके पर हिंदुस्थान और ससार के 
सौभाग्य से मिल गई, जिस समय गाधी जी के गमनोत्मुक श्राणो का 
रुक जाना सम्भावना के बाहर नही पहुँच पाया था। प्रार्थना के पश्चात्‌ 
महात्मा जो ने अपना त्रत विचार पूर्वक तोड दिय। । हिंदुस्थान अपने 
हृदय-सम्राट्‌ की इस विलक्षण नैतिक विजय से आनन्द-विभोर हो गया । 
इस तरह भारत-माता का सिरमौर लाडला बाल बाल बच गया। 
गाधी जी ने अपने जीवन-कारू मे जन-समाज की और विशेष कर 
भारतीयों की बहुत सेवा की हैं । अभी तक उनका वह अखड सेवा-ब्नत 
जारीहै औरजब तक उनके भौत्तिक शरीर मे उनकी महती आत्मा 
विद्यमान रहेगी, जारी रहेगा । फिर भी हम कभी कभी ऐसा सोचते है 
कि यदि उनकी सारी सेवाये तराजू के एक पल्ले मे रखी जाये और दूसरे 
में दलित-वर्ग-संबधी यह सेवा रखी जाय, तो कम से कम इन. पक्तियों 
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के लेखक को ऐसा प्रतीत होता है कि तराजू के दोनो पलले बरावर ही रहेंगे । 
जिस आधार पर हमने अपनो यह राय कायम की हैँ उसे स्पष्ट कर देना 
हमे उचित प्रतीत होता है। हमारी वर्तमान दुरवस्था इस बात की 
साक्षी है कि भारतीय राष्ट्रीयता के प्राण इस समय शिथिल हो रहे है। 
फिर भी हमारी राष्ट्रीय चेतनता के अकुर हिन्दू-समाज में ही विद्यमान 
है अन्यत्र किसी भी सप्रदाय में नहीं। आगे आनेवाछे दिनो मे जब कभी 
हमारा हिन्दुस्थान राष्ट्रीयता के भाव-प्रवाह से ओत-श्रोत होगा, तो उस 
प्रवाह का उद्गम-स्थान हिन्दू-समाज ही होगा। कहने का अभिप्राय यह 
है कि इस देश के राष्ट्रीय उत्कर्ष की संभावना हिंदू-जन-समाज की 
अविमकक्‍त सबद्धता पर ही अवलवित है । थदि हिंदू ही आपस में एक 
दूसरे से पराहमुख हो गये, यदि उनकी काया स्वयं ही छिन्न-भिन्न 
हो गई, तो फिर हमारी राष्ट्रीय-भावना किसका आश्रय छेकर विद्यमान 
रहेगी ? जब तक हिंदु-समाज सगठित रहेगा, तभी तक मुसलमानों से 
मेल्ल की समावना भी बनी रहेगी । पर हिंदुओं के द्विधा होते ही इस 
आशा पर एकदम पानी फिर जायगा, इस बात पर हमे किचिन्मात्र भी 
सदेह नही है। फिर उच्च कुलोन हिंदु-समाज, दछितवर्ग और मुसलमानों 
के बीच जो विग्रह की आग फैलेगी, उसकी ज्वाला से हमारी राष्ट्रीयता 
का वर्धमान पौधा ऐसी बुरी तरह से जड से जल जायगा कि फिर उसका 
पनपना असभव होगा । तीनों वर्मो के बीच वैमनस्थ का जो भिदोप 
हिन्दुस्थान को लगेगा, वह हमारे राष्ट्रीय जीवन के लिए प्राणातक सिद्ध 
होगा, इसमें अगुमात्र भी सदेह नहीं । 

महात्मा जी के दूरदर्शी मस्तिष्क मे ये विचार न आये होगे, ऐसा 
हम मानने के छिए तैयार नही है । फिर भी उन्होने अपने यरोडावाले 
उपवास को धघामिक रूप देना हो श्रेयस्‍्कर समझा । उनका कहना 
था कि हिंदु-समाज में दल्ितवर्ग को पृथक्‌ निर्वाचन देना उसकी 
दल्तावस्था को विरस्थायी बना देना है । दलितों का उद्धार पृथक 
होने मे नही हूँ वल्कि हिंदू जन-समाज में उनके घुरू-मिल जाने पर 
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अवलवित है । पृथक्‌ निर्वाचन की योजना का अवश्यभावी परिणाम 
यह होगा कि उच्च कुलीन हिंदुओ के हृदय में अपने दलित बंधुओं 
के प्रतिजो रही सही सहानूभूति भेप है, उसे फिर सेव के लिए नष्ट 
होने में देर न छंगेगी । 
कहने का साराश यह कि धर्मे-प्राण महात्मा जी ने दलितोद्धार 
का प्रश्न राष्ट्रधमं की वृनियाद पर नही, मानव-धर्म की प्रेरणा से 
अपने सुदृढ हाथो मे लिया है। धर्म के इस व्यापक रूप के आग्रह से ही 
गाधी जी ने अपनी जान लडाने का शुभ संकल्प किया था। उसी दिन 
से दलितोद्धार को समस्या उनकी नजर में विशेष रूप से चढ गई। 
उसी दिन से इस प्रश्न को अपने सार्वजनिक कार्यक्रम में उन्होंने सबसे 
प्रथम स्थान दे दिया। इस प्रश्न का राजनीति से कोई सबंध नही था । 
इसलिए उन्होने जेल में रहते हुए भी ब्रिटिश अधिकारियो की पूव प्रतिज्ञा 
के आधार पर दलितों की सेवा करने का अधिकार माँगा । पर ऐसी 
अनुमति देने मे सत्ताधिकारियो को कठिनाई प्रतीत हुईं । अतएव उन्हें 
महात्मा जो को जेल से मुक्त कर देता पडा। जेल से वाहर आते ही शुद्धि 
के निमित्त उन्होने एक्क्रीध दिनो का छवा उपवास फिर किया। पूर्वकृत 
यरोडा--उपवास के अनुभव के आधार पर छोगो को इस वार गाधी जी 
के स्वास्थ्य के सम्बन्ध मे वडी निराशाजनक आशका हुईं। पर महात्मा 
जी को अपनी इस नई तपस्या से कुशलछतापूर्वक निपटने का पूरा 
आत्मविश्वास था जिसे उन्होने लोगो से प्रकट भी किया । उनका यह तप 
परमात्मा की अनुकम्पा से सफलता-पूर्वंक समाप्त हुआ । उसके बाद गाघी 
जी हरिजनो के उद्धार में मनसा, वाचा, कर्मणा सलग्न हो गये । कुछ 
दिनो के बाद उन्होने इसी कार्यक्रम को हाथ में लेकर सरे भारतवर्ष 
का सारू भर तक भ्रमण किय।। इस देशव्यापी दौरे मे उन्होने अस्पू- 
इ्यता निवारण पर ही विशेष ध्यान दिया। हिन्दु-समाज से अस्पृश्यता 
दूर करना दलितोद्धार का एक महत्त्वपूर्ण अग है। जिस दिन हिन्दू-समाज 
के हृदय से अपने हीन बन्धुओ के प्रति तिरस्कार का यह भाव तिरोहित 
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हो जावेगा, उसी दिन से दलितोद्धार का सच्चा श्रीगणेश भी होगा। इसी 
लिए महात्मा जी ने हरिजनो की समस्या को अपने हाथ में सबसे पहले 
लिया है| इसी उद्देश्य को दृष्टि में रखकर उन्होने हरिजन-सम्वन्धी 
दो पत्र भी निकाले, जो अभी तक अपना प्रचार-कार्य सफलता-पुर्वक कर 
रहे है। हरिजनों के सम्बन्ध मे हम आगे चलकर स्वतन्‍्त्र रूप से विचार 
करना चाहते है । उसी के साथ 'दलित' शब्द के औचित्य तथा मन्दिर- 
प्रवेश-सम्बन्धी प्रढनो पर भी कुछ प्रकाश डालने का प्रयत्न करेगे। 
इस प्रकार सहृदय पाठक दखेगे कि यद्यपि दलितोद्धार का प्रदन राष्ट्रीय 
महासभा के सामने बहुत पहले से था और महषि दयानन्द तथा सर्वेट 
आँफ इंडिया सोसाइटी, के द्वारा किसी अक्ष में संपादित हो रहा था, तथापि 
इस रचनात्मक कार्यक्रम को गाधी जी की बदौलत ही ऐसी उम्र उत्तेजना 
मिली । इस समय के बहुत पहले हिन्दू-समाज की इस कमजोरी की 
ओर स्वामी विवेकानन्द का भी ध्यान आकर्षित हुआ था और उन्होने 
अपने प्रभावशाली भाषणो में द्ितोद्धार की नितान्त आवश्यकता भी कई 
प्रसगो पर प्रदर्शित की थी। छोटे बड़े और भी कई छोगो ने भारतीय 
जन-प्माज की इस कमजोरी की ओर प्रत्यक्ष रूप से सकेत किया था। 
परन्तु कार्यरूप मे इस परपरागत विचार को इतना व्यापक रूप से परिणत 
करनेवाला महात्मा जी के सिवाय दूसरा भारतीय नेता नहीं हुआ। 
भारतीय जन-प्तमाज के लिए दलितोद्धार का रचनात्मक कार्यक्रम 
यथार्थ में ऐसा काम है जिसको पूर्णूप से सम्पन्न करने के लिए 
बहुत समय की आवश्यकता है । सत्ता के वल पर यह दुर्वेह कार्यभार बहुत 
आसानी से उठाया जा सकता है। परन्तु हमारे राष्ट्रीय नेताओं 
के हाथो मे अभी राज-सत्ता नही है। अपनी सेवा, छगन तथा तज्जनित 
लोक-प्रियता के कारण जितना अधिकार उन्हे छोगो के हृदय पर श्राप्त 
हो चुक। है, उसी का उपयोग वे करते था रहे है। मन्दिर-प्रवेश-सम्बन्धी 
कानून को ही छीजिए | यह प्रस्ताव कुछ ऐसा नही है कि इस सम्बन्ध 
में कोई समाधावकारक आपत्ति किसी को होनी चाहिए। जिस जगह 
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सौ आदमी रहते हो, उस बस्ती के निन्‍्यानवे लोग यदि अपने सार्वजनिक 
मन्दिर मे अछुतो का प्रवेश स्वीकार कर छे, तो एक आदमी भी पुराने 
रिवाज के आधार पर दीवानी अदालत से वहुमत अथवा यो कहे, 
करोव करोव सर्वेश्षम्मति के विरुद्ध हुक्मनामा निकालकर लोगो के मन्तव्य 
को रद कर सकता है । प्रजासत्तात्मक प्रणाली के अन्दर किसी विषय 
पर लोगो के प्रतिनिधि यदि दो वरावर वरावर दलो मे विभक्‍त हो जावे 
तो वहां एक आदमी का भी इधर का उबर होता विवाद-ग्रस्त विषय का 
फैपला कर देता हैँ, यानी एक मनुष्य का बहुमत उतना ही प्रभावशाली 
होत; है जितना अधिक से अधिक लोगो का मन्‍्तव्य हो सकता है। 
परन्तु इस मन्दिर-प्रवेश-सम्बन्धी घृणास्पद रुकावट को दूर करने के 
लिए सो मनुष्यों मे निन्‍्यानवें छोगो का बहुमत भी किसी काम का 
नही। इस घृणित परिपाटी में तथा तत्पेरित दकियानूसी कानून में हमे 
तो लोकमत की समाधि वनी हुई दिखाई देती है। 

गाधी जी ने इस कार्यक्रम को इतना अधिक महत्त्व दिया हैँ कि इसे 
अच्छी तरह एकाग्र मनसा सम्पन्न करने के लिए उन्होने काग्रेस की छत्रच्छाया 
में एक हरिजन बोर्ड भी स्थापित कर दिया है । उसके लिए वर्ष भर 
हिन्दुस्थान के इस कोने से उस कोने तक आँधी के समान चलकर 
गाधी जी ने प्रचार का काम किया है। बहुत-सा द्रव्य भी इकट्ठा किया 
है। हरिजनो की मैली-कुचैछी गलियों मे चलकर तथा उनकी दरिद्रता- 
ग्रस्त भोपडियों के भीतर राँक फॉक कर इस दरिद्रनारापण के अप्रतिम 
पुजारी ने दोन-हीन लोगो की करुण-कहानी अपने सन्‍्तप्त हृदय से 
सुनी है, उन्हे आइहवासन दिया है और उनके सामने मर्मभेदी समवेदता 
के आँसू वहाये है। हरिजनों को भी यह आन्तरिक विश्वास है कि अब की 
वार उन्हे कोई कल्याणकारी, विद्वास-पात्र और सच्चा हरिजन 
गाघी जी के रूप मे मिला है। अपनी इसी सत्पात्रता के आधाह पर 
आत्मविश्वास की दैवी प्रेरणा से प्रेरित होकर महात्मा जी ने गोलमेज़- 
वाली सभा में कहा था कि सरकार हरिजनो के प्रतिनिप्नि चाहें अम्बेडकर 
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सरीले महानुमावों को ही माने, परन्तु मेने भी उनके हित-सम्पादन 
के लिए खून सुखाया है और अपनी सेवा के वर पर हरिजनों के 
प्रतिनिधित्व प्राप्त करने का मुझे पूरा पूरा अधिकार है । गावी 
जी के इन गब्दो की सत्यता संसार के प्रत्येक मनुष्य को प्रतीत हो 
रही थी। सर सँमुएड होर, मिस्टर वाल्डविन तथा रेमसे मेकूडानल्ड 
के भो कुटिक हृदय इस सचाई को स्वीकार करते होगे। परन्तु उन्होंने 
अपने स्वार्थ को सत्य का विरोधी वना रखा था। इसलिए वे प्रकटरूप 
से गांवों जी का हरिजन-अतिनिधित्व स्वीकार नहीं कर सकते थे। 
अम्बेडकर महोदय की पीठ ठोककर वहाँ के स्वार्थलोलुप साम्राज्य- 
वादियों ने उ॑प्त भले भादमी को इतना दुराग्रही वना दिया था कि उसने 
खुछो सभा में गावी जी के विरुद्ध कुछ अपमान-सूचक घब्द निकाले 
थे। उप्तके उत्तर में गाधी जो ने वाद में किसो पत्र-प्रतिनिधि से जो 
कुछ कहां था, वह उनकी महत्ता के सर्वथा अनुरूप था । उन्होंने 
कहा था कि अम्बेडकर महोदय मेरे मुँह पर यदि थूक भी दें तो भी 
जो अनाचार सवर्ण हिन्दुओं ने हरिजनों पर किया हैँ इसका प्रायबण्चित्त 
पूरा न पडेंगा। मालूम नहीं हरिजनो के दावीदार प्रतिनिधि अम्बेडकर 
के हृदय पर गावी जो की इस मर्मस्पर्णों वाणी का क्या असर हुआ। 
वही जानें या राम जानें । प्रतीत तो ऐसा होंता है कि कुछ भी बच्र 
न हुआ। अब्द तो परिणामवाही उसी के लिए होते है जिश्नका हृदय 
संस्कृत होता है । 

हरिजतो के उद्धार-कार्य के छिए सर्बेद्‌ ऑफ इढिया सोसाइटी के 
स्वनामवन्य सदस्य श्रीयुत ठक्कर-वप्पा महोदय गावी को परमात्मा से आगी- 
बाद के रूप में मिल गये है । उनके सेव[-संलग्न हाथो में हरिजन-सुवार 
का काम देकर महात्मा जी वड़े सन्तुष्ठ हूँ । साछ् भर तक तो उत्होंनें 
अपना जीवन ठव्कर-वप्पा' को सौंप ही दिया था। गावी जी अपना 
व्यक्तित्व-अदर्शन करना तो जानते हे, पर अपने को किसी सत्पात्र के हाथ 
सौं। देना नो जानते है । ठककर-वा को उन्होंने ऐसा ही सत्पात्र पाया। 
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इन पक्तियो के लेखक को रायपुर में वष्पा महोदय से प्रदर्शनी-भूमि पर 
घूमते घूमते हरिजनोद्धार-सम्बन्धो बडी देर तक चर्चा करने का सौभाग्य 
आप्त हुआ था। वे वाहर-भोतर बिल्‍रूकुल खरे प्रतोत हुए। 

उन्ही के तथा उनके समान कुछ सच्चे हरिजनों की देखरेख में 
हरिजन-बोर्ड का काम चल रहा है और सफजुता-पूर्वक चल रहा 
हैँ । हरिजन-सेवक के कारूमो मे समय समय पर जो रिपोर्ट 
अ्रकाशित होती है, उसप्ते यह पता चलता है । कुछ आलोचक यह कहते 
हुए सुने जाते है कि इस कार्य की प्रगति जरा मन्द है। पर हमारी धारणा 
हैँ कि यह काम इतना गम्भीर ओर विशाल है कि इसका सम्पूर्ण होना 
सदियो का काम है । अतएवं इसको गति इससे अधिक तोन्न कदाचित्‌ 
नही हो सकती । यदि जरूरत से अधिक तोतब्रता इप्तमे आई तो इसकी 
अतिम सफलता पर हमे कुछ सन्देह भी हो जावेगा । यह काम उच्चकुलीन 
हिन्दुओ की मनोवृत्ति से सम्बन्ध रखता हैँ और उदार मनोवृत्ति का निर्माण 
एक-दो दिनों में नहो हो सकता । रोमनगर को रचना इससे बहुत 
सरल और सुताध्य थो। 


हक] 
मादक द्रव्य-निषध 

गाधी जी के नेतृत्व के पूत्रे भी दलितोद्धार की चर्चा राष्ट्रीय 
कार्यक्रम के सम्बन्ध में हो जाया करती थी। परन्तु उसमें अस्पृश्यता- 
निवारण-सम्बन्धी विशेषता जिस तरह महात्मा जी की बदौलत आ 
गई, उसी तरह मादक द्रव्यों के त्याग का आन्दोलन भी उनका दिया 
हुआ बिलकुल नथा कार्यक्षेत्र है। यथार्थ मे अस्पृश्यता-निवारण 
और मादक द्रव्य-निषेध दोनो दलितोद्धार से सम्बन्ध रखनेवाली' 
योजनाये है। यो तो मद्यपान का दुष्परिणाम सभी श्रेणी के लोगो 
को भोगना पडता है। परन्तु फिर भी दरिद्रता के साथ सुरा का सयोग 
और भी भयकर हो जाता है । जिन लोगो को भरपेट खाने को नही 
+मेलता, जिनकी स्त्रियों के पास अपनी छज्जा हाँकने के लिए क़ाफी 
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वस्त्र नही है, ऐसे लोग यदि शराब के भादी हो गये तो फिर पूछना 
ही क्या, कोढ में खाजवाली कहावत चरितार्थ हो जाती है। 
ऐसे दरिद्रताग्रस्त जन-समाज मे मदिरा देवों का नग्न नृत्य देखते 
ही बनता है। मनुष्य के नैतिक पतन के लिए गरीबी बहुत 
काफी होती है। यदि उसमे कही शराब का भूत सवार हो 
गया, तो मनुष्यत्व और पशुता में वस्तुत कोई अन्तर नही रह 
जाता। जहाँ मिल मे काम करनेवाले मजदूरों की बस्ती है, वहाँ रात 
को जाकर कोई देखे कि खाली पेट में सुरापान करनेवाले दुर्वेव-प्रस्त 
लोग किस प्रकार अपना जीवन बिताते है और उनकी स्त्रियाँ पतित 
पतियों के अनाचार से किस तरह इस जीवन ही मे नरक का दृद्य 
भोगती है । दिन भर मिलो में काम करनेवाले थके हुए मजदूरों मे इस 
दुर्गंग की ओर विशेष प्रवृत्ति दिखाई देती है । फिर भी सुरा राक्षसी 
का साम्राज्यः उन्हीं तक सीमित नहीं है। आमतौर से उसकी हुकू- 
मत का विस्तार बहुत व्यापक है । फिर भी हमारी ऐसी व्यक्तिगत 
धारणा है कि जिस समय महात्मा जी ने मादक द्रव्य-निषेष-सम्बन्धी 
अपनी योजना बंनाई, उस समय उनकी दृष्टि के सामने दरिद्र मजदूरों 
की यह स्वयक्ृत दुरवस्था ही स्पष्ट रूप से दिखाई दे रही थी। अतएव 
इमारी राय मे मादक द्रव्यों का बहिष्कार दलितोद्धार का एक अत्यन्त 
आवद्यक और महत्त्वपूर्ण अग है। 

यो वो ससार में मादक द्रव्य अनेक प्रकार के होते हे। फिर भी उन 
सवमें अग्रगण्य मदिरा है। तन, मन और वचन के सौ-सौ टुकड़े करते- 
वाली यह दानवी सुष्टिकर्त्ता की वडी पुरानी रचना है । हिन्दुओं के 
घामिक साहित्य मे उसके जन्म का वर्णन बडे आलछकारिक ढग से किया 
गया है। लिखा है कि जब देवत।ओ और दानवो ने मिलकर समुद्र 
मन्थन किया, तो उसमे से एक के वाद एक चौदह रत्न निकले। उनमें 
से विष और अमृत के साथ यह सुरा भी निकली। देव बड़े चतुर थे। 
अतएव सारा अमृत तो वे ही पान कर गये, दैत्यो के छिए एक बूंद भी 


( २१३ ) 


शेष न छोडा | विष की बारी जाई तो उन्होने उसे औघड बावा शकर के 
मत्ये मढ दिया या यो कहना चाहिए कि उनके गले के नीचे उतार 
दिया। हलाहल को तेजी से शिवजी का कण्ठ नीला पड गया और उसी 
दिन से उनका नाम भी नौरूकण्ठ हो गया । अब शो प रही मदिरा, सो चतुर 
देवों ने उसका समूचा पात्र उठाकर उदारतापूर्वेक देत्यो को पिला दिया । 
सूर्ख दानव अपने भविष्य का विचार न करते हुए सारी मदिरा पी गये 
और उसी दिन से शराब दानवी सम्पत्ति की जननी होगई। आसुरी सम्पत्ति- 
सम्पादिका यह सुरा राक्षसी कही भी अकेली नहीं जाती। उसके आस- 
पास उसके कई परिचारक भो रहा करते है। काम और क्रोधरूपी 
अपने सहायको को लेकर जिस घर में अथवा जन-समाज में वह अपना 
प्रवेश करती है, वहाँ मनुष्योचित गूणो की ऐसी भयकर लूट मचा देतों 
है कि लुट जानेवाले के पास आखिर मानव-स्वरूप का अन्त सार- 
हीन केवल ढाँचा हो रह जाता हैं और वह भी अपने अत्यन्त 
होन और भीषण रूप में | इस तरह यह दानवी अपनी विनाश- 
लीज़ा युगो से दिखलाती हुई चली आई है । जन-समाज से इसका 
मूलोत्पाटन करनेवाले सत, महात्मा और समाज-सुधा रक अनेक हुए, 
पर वे तो सबके सब चले गये, लेकिन यह दानवी अभी भी मौजूद 
है और दीन-हीन जन-समुदाय में मचछतो फिरती अपना अट्ठहास अभी 
तक सुना रही है। इस अद्वहास ने महात्मा जी के करुणाशील हृदय को 
विलकुछल अधीर बना दिया है और वे सुरा-सहार की योजना मे 
सनता-वाचा-कर्मणा छगे हुए है । मालूम नहीं, विधाता ने उनके 
हाथ थञ्ञ देने का विचार किया है या नही। 

यो तो हमारे पुराणों के अनुसार कलियुग सुरा का बडा जबरदस्त 
समर्थक है। फिर भी ऐसा कहने में हमे कुछ भी अनौचित्य नही दिखाई 
देता कि पश्चिमी दुनिया के सम्पर्क से शराबखोरी को पूर्वी ससार में 
बडी उत्तेजना मिली है। यूरोप तथा अमेरिका के छोग आमतौर से 
सुरा के बडे शौकीन होते है। सर्दी के दिनो मे भोजन के साथ था 
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उसके पहले वे अपने छोटे-छोटे वच्चो को भो हलकी तासीरवाली शराब 
पिला दिया करते है । छुभावनी से छुमावनी अनेक प्रकार की मदिरा 
भी वे अपने यहाँ तैयार करते है। उनका कोई भी सार्वजनिक भोज 
या नृत्य बिना शराब के सफचहतापूर्वक सप।दित नहीं होता। अपने 
अच्छे से अच्छे समाचार-पत्रो मे वे निस्सकोच होकर व्हिस्की का विज्ञापन 
प्रकाशित किय। करते है। अँगरेजी का कदाचित्‌ एक भो देनिक, 
साप्ताहिक या माप्तिक पत्र न मिलेगा, जिसे शराब के विज्ञापन से पूरा 
पूरा परहेज हो। जब समूचा जन-प्तमाज ही इसका हामी है, तो किसी को 
किस! तरह को आपत्ति ही! क्योकर हा सकती है ? अमेरिका के 
जॉन पूसीफुट' नामधारी एक सज्जन ने अपने देश में शर.ब के विरुद्ध 
बडा व्यापक आन्दोलन खंडा किया था, यहाँ तक कि मदपान के 
विरुद्ध उत्त देश मे एक बडा ज़वरदस्त दर तैयार हो गया। परिणाम 
यह हुआ कि प्रेसिडेट हृह्दर के जमाने मे एक निषेधात्मक कानून भी पास हो 
गया और शराव बेचना कानून से नाजायज़ करार दे दिया गधथा। उस 
जमाने भे भी अमेरिका के व्यवसायी छुक-छित कर बाहर से शराब 
मेंगाथा करते थे तया उसके दुर्दमनीय शोकोनो को अपने स्थानों में 
पिछाया भी करने थे। फिर भी कानूनों निषेष होने के कारण 
हाराव कम मिलती थी और बहुत द/म मे प्राप्त होती थी। मदिरा के अभाव 
में उनके क्लबों तया नाच-घरो का वातावरण उदासोीन और सीठा 
पड गया। द्वाराव के बिना भोतिक आमोद-अ्रमोद का मजा आता ही 
नहीं। सुरा और सुन्दरी का बडा घनिष्ठ सम्बन्ध है। अतएवं अमेरिका 
की अन्तरात्मा इस निषेध के विरुद्ध थो और उसके ओठ मदिरा के 
अभाव में सूब रहे थे। निरानद का वातावरण चारो ओर छाया हुआ 
था। थोड़े ही दितो में जमेरिका को सभ्यता सुरा से वियुक्त होकर 
घबरा उठी और ऐसो उलटो हवा उस देश में बहने छगी कि रूजवेल्ट 
बहादुर के जमाने में सुरा-सू न्दरी को उसकी खोई हुई वह पुरानो भ्रतिष्ठा 
फिर से प्राप्त हो गईं । मदिरा का कानूनी निषेध हो स्वरय निपिद्ध हो 
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गया । पश्चिमी जन-समाज में शराब की पैठ कितनी गहरी है, इस बाव 
की सूचता अमेरिका की इस विफलता से पूरी पूरी मिल जाती है । 
इप्तो लिए गाधी जी की यह हृदयगत धारणा है कि शराबखोरों' और 
जूआ पश्चिमी जातियो के राष्ट्रीय दुर्गुण हे । रायपुर के राजकुमार 
कॉलेज में वहाँ के विद्याथियों के सामने अपने विचार प्रकट करते हुए 
गाधी जी ने कालेज के अँगरेज प्रिंसिण्ल की उण्स्थिति ही मे कहा 
था कि बच्चो, अँगरेजो के सपर्क मे आकर उनके सदृगुण तो ज़रूर छेना, 
लेकिन मद्य-पान और जूआ सरीखे उनके राष्ट्रीय' दुर्गणो से बाल-बाल बचने 
के लिए प्रयलशील रहना। मालूम नही, प्रिसिपल महोदय को गाधी जी 
के ये सारगाभित और निर्भयद्ब्द कैसे जँचे। इस जातीय आक्षेप को 
उन्होने चुपचाप सुन लिया। सत्य ऐसा ही सबल होता है। 

गाधी जी का दिया हुआ थह मादक द्रव्य-निषेधवाला कार्य-क्रम 
एक ऐसी अभिननन्‍दनीय योजना है कि इसका विरोध बुरे से बुरा 
आदमी भी प्रकट रूप से नही कर सकता। हिन्दुस्थान के विदेशी सत्ता- 
धारी भी इसका विरोध नहीं कर सकते। लेकिन अफसोस की बात 
तो यह है कि प्रान्तीय सरकारो की बहुत-सी आय मदिरा की मद से हुआ 
करती है। एक्साइज एक्ट' के द्वारा शराब बनाने का सारा ठेका उन्होने 
अपने हाथो मे ले लिया है और साल भर मे एक बार नीलाम करके छोटे- 
छोटे ठेकेद/रो को जगह जगह का ठेका दे दिया जाता है। मुनाफा कमाने 
की इच्छा से ये छुटभइये बडी दिलचस्प; के साथ मादक द्रव्यो का 
विस्तार बढाते हे । जहाँ जहाँ गरीबो की बस्ती है, जहाँ जहाँ मद्यपान 
करनेवालों को सख्य। अधिक है, उन्ही स्थानों पर वे शराब की काली 
काली शीशियाँ सजाये आसन मारकर आसीन रहते है। उच्ही के 
आस-पास भूँजी मूँगफली और भजिये की दूकाने भी तैनात रहती है। 
दरिद्रताग्रस्त, मूखे कुली तथा मजदूर अपनी मजदूरी पाते ही अच्छी 
सैख्या में इन स्थानों को सध्या-समय आबाद करतें हे। वे आपस मे किस 
तरह व्यवहार करते है तथा मह्मपान और भजिया-भोज के बाई सड़कों 
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पर किस तरह बेहृदगी से बःते करते हुए गुजरते हैँ, यह सभो को 
मालूम है। 

हिन्दुस्थानी सरकार की ओर से अकसर यह दलोल पेंश की जाती 
है कि यदि दाराब का ठेका सरकार अपने हाथ मे न ले, तो लछोग 
इतनी अधिक तादाद मे उसे बनाने छगें कि अधिक से अधिक छोग मद्यपान 
करने लगेंगे। अतएवं वर्तमान सरकारी नियत्रण जन-समाज के लिए 
बहुत हितकर है। फिर भी सरकारी मन्तव्य के अनुसार शराब क। बिलकुल 
बन्द हो जाना छोगो के लिए बडा अद्यान्तिप्रद होगा, क्योकि उनके 
कथन नृत्तार यहाँ कई जातियाँ ऐपती है जिनमे त्योहार, शादो तथा इतर 
घाभिक आयोजनो मे शराब अनिवाये है | अतएव उसका एकदम बन्द 
हो जाना सरकारी नीति को अनुचित प्रतीत होता है । सर्वथा 
निषेध. (007.90९४४ एए०शाप्ाप्र०00) के विरुद्ध आवाज़ उठाते 
हुए सी० पी० सरकार के एक सदस्य ने कहा था कि “जहाँ-नहाँ सर्वथा 
निबेध की योजना अमछ मे छाई गई है, वहाँ लोग लुक-छिप कर शराब 
बनाया करते है। लुक-छिप कर शराब बनाने के अपराध में दण्डित 
कई कौदियो को मेने जेल मे देखा हैँ और उनकी निस्सहाय स्त्रियों के प्रति 
समवेदना से मेरा हृदय कई वार दुख चुका है ।” ये सज्जन बडे सहृदय 
मालूम हुए। इस सरकारो दलील के उत्तर मे इन पक्तियों के लेखक मे 
प्रान्तोय पत्र हितवाद मे लिखा था कि यदि आपका करुणाशील हृदय 
ऐसे कैदियों की स्वियो के लिए इतना दुखी होता है, तो आप वाकाबदा 
शराब पोनेवाले पतियो के द्वारा सतायी जानेवाली स्त्रियो की दुर्दशा 
लुक-छिप कर किसी दिन देखिएं। मुझे विश्वास हैँ कि आपका 
मुझायम दिल सैकडो दुकडें हो जायगा | 

यह सचमुच मे आइचये की वात है कि जो सरकार शराव- 
खोरी का समर्थन नहीं करती, वह स्वंधा निषेध का इतना विरोधी 
है। सत्याग्रह-आदोलन के समय जब महात्मा जी ने शराब की 
दुकानों के सामने घरना देना निश्चय किया और उसे राष्ट्रीय कार्य-क्रम 
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का रूप दे दिया, तो हजारो की तादाद मे लोगो को सिर्फ इसी कारण 
सरकारी मेहमान होना पडा कि वे लोगो से नम्नता-पूर्वक यह कहते 
थे कि भाई, शराब मत पीओ, वह बहुत बुरी चीज है।” समझ में 
नही आता कि जो सत्ता ऐसे लछोगो पर जुम्में करार दे सकती है, 
उसे सभ्यता का दावा किस प्रकार शोभा दे सकता है। तथापि 
हमारी सभ्य सरकार को ऐसी तिषेव-निषेधक नीति पत्तन्द होने पर 
भी ऐसा ही दावा है। सरकार को उसके सुसज्जित कानूनी शस्त्रागार 
भे एक भहोनसी खुरपी भी न मिलो जिससे वह 'मदिरा पिकेटिग' 
का प्रतिकार करती । यही अडचन उन्हे विदेशी वस्त्रों के पिकेटिंग 
के प्ष्म्बन्ध मे मो हुईं। अतएव फौरन एक ऐसे फोलादी हथौडे की 
रचना उन्होने आडिनेन्स' के रूप मे कर डाली कि जो धरना देने- 
वालो के सिर पर धडाधड पडने छगा। शराब अथवा विलायतो 
वत्रो को दुकान पर आप खडें हुए कि गिरफ्तारी हुई। सेकडो 
ऐसे उदाहरण लोगो ने देखे है । 'पिकेटिग” करनेवाले अधिकाश सत्य'ग्रही 
इसी तरह गिरफ्तार हुए है। अदालत में मैजिस्ट्रेटो को भी ऐसे लोगो 
को सजा देने मे पशोयेश हुआ करता था। मगर क्‍या किया जाता। 
पुलिस का चालछानी मामला था ओर सरकारी नीति ही ऐसी थों। 
आईिनेन्स सामने अडा हुआ था। न्याय और नीतिमत्ता का सवारू 
कोसो दूर था। फिर नौकरों कौ औकात ही कितनी ? 

फिर भी महात्मा जी ने जिस नैतिक बल का मत्र छोगो के 
हंदयो में फूंका था, उसने साधारण से साधारण लोगो को, बच्चों 
तथा स्त्रियों को भी ऐसा कृत-निरचय बना दिया था कि इस 
आइडिनेन्ध की छोगो ने कोई परवाह नही की और वे महीनों तक 
दूकानो के सामने धरना देते रहे और जेल भी जाते रहे। परच्तु 
अधिकाश में थह काम नगरो में ही पूजीभूत हो रहा था। सुद्दर 
देहातो मे ऐसा कोई काम व्यापक रूप में नही हो सका। स्वथमसेवकों 
का अभाव ही इसका प्रधान कारण हो सकता है। फिर नेताओ तथा 
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कार्यकर्ताओं की सबसे पहले जेल जाने की नीति भी इसमें सहायक 
हो गईं। फिर भी बराव-पिकेटिय का कार्यक्रम जहाँ-नहाँ जारी 
रहा, वहाँ एक देव-दुर्लम दृष्य दिखाई देता था। इस आन्दोछून का 
जनता पर कुछ यह भी प्रमाव पडा कि कई स्थानों पर मद्यपान 
करनेवाली जातिथो ने अपनी जातीय समायें की, कतमें खाई और अपना 
सामूहिक प्रस्ताव भी शरावखोरी के विरुद्ध पात्र किया। उन भव 
प्रयत्नो का कुछ थोडा-स्ा परिणाम तो अभी रह गया है, पर अधिकाग 
में घराव का वाज़ार किर भा गरम हो चुऊफा है। क्यों न हो, वेव और 
दानवों के सम्मिझित सहयोग से निकलतेवल्ली यह मदिरा ऐसी हँं/व- 
भाववालों वेज्या हुँ कि इसके दामन में एक बार आदमी उलभा कि 
उप्का निकलना बहुत मुध्किल हूँ। यह विलासिता की सगी बहिन 
है ओर बरिद्रता की महचरी हैं। जन-समाज को इसके चगुर से 
छूटना एक तरह से असम्भव प्रतोत होता हैँ । 

किर भो मनोबरूबाले महापुरुष ऐसी कठिनाइयों की परवाह नहीं 
करते। उन्हीं आशावादी आदर्णवादियों में गाबी जी का भी स्थान 
है । इमी लिए बे अभी भी इसी प्रयतत में छगे हुए है और अपने जीवन 
की अन्तिम घड़ियों तक छगे रहेगे। ययार्थ में घराव-सम्बन्धी मुवार 
करने का सबसे सफर और सुविधाजनक तरीका कानूनी निषेध है 
लेकिन जैता कि हम कह चुके है, इस सम्बन्ध में वर्तमान सत्ताबारी 
विरुद्ध हे। वे मद्यगात का सर्वेया निपेव करना नहीं चाहते | ऐसी 
हालत में गावी जो के लिए लोकमत का आश्रय छेने के सिवाय 
कोई दूसर। चारा ही नहीं है। यथार्य में जन-सुवार का उत्तम ते 
उत्तम' उपाय भी यही है, यदि सब गया तो । 


खादी-मचार 
खादी ऐसी चोज़ है जो भायद गावो जी को सबसे अधिक ध्यारी 
हूँ। जिस समय छोग उनकी सत्वन्निष्ठा तथा आतरिक महत्ता को 
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नही समझ पाये थे, उन दिनो मे भी वे चरखे से हर रोज़ सूत निकाला ५ 
करते थे और उसी का बूना हुआ वस्त्र अपने उपयोग में लाते थे। 
उन दिनो छोग उनके इश्च नये और विचित्र प्रयोग को विनोद-पूर्वक 
कौतूहल की दृष्टि से देखा करते थे। स्वदेशी का विचार तो लोगो 
के मन मे तब भी था, परन्तु स्वदेशी का यह एकदम निर्दोष 
रूप उनकी प्रज्ञा की आँखों मे दिखाई नहीं देता था। वे खादी- 
प्रचार को अप्ाध्यता पर मखौढ़ उडाते थे। बडे बडे पुतछीघरो के 
जमाने मे भी कहो चरखा चल सकता है ? गाधी जी भी अजीबो गरीब 
आदमी है | इस तरह की बाते लोग और विशेषकर शिक्षित हिन्दुस्थानी 
किया करते थे । परन्तु आज उनकी जबाने वन्द हो चुकी है और बे 
समभने लगे है कि इप देश का अधिक कल्थाण मिलो से नही सध सकता | 
इस देश-व्यारी दरिद्रता को दूर करतेवाला रामव,ण खद्दर ही है। यह 
बात भारतोय अर्य॑-शास्त्र के सिद्धान्त के द्वारा विद्ध की जा चुकी है और 
कई अर्थ शास्त्री खहर की महिमा का समप्रमाण बखान कर चुके हे । 
आचार्य प्रफुल्लवचद्धराय सरीखे श्रत्यक्षदर्शों विहान्‌ खादी-प्रचार के 
कट्टर हिमायती हो चुके है । 

आज हिल्दुस्थात की समूची राष्ट्रीय महासभा खादीपोश है। 
काग्रेसवालो के सिवाय इतर लोग भो खादों पहनना शिष्टता का लक्षण 
मानने छगे हे। विदेशी वस्त्रो से सुसज्जित हिन्दुस्थानी आज हिकारत 
की निगाह से देखे जाते है। जिस खार्द: में किसी समय अव्यवहायें 
प्राचीनता को विचित्र कक दिखाई देती थी, वही खादी आज भारत 
के राष्ट्रश्रेमियों के लिए अधिक से अधिक आदर की वस्तु हो रही 
है। आज इस देश मे ऐसे नगर वहुत कम होगे, जहाँ खादी की दूकान 
न हो। काग्रेस की छत्रच्छाया में गाधी जी ने एक अखिल भारतीय 
चरखासघ (&॥ पाता 8एागाला5? /580०2ा%70॥) की सुष्ठि 
कर दी है। यह सघ योग्य सचालको की देख-रेख मे नियमित रूप से 
काम कर रहा है । इसकी शाखाये भी बनी हुई हैं । और उन्तके 
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“हारा खादी-प्रचार का काम हो रहा है। परिस्थिति को कठिनाइयों 
का विचार करते हुए हमें ऐसा कहने मे कुछ भी सकोच नही होता कि 
यह काम संतोषजनक रीति से सपादित हो रहा हूँ। कई स्थानों में 
कई छोग खट्टर की अ,थिक अव्यर्यता को हृदयगम भी कर चुके है। 
इस समय इसी उद्योग की वदौछत हजारों की तादाद मे निस्त्हाय 
विधवायें तथा इतर लोग अपनो जोविका चला रहे है। 
यो तो स्वदेशी-अचार का आन्दोछन हिन्दुस्थान में वग-भग के जमाने 
से चला आया है। गरम दल के राष्ट्रीय नेताओ ने इस प्रचार को बहुत 
उत्तेजना दो थी। परन्तु उनके जमाने में स्वदेशी वस्त्र का अर्थ 
हिन्दुत्थानी मिक्त का बूना हुआ कपडा ही माना जाता था। देशी मिल के 
वस्त्र पहननेवालों को राष्ट्र-प्रेमी का खिताव भी सुलभ था। परखउ्तु 
महात्मा जो ने स्वदेशो” शब्द की व्याख्या ही वदल दी है और उसमे 
अधिक गम्भोरता छ। दी है। परिणाम यह हुआ है कि आज देशी मिल 
के वस्त्र पहनतेवाले अध-कच्चे राष्ट्र-भकता समझे जाते है और उनका 
कोई विशेष सम्मान नहों है। छोगो की यह नई समझा सकारण भी 
सिद्ध होतो है। हिन्हुत्थान मे मिलो की सझ्या इतनी अधिक नहीं हैं कि 
समूचे देश भर के जन-स्माज के लिए काफो वस्त्र तैयार कर सकें। 
ऐसी हालत में हमारे देश के लिए पचासों मिलो की आवश्यकता और होगी। 
इन मिलो के कल-पुरजे न तो हम इस समय तैयार ही कर सकते और 
ने उनके विगड जाने पर उन्हे हम यहाँ सुवार सकते हैं | निकटवर्तो 
भविष्य में हम इतवा सब कर सकते की क्षमता प्राप्त कर सकेंगे, इस 
बात का वडा सदेह है। ऐप हालत में देशो मिलो की सछ्या बढाने 
के लिए करोडो की मशीन तथा कछ-पुरज्ञे विदेशों से मँगाने पडेंगे। 
इनको सुवाद रूप से चछाने के लिए प्रतिवर्ष छाखो रुग्यों का सामान 
हमें बाहर से मंगाना ही पडेंगा। इतना सव घन इस दरिद्र देश में कहाँ 
से आवेगा ? परिणाम यह होगा कि जो द्वव्य हम कपडो के लिए वाहर 
भेजते हैं, उसी को हमे यत्रो के खटींदने में खर्च करना पड़ेगा। इस 
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तरह हम परावरूम्वी बने ही रहेगे और देश की सम्पत्ति ब्त्रो के 
नाम पर नही तो यत्रो के लिए प्रतिवर्ष बाहर जाती ही रहेगी। न सही 
लेकेशायर को, वरमिनघाम को तो पैसा चला ही जायगा। देश को 
आखिर इससे बचत कुछ भी न होगी। ऐसी हालत में कोई भी 
समभदार मनुष्य इस बात को स्वीकार करेंगा कि हमारा स्वदेशी 
का पिद्धान्त ऐसा हो कि जिसके आधार पर हम अपनी अधिक से अधिक 
अथे-रक्षा कर सके। यह विशेषता गाधी जी की दी हुई व्याख्या तथा 
योजना में पाई जाती है। जरा देखे, वह कैसी है। 

हिन्दुस्थान कृषि-प्रधान देश है। इस देश में २३ करोड़ 
आदमी जमीन जोत-बोकर ही अपनी जीविका चलाते है । इस प्रकार 
हमारे किसान भोजन की सामग्री तो प्रस्तुत कर छेते है, परन्तु 
अपने कपडो-छत्तो के लिए वें नितात परमृखापेक्षी हो रहे हे। 
मनुष्य के भौतिक जीवन के लिए जितनी आवश्यकताये होती है, उनमे 
से मुख्यातिमुख्य भोजन और वस्त्र है। ये दोनो वस्तुएं शरीर और 
प्राण-रक्षा के साधन हे। अतएव प्रत्येक राष्ट्र तथा जनसमाज को 
इन दोनो अनिवार्य आवश्यकताओं के लिए परावलरूम्बी हरगिज नही 
होना चाहिए। जो जरूरी चीज हमारे पास नहीं हैं और जिसे हम 
दूसरो से प्राप्त करते है, उसका समय पर पर्याप्त परिमाण में मिलना 
सम्भव हो, अथवा न हो। फर्ज कीजिए कि इँगलूंड किसी यूरोपीय! 
युद्ध में सम्मिलित होकर सकठ में पड गया। आपत्ति-काल में छोगो 
को अपनी ही सूभती है। उन्हें दूसरो की असुविधाये ऐसे समय पर 
नही व्यापती । अतएवं सम्राम की व्यग्रता तथा आधिक एवम्‌ औद्योगिक 
अडचनो के कारण क्षण भर के लिए मान ले कि लँकेशायर की मिले 
बन्द हो गई । ऐसी हालत में हिन्दुस्थान क्या करेगा ” उत्तर स्पष्ट 
है। या तो उसे वस्त्रहीन होकर अद्धे-नग्न अवस्था में रहना पडेगा या 
उसे अपने घर ही मे कताई-बुनाई का प्रवन्ध करना पडेगा। लेकिन 
समूचे देश की आवद्यकता-पूर्ति के लिए ऐसा प्रबन्ध करना कुछ एक- 
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दो दिनो का काम तो नहीं है, उम्तके छिए तो वर्षों का प्रयत्न चाहिए। 
पाठक स्वयम्‌ विचार सकते है कि हमे ऐसी दशा मे किस दुरवस्था 
का सामना करना पड़ेगा। जिस प्रकार एक वार के किये हुए 
भोजन के हजम होते हो भथवा उसके कुछ पहले ही से हमें दूसरे 
भोजन के छिए खटपट करनी पडतो है, ठीक उसी प्रकार एक वस्त्र 
के फटते हो अथवा उसके कुछ पहले ही से हमे दूसरा नया वस्त्र 
मेंगाकर रखना पडता है। भोजन के बिना तो हम दो-चार दिन भूक्े 
रह भी सकते है और हमारी सभ्यता पर उसका कोई विशेष आधात 
नही पहुँच सकता। लेकिन वस्त्र एक ऐसी चीज़ है कि जिसके अभाव 
में सभ्य आदमी एक क्षण भी नहीं रह सकता। इस दृष्टि से मानना 
होगा कि वस्त्र भोजन से भी आवश्यक वस्तु है। ऐसी जरूरी चीज़ 
के लिए परावलम्बी होना किसी भी सभ्य जाति के लिए उपहास और 
रूज्जा की वात होगीं। फिर भी हिन्दुस्थान जिसे अपनी सभ्यता का 
दावा हूँ इसी तरह परमुखापेक्षी हो रहा है और वह अपनी इस हीना- 
'वस्था में संतुष्ट भी हैँ। कैसी गरम की बात है ! 

अभी त्तक तो हमने इस विषय पर सुविधा तथा सभ्यता की 
दृष्टि से विचार किया। पर एक दूसरा महत्त्वगाली' दृष्टिकोण और 
भी है जो हमारी आर्थिक योग्यता से सम्बन्ध रखता है। अनुभव 
के आधार पर हमारो ऐसी धारणा हैँ कि हिन्दुस्थान को गृहस्थी 
में लोगो को वर्ष भर में जितना भीजन के लिए खर्च करना पडता 
है उससे कही अधिक या कम से कमर उतना ही पैसा वस्त्रों के लिए 
भी आवश्यक होता है । गादी-विवाह, मौत-मिट्टी तथा तोजा-त्योहार 
भें जो कपडें लगते है, उनका खर्च अलग ही समझना होगा। 
अतएव किसान छोग खा-पीकर तथा सरकारी भरना अदा करने के 
वाद जो कुछ गल्ला (यदि वच रहा तो) बेचकर पैसा इकट्ठा करते 
है वह सव उनके कपड़ो-छत्तो में समाप्त हो जाता है। ऐसी हालत 


ः 


मे प्रासगिक आवश्यकताओं के लिए उन्हे कर्ज लेने के सिवाय कोई दूसरा 


( रररहे ) 


चारा ही नही रह जाता। फिर वर्तमान में हमारे कृषि-जीबियो की 
आ्थिक अवस्था ही ऐसी नही है कि वे पहले साल का लिया हुआ 
कर्ज दूसरे साल को आमदनी से चुका सके । इस तरह ऋण का बोफ 
उनके सिर पर साल-ब-साल वढता ही जाता है और एक दिन उनके 
लिए ऐसा भी आ जाता है कि सरकारी भरना अदा न कर 
सकने के सबब अथवा दीगर साहूकारों की डिग्री से तग होकर चे 
वरबाद हो जाते हे। उनकी जमीन छिन जाती है और वे किसान 
से कुली होकर किसी तरह अपना कष्टमय जीवन व्यतीत किया 
करते है। 

जिस देश मे ३५ करोड में से तेईस करोड लोग किसानी करते 
हो, वहाँ पर किस्तानो को दरिद्रता समूचे देश को दरिद्रता है। इस 
स्वयसिद्ध बात को कोन अस्वीकार कर सकता हैँ? वर्तमान में सारे 
हिल्दुस्थात को जिस आ्थिक असमर्थता का कष्टप्रद अनुभव हो रहा है 
उसका कारण हमारे किसानो की गरीबी के सिवःय कुछ भी नही है। 
जडो के सूख जाने के वाद फिर वृक्ष फूल-फल नहीं सकत।। कृषिजीबी 
ही हमारे राष्ट्रीय जीवन के मूलाधार है । ऐसी दक्षा मे उनका विनाश 
सारे देश का विनाश ह। 

तब कहना होगा कि इस देश-व्यापी दरिद्रता से भारत को मुक्त 
करने का सबसे महत्त्वपूर्ण साधन तो यही है कि जिस तरह हम अपने 
भोजन की सामग्री आप ही उत्पन्न करते है, उसी तरह अपनी शरीर- 
रक्षा के लिए स्वय अपना वस्त्र आप ही तैयार करे और वह भी 
इस हिसाव से कि इस जरूरी चीज के लिए किसी भी प्रकार, किसी भी 
अश में हमे दूसरो का आश्रय लेना न पडे। ऐसा उपाय आज तक 
'गाधी जो के सिवाय किसी भी दूसरे राष्ट्रीय नेता को नही सूक पडा । 
वह उपाय है खहर का प्रचार । अभी तक खादी शब्द मोटे कपड़े का 
'पर्यायवाची रहा है। परन्तु वततमान मे उसका अर्थ बहुत व्यापक हो 
'चुका है। अब चह हाथ के कते हुए सूत से हाथ ही के बुने हुए महीव 
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से महोन कपड़ो के लिए भी व्यवहार में छाया जाता है। अब विशुद्ध 
स्वदेशी वस्त्र को ही खटर था खादी कहते हैं। 

कुछ छोग अक्सर कहा करते है कि इस ज़माने में खादी-प्रचार 
अव्यवहार्य हैँ। उनके इस भ्रान्त-विचार का दूसरा आजय यह भी 
निकलता हैँ कि अपने वस्त्रो के छिए दूसरों के भरोसे रहना व्यवहार्य 
हैँ और स्वावलम्बी होना हमारे लिए सम्भव नहीं है। इस नासमभी 
की कोई सीमा नही हैँ । हम पहले ही कह चूके हैँ कि यदि हम मिछ 
के कपड़ो का उपयोग करना पसन्द करें, तो चाहे वे वस्त्र देशी मिलो के 
बने हो या विदेशी मिलो के, दोनो अवस्थाओं में हमें परावरम्बी होकर 
रहना पड़ेगा। चाहे हम लेकेशायर से कपठे मेंगावें या वरमिनधाम 
से कल-पुरज्षे, हमारी राष्ट्रीय सम्पत्ति का प्रवाह रुक नहीं सकता। 
इस प्रवाह को रोकने का एक ही उपाय सम्भव हैं और वह सर्वेया 
णक्य भी है। वह यह है कि चरखे से हम अपने घरों में ही सूत 
कात ले और गाँव ही में हम अपने कोष्टियो से उसे वुनवा लें। हिन्दुस्थान 
में अभी भी र॑ई की खेती कुछ कम नहीं हैं। फिर यदि छोग इस वात 
को ध्यान में छावें तो और भी कई स्थानों में कपास की पैदावारी की 
जा सकती हूँ। अभी' भी हमारे इस देण में ऐसे छोग जीवित हैं जिनके 
स्मृति-काल में यहाँ कई स्थानों में कपास की उपज होती थी और 
चरखे चकते थे। परन्तु लेकेशायर को वदीलत आज उन बन्वी का 
नामोनिशान भी नहीं हैँ । गाघी जी की यह योजना नई होते हुए भी 
पुरानी हूँ। इतिहास डस वात का साक्षी है कि हमारे इस देश में इतती 
तादाद में एक से एक सुन्दर महीन और रग-बिरंगे कपडे बनते थे 
कि हम अयउनो आवश्यकत्ता-यूत्ति के वाद विदेशों को भी भेज सकते थे। 
ढाका का मलमल मणहूर है। भारत के बने हुए ठप्पेदार कपडे विलायत 
में इज्जत की निगाह से देखें जाते थे। ऐसे सभी वस्त्र चरखों और 
देगी मेंगठो की वदौलत ही हम तैयार किया करते थे। उन दिनो वाप्प- 
शक्ति का आविष्कर्ता जेम्स वाद का जन्म भी नहीं हुआ था। ऐसी 
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हालत मे खादी को अव्यवहार्य सममानेवालो से हम यह प्रश्न कर सकते 
है कि जब हिन्दुस्थान चरखे को वदीरूत अपने वस्त्रों की आवश्यकता 
पहले पूरी कर सकता था तो वही वात आज भी सम्भव क्यों नहीं है? 
पदि इत्त अविश्वास का कोई उत्तर हो सकता हैँ तो वह केवक इतना 
हो कि पहले हिन्दुस्थानी लोग अपनी चोजो की कदर करना जानते थे, 
उनकी प्रज्ञा की आंखे खुलो थी और वे स्वाभिमानी भी थे। आज 
हमे दूसरों को बनाई हुई चीजे अण्कि पसन्द है, हमारो स्वाभिमान- 
बुद्धि खो गई है और हमारे विवेक की आँखे फूट गई है। 
अफप्तोस कि हम अन्धे हे, और सो भी रहे है ।' 
(अकबर ) 

कुछ ऐसो ही विक्ृत वृद्धि के लोग कहा करते है कि चरखे 
ते सृत कौन निकाले ? इतना समय ही कहाँ हैं? हमारी धारणा है 
कि समय की शिकायत विलकुल भूंठी टै। आज दिन ससार में यदि 
कोई एक ऐसा देश हैँ जहाँ बेकारी की सख्या दिनो दिन बढती जा 
रहो हैं और जहाँ हजारों और लाखो की तादाद में छोग निरुद्यममी 
रहकर भूखों मरते हैँ तो वह अभागा हमारा हिन्दुस्थान ही हें। 
हजारो ओर लाज़ो निस्सदाय विधवाये अपनी जीविका चलाने मे असमर्थ 
हो रही हे। हजारो की तादाद में बच्चे और बूढे भीख माँगते सगरो 
मे नजर आते है । वर्ष भर मे कम से कम चार महीने किसान भी 
खालो रहते है । इस वात को रॉयल एग्रीकलचरलकू कमीशन' ने भी 
स्वीकार किया है। काम के दिनों में भी घरो में स्त्रियाँ और वृद्धाये 
मविश्वयों हँकाती बैठी रहती है। ताज्जुव तो यह है कि जिस देश 
में समय की कदर हो नहीं है और जहाँ इतनी निर्देयता-पूर्वंक समय की 
हत्या की जाती है, वहाँ के छोग समय।भाव की शिकायत करे! ऐसी 
निर्मल दलील हम हिन्दुस्थानियों को शोभा नहीं दे सकती। समय है, 
वहुत है, केवल सद्बुद्धि नही है। यदि हमारे पास भोजन और वस्त्र 
सरीखे आवश्यक पदार्थों को तैयार करने के लिए समय नही हूँ 
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मानना होगा कि हमारे ज(तीय जीवन की अन्तिम घडी भी आ चुकी है; 
जीवन के लिए भी अब समय न रहा। 

विवेक के आधार पर हमे मानना होगा कि हमारे पास पर्याप्त 
समय है और साधन भी हे, अथवा प्रस्तुत किये जा सकते हे। जिस 
चीज की कमी है वह हमारी राष्ट्रीय दृष्टि है। हम महीन से महीन 
कपडो की और सुन्दर से सुन्दर चीजों की तलाश में रहते है, परन्तु 
यह नही सोचते कि वे चीजे हमे देश ही से मिलती है या विदेश से 
आती हे। इस सद्वुद्धि का अभाव ही हमारी दिनो दिन बढती हुई 
दरिद्रता का जनक हँ। जिस दिन हिन्दुस्थान इस वात को समभने 
लगेगा कि दूसरों की अच्छी से अच्छी चीजें हमारे काम की नहीं और 
हमारी भद्दी से भद्दी वस्तुएँ भी हमारे काम की है, उसी; दिन से भारत 
का दुर्देव भी पीछे हटता चढेगा। आज हमारी इसी परावलूम्वी बुद्धि 
को दूर करने के लिए महात्मा जी चोटी से एंडी तक अपना पसीना 
बहा रहे है। ग्रीष्म के सन्तप्त दिनों में वे देहातों की पैदल यात्रा 
करते हुए अपने जरा-जीर्ण शरीर का खून सुखा रहे हूँ। क्या 
हिल्दुस्थान इतना गया-वीता है कि वह इतने बडे सेवक की इतनी छगन 
के साथ की हुईं सेवा को एकदम निष्फछ कर देगा ? आशा कहती है, 
नही, पर विश्वास जरा चुप है। इस विषय की सक्षिप्त चर्चा हम 
अपने गाधीवाद' शीर्षक अध्याय में करनेवाले हे। 

अखिल भारतीय चर्खा-सघ को खादी-पअ्चार में पर्याप्त सफलता-- 
यदि भान छे--न भी मिली हो, तो भी इतना तो किसी भी आँख- 
वाले को मानता ही पडेगा कि उस सस्था ने कम से कम इस वात्त को 
प्रत्यक्ष प्रमाण से यह सिद्ध कर दिया है कि हिंदुस्थान की जाँखे खुल 
जायें तो खद्दर इस तरह देश में तैयार हो सकता है, इस प्रकार हजारों 
वेकारो को काम मे लगाया जा सकता है, उनकी व्यर्थ जानेबाली 
शक्ति का सदुपयोग हो सझता है और देश का पैसा बचाया जा सकता 
है । अखिल भारतीय चरख़ा-सघ को प्रयोगशाला समझकर यदि हम 
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अपनी आलोचक वृद्धि से काम ले, तो हमे मुक्तकठ से स्वीकार करना 
होगा कि वह सत्था सफल सिद्ध हो चुकी है । यथार्थ में खद्दर को बडे 
उद्योग के रूप में उठाने का काम हिन्दुस्थान के रोजगारी पूँजीपतियो 
का है, यह काम कुछ राष्ट्रीय महासभा का अथवा अन्य किसी साव॑- 
जनिक संस्था का नहीं है । वे तो केवल जनन्समाज में जाग्रति फैला 
सकते हैँ और मार्ग-प्रदर्शक का कम कर सकते है, इससे अधिक नही । 
परन्तु हमारे सेठ-साहुकारों को तो दलाली से फ्रसत नहीं है । अभी 
तक ऐस। एक भी सेठ महाजन सामने न आया जिसने अपने व्यक्तिगत 
आत्म-विश्वास के आधार पर यह कहा हो कि खादी-प्रचार के काम मे 
में पचास छाख रुपया लगाने के लिए तैयार हूँ और मे इसी राष्ट्र-हितेषी 
व्यवसाय में वन जाऊँ या विगड जाऊँ | श्रीमान्‌ लोग गाधी जी के 
समान भमहापुरुष के प्रभाव में आकर वडी हिम्मत के साथ दस-बीस 
हज़ार डरते-डरते चदा दे दिया करते हे और विदेशी वस्त्रो की दलाली 
मे फिर संलूग्न हो जाते है। इसे चदा देना नही कहते, यह बला टालना 
है, एक तरह की रिश्वत है । वात तो यह है कि यदि हमारे वैच्यों मे 
कोई माद्दा है, तो उन्हे चाहिए कि वे स्वथम्‌ राष्ट्रहित से प्रेरित होकर 
अपनी व्यक्तिगत जिम्मेदारी पर छुद्ध खादी का रोजगार करे, 
अच्छी अच्छी चीजे वबनवावे और इस बात को सिद्ध कर दे कि हिन्दु- 
स्थान मे खहर-प्रचार सम्भव है, लाभदायक भी है । यदि इतना काम 
हिन्दुस्थान के वेश्यों से न हुआ तो हमे कहना होगा कि हिन्दुस्थान 
ब्राह्मणत्व और क्षात्रधर्म से तो हाथ घो चुका है, यहाँ अब वैश्य भी 
मिट गये। रह गये है केवल शूद्र, दास-बृत्तिवाले, दलाली कऋमानेवलि, 
विदेशी रोजगारियों के इशारे पर नाचनेवाले और निर्जीव मनुष्यत्व- 
शृन्य कठपुतलक्ले ! 

महात्मा जो खहर को आशथिक दृष्टि से अधिक लाभदायक 
बनाने के लिए बड़े चितित है । अतएवं उनकी प्रेरणा से एक लाख के 
पुरस्कार को घोषणा उस मनृष्य के लिए हुईं है जो ऐसा चरखा वना 
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दे, जिसके द्वारा कम से कम समय में अधिक से अधिक सूत निकाला 
जा सके। अफवाहे तो इस सम्बन्ध मे कई उडा करती है, पर अभी तक॑ 
कोई सनन्‍्तोषदायक रचना प्रस्तुत नही हो पाई। फिर भी कुछ लोग अपने 
अपने आविष्कारों मे सलूग्न है और आशा हूँ कि तिकटवर्ती भविष्य 
में कोई न कोई कुशल कारोगर अपनो करामात दिखा हो देगा। आवश्य- 
कता ही आविष्कार को जननो होतो है। जरूरत मालूम हुईं तो जरिया 
निकल हो आवेगा ! 

खादो-प्रचार के कार्य-क्रम मे गाधो जो को जो सबसे बडी कठिनाई 
अप्रत्यक्ष रूप से उठानो पड रही है वह हिन्दुस्थननो मिलू-मालिको और 
दोगर पूजोपतियो को अनास्था है। ये छोग परोक्षरूप से विरोधी भो है, 
यदि ऐसा कहे तो अनुचित न होगा । उनको अधिकाश पूँजोीं करोव 
४० क्रीड को तादाद में देश-हितघातक मिलो में लग ज़ुकों हूँ । 
फिर उनके जन्म-गत सस्कार भो ऐसे महान्‌ नहीं है कि देशवन्धुदास 
के समान वे लाखो को आमदनों को तिलाजलि दे डाले । ऐसी हालरुत 
में उनकी मानसिक दशा बडी शोचनीय हो रहो है । कई मिछ के मालिक 
गाधी जो के प्रभाव में आकर स्वयम्‌ तो खादी पहनते है, पर दूसरों 
पर अपने मिल का कपडा हो लादते है ! यह कैसी विचित्र विषमता 
है ! ऐसे हो लोगो से हिन्दुस्थान के नये साम्यवादी जवान दिलोजान 
से नाराज है और यहाँ तक नाराज है कि गाधी जी को भी वे पूजी- 
पतियों के हिंमायतो कह बैठते है। इन लोगो को आवाज अब कांग्रेस 
के सभामच से आने छगी है । यदि इनका जमाना आया तो न जाने 
क्या होगा । पर गाधी जी इनके आक्षेपो को सुनकर भो गम्भीर है । 
उनकी दृष्टि बहुत दूर तक जाती है और बहुत गहराई तक पहुँचती 
है । इन साम्यवादियों की चर्चा हम आगे चलकर करेंगे | 

हिन्दुस्थान के पूँजी-पतियों की उपर्युक्त अनास्था के कारण गाघी 
जो को जन-साधारण की सहायता पर ही निर्भर होना पडा है । परन्तु 
हिन्दुस्थान का साधारण जन-समाज दरिद्र है। उसे तो अपने प्रति-दिन 
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। रहा है। पूंजीसति तो सादी- 
ही से सनीचर की दृष्टि से देखते आये हैं । 
बनियें बचे धर्म-भीझ होने फा आउम्ब्रर रचा करने है । अतएव महात्मा 
जो के दर्शन वे सम समत पर कर छिया फरते हूँ और कुछ धोडा-सा 
नैवेद्य भो लगा देते है । महात्मा जो उनक्ली अनरात्मा को अच्छों तरह 
पहचानते है , पर सबा करें, वे भो रवयम्‌ ऐसे वनिये है क्र रास्ते का 
पडा हुआ छोटा-वा सूत्र भी उठा छेले हूँ । जो कुछ द्रव्य उन्हें दस्द्रि- 
नाराबण को सेवा के छिए मिला, वहीं सहों । लेकिन गायों जो का 


] 


वनियावन धर्म-मूछक है । उन्हें व्याम जो के वे वननन याद होगे -- 


> 
>पु, 


की जीविफा का सवाल ही मुशिक्लल 
प्रचार की योजना फो शुरू 


ध्ड 


ऊर्ल्वयाहु बिरोस्पेष न थे ऊब्नित गणोति में । 
धर्मादर्यन्च कामठ्न स धर्म किन सेब्यते ॥ 


प्रन्‍्तु हिन्दुस्थान के बनिये धर्म से पैसा कमाना भूल गये । महात्मा 
जो व्यास के समान ऊर््बाहु होफर बहां। शिक्षा आज व्यवसायी जन- 
समाज को दे रहे हैं । लेकिन कोई नहीं सुनता । सुनेगे, अच्छी तरह नुनेगे, 
क्योकि वे दिन करोबर करोब भा हो चुके हूँ जब कि उन्हे शैतान के साथ 
ठेका करने का प्रायश्चित्त भोगना पटेगा । वर्तमान की आर्थिक दुरवस्वा 
की मार उन्हें भी पड रहो हूँ। बडे बद्ें सेठ साहकार दिवालिये हो 
रहे हैं। जो अभी मजे में है, उनके भी दुदिन जब दर नहीं है। गाघी 
जी के वचन उन्हे फिर याद आयेगे, और आठ आठ आँसू रुलायेगे। उनकी 
हालत अभी उस आकाणवेलि के समान हूँ, जो वृक्ष को सुखाकर खुद 
भी सूख जाती हैं। छोगो की लूट में सहायक होने का प्रायश्चित्त उन्हे 
देना होगा--जरूर देना होगा। 

खहर की वर्त्तमान सफलता तथा उसके भविष्य के सम्बन्ध में 
जो विशेष जानकारी लेना चाहे बे विशेपज्ञों की लिसी हुई पुस्तके 
पढ सकते हूँ । यहाँ हमारा उद्देश इस कार्य-क्षेत्र का दिग्दर्शनमात्र है। 
खादी हिन्दुस्थान के उद्भ्रान्त जन-समाज मे प्रचार पावे या न-पावे, पर 
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इंतनी वात बिलकुल सच है कि वही एक साधन है कि जिससे यह देश 
अपने वस्त्र के सम्बन्ध मे सोलह आने स्वावरूस्बी हो सकता है। 

गाधी जी की राय मे खादी-प्रचार दलितोद्धार का एक महत्त्व- 
पूर्ण साधन भी है। इसलिए जिन दिनो में उन्होंने केवल हरिजन-कार्ये 
ही हाथ मे लिया था, उन दिनो मे भी वे खादी से किसी तरह उदासीन 
नही थे | बल्कि जहाँ कही उन्हे खादी-भाडार या खादी-प्रदर्शनी के 
उद्घाटन का सुअवसर हाथ छगता था तो उसे वे जाने नही देते थे। वे 
कहा भी करते थे कि खादी हरिजनों की आथिक समस्या हल करने 
मे सहायक सिद्ध हुई है, हो रही है और भविष्य मे होगी। इसलिए 
मे खादी-प्रचार को हरिजनो के उद्धार-कार्य का एक महत्त्वशाली अग 
समभता हूँ । गाधी जी के इस विचार के विरुद्ध कोई कुछ नहीं कह 
सकता । यथार्थ में खादी एक ऐसी कामधेनु है कि वह श्रीमान्‌ से छेकर 
भिखारी तक सभी के लिए प्रत्यक्ष आशीर्वाद है। यदि हम उसकी इस 
विशेषता को न समझ पाये, तो हमारा ही दुर्भाग्य है। उसके आधिक 
सामथ्यं पर कुछ भी आघात नही होता। 

खद्दर के सम्बन्ध में हिन्दुस्थान के मुसलमानों की विशेष अवस्था 
नालायकी का नमूना है। अपने ईद-बकरीदो मे वे विदेशी कपडे 
पहनकर मचछते हुए निकलते हूँ । खादी के प्रचार से यदि हिन्दुस्थान की 
किसी एक जाति को अधिक से अधिक लाभ होने की निद्दितत सम्भावना 
है तो वह मूसलमान ही हे! बुननेवाले और रँंगाई का काम करने- 
वाले अधिकाश मूसलमान ही हे। उनकी सख्या ४३ करोड है। फिर 
भी इस देश के मुसलमान ही इस सम्बन्ध में विशेष उदासीन है। ईद 
और वकरीद के जुलूसो मे जो मुस्लिम जन-समाज अपने खुशवूदार 
कपडो से वाहर निकलता है, उसमे खहरपोद इन्सान क। मिलना वहुत 
मुहिकिक होता है। उनकी मनोवृत्ति का हार एक परमात्मा ही जाने । 
एक वार ऐसी भी उडती हुई खबर थी कि लछेकेशायर के कुछ चन्द रोज़गारी 
दि आगासखों' की साज़िश से दिल्ली के कुछ पूँजीवाले मुसलमानों 
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को विलायती वस्त्र की एजेसी दिलाने के लिए कोशिग कर रहे हैँ । 
पर अभी तक उसका परिणाम कुछ न निकला । पिकेटिंग के जमाने मे 
भी मुप्तत्मानों की दूकानों के सामने विशेप अडचने आती थी। 
हडतालो के समय भी उनकी दूकाने बहुधा खूली ही रहती थी। 


खहर के सम्बन्ध मे नये ढंग के हिन्दुस्थाती साम्यवादियों में जो 
अनास्था है, उसकी चर्चा हम प्रसगवश आगे चलकर करेगे । यह 
भी एक औघंड-पन्‍्थी नौजवानों का दरू है जो स्वयम्‌ अपने हृदय का 
हाल नहीं जानता। पर वे तेज जवान निकाल सकते है। वे देहातियो 
की सेवा करना चाहते है, पर चरखे से उन्हे कोई विशेष प्रेम नही 
दिखाई देत। । वे तो केवल पूंजीपतियो से पूँजी छीनने पर ही तुछे हुए 
दिखाई देते हं । 

इन विरोधियों के तिवाय' उघर हमारे वत्तमान जासक भी खद्दर 
को कोई महव्बत की निगाह से नही देखते । खादी-प्रचार का विषय 
हमारों आर्थिक समस्या से सोलहो आते सम्बन्ध रखता है। उसमे 
राजनैतिक गध कुछ भी नहीं मानना चाहिए। फिर भी सरकारी 
नौकरो के लिए खादी एक भय की वस्तु है। उसकी टोपी त्तो उनकी 
दृष्टि से बिलकुल बदनाम ही है। खद्दरपोश हिन्दुस्थाती गाधी का 
आदमी भाना जाता है। अभी हाल में जिस गृप्त सरकारी सरक्युकर 
का भेदोद्घाटन फ्री प्रेस' ने किया था, उसको पढ़ने से स्पष्ट प्रतीत 
होता हूँ कि अधिकारी लोग ग्राम-सगठन तथा घरेलू उद्योग-धन्धो के 
प्रचार को सन्देह और विरोध की नजर से देखते हे। 


इस तरह गाधी जी को खादी-प्रचार में कई विरोधों शक्तियों 
का सामना एक साथ करना पड रहा है। फिर भी वे सहस्नाबाहु होकर 
सभी का शान्तिपूर्व॑क प्रतिकार कर रहे है। ईइवर उन्हे इस जमाने 
के इस मौलिक प्रयोग में कहाँ तक सफलता देगा यह कहना हम सरीखे 
जड़ताक्रात छोगो के लिए कठिन है। परन्तु उसकी उपयोगिता तथा 
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व्यवहाय॑ता के सम्बन्ध मे किसी समझदार आदमी को कुछ भी सन्देह 
नही होना चाहिए । 

इस अध्याय में तो हमने केवल हिन्दुस्थान के हित को दृष्टि में 
रखते हुए खादी-प्रचार के सम्बन्ध मे अपने विचार सक्षिप्तरूप में 
प्रकट किये हूँ । परन्तु चरखा और खद्दर की उपादेयता का एक विद्वव्यापी 
विराट्‌ रूप भी है । इस व्य/पक दृष्टि-कोण से खट्टर न केवल हिन्दुस्थान 
का वाता हँ, वरन्‌ वह इस मेदिनी-तलू के समूचे जन-समाज के लिए 
भी कल्याणकारी है। उसकी इस व्य।पक उपयोगिता को ध्य।न मे रखते 
हुए ही गाघी जी केन्द्रीभूत एवं यन्त्र-सचालित व्यवसाय के सबसे बडे 
तीय॑ ककाशायर मे भी अपना चरखा अलरूग ही चला रहे थे। कल- 
पुरज्ञो के पुजारी पुराने ढगय का चरखा चलानेवाले गाघी जी को 
कौतूहल-पूर्ण दृष्टि से देख रहे थे। परन्तु गाधों जी का आत्मविश्वास 
अदम्य है । वे जन-समाज की आर्थिक कठिनाइयों को व्यापक, वैज्ञानिक 
और पारमाथिक--त्तीनो दृष्टियो से एक साथ देख सकते हूँ। 
कलू-पुरजे चकानेवाले मानव-रूपी पुरजो की बिसात्त ही क्‍या, जो 
चरखे के अन्तर्गत रहस्य को समझ पाते | इस मर्म का उद्घाटन 
हम किसी आगामी अध्याय मे करेगे। 

धमं-प्राण भारत के हृदय-सम्राद को धर्म-प्राण होना ही चाहिए, 
अन्यथा उप्ते भारतीय आत्मा का अवतार नहीं कह सकते । यही कारण 
है कि महात्मा जी की सारी कारंवाइयाँ धर्म-मूलक होती हे। और ते 
क्या चरखे से सृत निकालना भी उनकी दृष्टि भे एक पारमाथिक 
प्रयास है। उन्होंने उत्ते यज्ञ का रूप दे डाला है। यज्ञ-याग के विवेक- 
सिद्ध आशय को ध्यात से रखनेवारका कोई भी समभादार आदमी 
गाधी जी को इस पारमाथिक भावना को स्वीकार ही करेंगा। प्राचीन 
काल में जव लोगो के सामने वर्तमान की आर्थिक समस्या उपस्थित 
नही थी, यज्ञ का रूप कुछ और था। उन दिनो में चावल, घी तथा 
इतर खाद्य-द्रव्मो की आहुति अग्नि मे डाछकर देवता असन्न किये जाते 
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थे और जन-प्तमाज के कल्याण के लिए उनकी सहायता भाँगी जाती थी। 
परन्तु आज हिन्दुस्थान अपनी वत्तंमान दरिद्रता की दुरबस्था में 
यज्ञ के उत्त रूप को स्वीकार नही कर सकता। आज तो घी का प्रश्न 
ही नही है, लोगो को सूखा चावल भी भरपेट खाने को नहीं मिलता। 
आज भूखे भारत की जठराग्नि प्रज्वलित हो रही है। उसे श्ञान्त 
करने के लिए भोजन चाहिए। आज वाहर वलि-वेदी पर अग्नि प्रस्तुत 
करने का यूग नही है। वह तो दरिद्र जनता के पेट मे ही जल रही है। 
करुणाणील देवता आज दरिद्रनारायण की जठराग्नि के द्वारा ही अपना 
वल्षि पाकर सतुष्ट हो सकेंगे, अन्यथा नहीं। 

खहर के द्वारा जो आय हो सकतो हैं उसकी एक एक पाई इस देजग 
के गरीबों के हिस्मे में आती है । कगरास की उपज करनेंवालो से लेकर 
बुनने और रंगनेवालो तक इस आय का यथोचित वितरण हो जाता है 
और यही पैसा बाहर जाने से वच भी जाता हँ। इस प्रकार अपनी 
प्रारम्भिक अवस्था में भी खादी दरिद्र जनता के लिए प्राण-प्रद सिद्ध हो रही 
है। ऐसी हालत में सूतत कातना तया खादी पहनना या उसका प्रचार 
करना गरीब हिन्दुस्थान के लिए यज्ञ का उत्तम से उत्तम रूप माना 
जा राकता हैं। अन्तर्गत सिद्धान्त वही है, परन्तु उसका बाहरी रूप' देश, 
काल तथा पात्र के अनुकूल परिवत्तित हो चुका है और होना भी 
चाहिए । अतएवं जो मनुष्य खादी की इत्त व्यापक आवश्यकता को ध्य।न 
में रखते हुए प्रतिदित नियमित रूप से सूत कातता हूँ, वह इस प्रयत्न में 
जनता-जनार्दन से अपना आत्तमिक सम्बन्ध स्थापित करता है। इस एक- 
वाक्यता से जो आध्यात्मिक प्रगति उसे प्राप्त होती है, वह किसी भी अन्य 
पारमा्थिक साधन से उतनो सुलूभ नही है । महात्मा जी कताई-बुनाई 
को जो यज्ञ का रूपदेते हे, उसका आध्यात्मिक रहस्य यही है। उन्होने 
भी अपनो भावना का ऐसा ही खुलासा किया हूँ। 

हाथ की कताई और हाथ की बुनाई इन दोनों का आधार-आधेय 
सम्बन्ध है। एक दूसरे के बिना पनप नहीं सकती। एक ज़माना था, 
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जब हमारे ग्रामीण जन-समाज में जगह-जगह चरखे चछते थे और उनके 
द्वारा कते हुए सूत करघों पर चढाये जाते [थे । इस तरह हमारे किसान 
अपने वस्त्रों के लिए सर्वथा स्वावलम्वी होकर चैन से अपनी गुज़र-वसर 
किया करते थे । परन्तु आज हाथ की बुनाई तो किसी अश में जारी 
है, पर चरखो का एकदम अभाव हो गया है। ऐसी हालत में वुनने- 
वाले कोष्टियो को मिल्तों की शरण छेनी पडी' है। लेकिन करघो और 
मिलो के वीच बडा घातक स्वार्थे-विरोब हैं। मिलू-सचालक पूजीवाछे 
हमेगा से इस बात के लिए प्रयत्नशील रहते आये हे कि हाथ के वुने 
हुए वस्त्र वाजार मे मिल्ल के कपडो से वाज़ी न मारने पावे । मिल-मालिकों 
के इस सम्मिलित प्रयत्त का परिणाम कोष्टियों के परम्परागत उद्यम पर 
बड़ा अनिप्टकारी सिद्ध हो रहा है। पाठक जरा देखे कि मिछो और 
करधो को औद्योगिक प्रतिद्वन्द्रिता किस तरह चल रही है। 

टैरिफ बोर्ड का अनुमान है कि इस देश में करीव २५ छाख (२६ 
मिलियन) करघे चलते हू और इनके द्वारा करीव एक करोड (१० मि० ) 
लोगो की परवरिग होती है। वस्त्रोत्पादक मिलो में सिर्फ चार छाख्र 
आदमी काम करते है और उनकी मजदूरी से केवल १० लाख आदमियों 
की गुजर हो रही है। अब जरा देखे कि दोनो की उत्पादक शक्तियाँ 
किस अनुपात में अपना अपना काम कर रही है। सन्‌ १९३३ का आँकडा 
बतलाता है कि उस साल १७,००० (१७०० मिं०) छाख गज कपडा 
करघो के द्वारा तैयार हुआ, जिसकी कीमत ३७४६ करोड रुपये कूती 
गई । इसी साल हिल्युस्थानी मिक्ो ने २८,९९० (२८९९ मि०) लाख 
गज वस्त्र तैयार किये, जिचकी कोमत का अन्दाजा ६५ ७६ कराड लगाया 
गया। यह तो अभी इन गये-गूजरे दिनों की बात है, लेकिन १९६० 
के पहले करघो के ह्वारा तैयार किये हुए कपडो की गज-सख्या मिल 
के वस्त्रों से अधिक थी। इन आँकडो से सम कदार पाठक सहज ही अनुमान 
कर सकते है कि इस देश के लिए करधों का औद्योगिक महत्त्व कितना 
अधिक है | अभी भी यहाँ मिलो के द्वारा जितने छोगो की जीविफा चल 
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है उक्षसे दसगूने आदमियों का भरण-पोषण करघो के द्वारा हो रहा 
। 

वस्त्र तैयार करने के इन दोनों साधनों पर जब हम लागत की दृष्टि 
से विचार करते है तो वही अन्तर हमे वहाँ भी दिखाई देता हँ । विशेषज्ञों 
का अनुमान है कि मिलो के लिए १,००० करघों के तैयार करने में करीब 
पाँच लाख रुपये छूगते हूँ और उनके द्वारा दिन भर में ५०,००० गज 
कपडे तैयार हो सकते है तथा ५०० जूलाहों की मिहनत आवश्यक होती 
है। बदि यही पाँच लाख की' रकम घरेलू करघो में रूगा दी जावे तो 
अनुमान किया जाता हैँ कि उनके हारा १६,००० कोष्टियो को काम 
मिले और प्रतिदित १,६०,००० गज कपडे त्तैयार हो। मिलो की रचना 
में जो रकम मकान, मैशिनरी तथा सचालक यत्रों के लिए खर्च होती हैँ 
उसका हिसाव अलग ही हँ । इसके सिवाय कल-पुरजों के खरीदने में 
तथा उनके बिगड़ जाने पर सुधरवाने में जो पूंजी साल-ब्र-्सालू 
लगाई जातो है, वह भी बहुत अधिक होती है । घरेलू करघो को 
सुब्यवस्थित रूप से चलाने में न तो वडी वडी वेशकीमती इमारतों की 
ही जरूरत होती, न फिर उनको सुधारने मे लोगो को परावलूवी ही 
होना पड़ता है । उनके विगड जाने पर गाँव के ही वढई-कारीगर उन्हे बना 
भी सकते हूँ । कहने का आजब यह है कि पाँच लाख की छागत में मिल- 
करघो के द्वारा जितने लोगो को प्रतिदिन के हिसाव से काम मिलता हैं, 
उसमे कही ३२ गुना अधिक जुलाहो की जीविका घरेलू करघे चला सकते 
हैँ । इनकी उत्पादक-जक्ति भी प्रतिदिन के हिसाब से यत्र-संचालित 
करधो से तिगुनी से भी अधिक होती है । इसके सिवाय मिलो के 
करधे जहरो मे चलते है, जहाँ जीवन-निर्वाह की सामग्री महँगी पड़ती है । 
घरेलू करघे देहातो मे चल सकते हे, जहाँ खाने-पीने की चीजे अपेक्षा-क्ृत 
सस्ती मिल्ल सकतो ह । अतएवं दोनो की मजदूरी में भी काफी अतर 
होना चाहिए । घरेलू करघो के अनुकूल इतनी रूब वाते होते हुए भी 
हम देखते है कि हमारे देश के जुलाहे दिनोदिन बर्बाद होते जा रहे है 
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और अपने परपरागत उद्योग से ह/थ धोकर दरिद्रता और बेकारी का 
जीवन व्यतीत कर रहे है। जरा देखे, उनकी बढती हुई इस आधिक 
दुरवस्था के कारण क्या है । 

हिंदुस्थानी जुलाहो की बढती हुई दुर्दशा पर हमने मनोनिवेशपुर्वेक 
विचार किया है और अत मे हम इस निर्णय पर पहुँचे हे कि मिलो पर 
उनका निर्मर रहना ही उनके विनाश का कारण हो रहा है। इस देश 
के मिलो मे प्रतिवर्ष ९,५०० (९५०मि०) राख पाउड सूत तैयार 
होता है । उसमे से करीव १ करोड (१० मि०) पाउड सूत तो बाहर 
चला जाता है और करीब ६,००० (६००मि०) छाख पाउड सूत 
देशी मिलो मे हो खर्च हो जाता है। जेष ३,४०० (३४० मि०) 
छाख पाउ ड सूत अपने घरेलू करघो के लिए देश के जुलाहे खरीद 
लेते है । इस सूत से कपडे बुनकर और अपने परिश्रम की यत्किचित्‌ 
कोमत छगाकर वे अपनी गुजर-बसर करने की कोशिश में चोटी 
से एडी तक पसोना बहाते है) परन्तु हिन्दुस्थानी मिल-मालिको 
को स्वाथे-बुद्धि इस वात को बरदाइत नहीं कर सकती। अतएव वे 
अपने लिए बाजार को सुरक्षित रखने की इच्छा से मिल के सूत की कीमत 
तो बढा देते है, णर अपने वस्त्रों की कीमत ज्यो की त्यो रहने देते हैं । 
इसका प्रत्यक्ष परिणाम यह होता है कि सूत की महँगाई के कारण कोष्टियो 
के बुनें हुए कपडे मिल के वस्त्रों से बाजार में महंगे पडते हे और इस कारण 
उनके खरीदार नहीं मिलते । गरीब जुरू।हो के प्रति मिल के मालिकों 
का यह स्वार्थ-प्रेरित व्यवहार अत्यत निन्‍्दनीट है । इधर तो वे अधिक 
कोमत लगाकर मुनाफ के साथ अपना एक तिहाई सूत जुलाहो के पास वेच 
डालते है और उधर अपने कपडो की कौमत कम करके उनके बुने हुए 
वस्म्रो की खपत नही होने देते । ऐसी हालत में देश के कोष्टियो के लिए एक 
ही उपाय रह जाता है और वह है, मिल के सुतो का वहिष्कार। छेकिन जब 
तक लोगो के हाथ में सूत तैयार करने का दूसरा साधन उपलब्ध नही है, तब 
तक जूलाहो के लिए मिल के सूत का बहिष्कार सभव नही हो सकता । 
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यो तो घरेलू करघो के पक्षपाती कई तरह के उपाय सोचा करते 
हैं। कोई कहता है कि मिल-म।लिको और जुलाहो के बोच ऐसा सम भोता 
हो जावे कि जिससे घरेलू करघो के द्वारा जैपे वस्त्र तैयार किये जाते 
है वैपे वस्त्र मिलो मे बुने ही न जायें । कुछ लोग ऐना भी कहते है कि 
मिलो मे जो वस्त्र बुने जाते है उनके तादाद की हृदबदी कर दी जावे। 
इस तरह अनेक छोग अनेक प्रकार के उपाय सोचा करते है । परन्तु जहाँ 
के श्रोतान छोएं मे स्वार्थ-बुद्धि प्रबल है और जहाँ के सत्ताघारी स्वयम्‌ 
इप्त सबध में उदासीन हे, वहाँ कोई भी ऐसा उपाय अमरू में नहीं 
लाया जा सकता जिससे इस स्वार्थ-विरोध का निपटारा सफलता- 
पूवंक हो सके । अतएवं मिल-मालिकों और जुलाहो के बीच इस स्वार्थ- 
सधष का परिणाम यही होना है कि हिदुस्थान के जुलाहे बहुत जल्दी 
लुप्त हो जावेगे और मिलो के लिए मैदान बिलकुल खाली रह जायगा । 
मिलो के स्वार्थ-लोल्प स्वामी इस सभावना का स्वागत करने के लिए 
सहष तैयार हे । अपने स्वार्थ के लिए घरेल्‌ करघो की बदौलत जीने- 
वाल्ले एक करोड आदमियों का खून करने के लिए वे दिलोजान से 
तैयार हूं । इन मरणासन्न और बुभुक्षित जुलाहों को उतकी निद्चित 
दुर्दशा से न्ाण देने के लिए हिंदुस्थान की सरकार ने वडो मेहरबानी 
के साथ २५ छाख प्रतिवर्ष के हिसाब से पाँच साल तक सहायता देने 
का विचार किया है । परल्तु यह स्वल्पातिस्वल्थ सहायता प्यासे के 
मुँह में प्षिफे एक बूँद पानी के समान होगी, इससे अधिक कुछ भी नही । 

हमारे वस्त्रोत्पादक उद्योग-धधे विदेशियों के द्वारा किस प्रकार 
नष्ट किये गये, इस बात का साक्षी इतिहास है । यहाँ पर उसे दृहराने 
की जरूरत नही । परन्तु आज की परिस्थिति ऐसी हँ कि गरीब लोगो 
के बचे-वचाये रोजगार को नष्ट करने मे हमारे स्वदेशी अ्र.मान्‌ भी 
पहायक हो रहे हूँ । उनमे से कुछ छोग तो वे है जो ठेठ लकाशायर से 
बने हुए कपडे मगाकर इस देश में उनका प्रचार बढाते है और कुछ 
लोग अपनी पूँजी के बरू पर इसी देश में मिलो की रचना करके कपड़े 
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तैयार करते है । कई मिरू-मालिक महीन कपडो के छिए बाहर से सूत 
भी मेंगाते हैं । इस प्रकार वे विदेशी वस्तरो के खरीदने मे मिलो के 
छिए बाहर से कछ-पुरजे तथा यूत मेंगवाने में इस दरिद्व देश का वहव 
सा पैसा हर साल विदेशी रोजयारियो को दे डालते है । यदि वे इतना 
ही करते तो राष्ट्र-हिंत की दृष्टि से उनका पातक-भार काफी वच्ञ हो 
जाता | छेकिन वे इसके सिवाय अपनी स्वार्थे-वीति से प्रेरित होकर राष्ट- 
घात के कुमार में और भी बागे बढ़ चुके हूँ । एक ओर दो जैसा कि 
हम कह चुके हूँ, वे विदेशी रोजगारियों से वना-ववाया वस्त्र मेंगाकर 
देश का पैसा वाहर भेजते हे और इस तरह घरेलू करघो को चलने नहीं 
देते और दूसरों ओर अपनो निज की मिल खोरकर ॒हे-सहे जुछाहो को 
और भी तवाह कर रहे है । ऐसी हालत में कोई जाव्चयें नहीं कि इन 
पूँजीवालो के नाममात्र से ही हिंदुल्थान के नौजवान साम्यवादी नाव- 
भौ सिकोडते है। उनके इस अनाचार को जाति-पुर्वक सह छेना सचमुच 
बडे धैये का काम हैं। परन्तु वर्तमान परिस्थिति में वैर्य के सिवाण 
कोई गत्यतर नहीं हैं और उतस्ते घारण करना ही होगा ॥ 
खादो-अचार के प्रति साघारण छोगो की अनास्था और पुँजीवालो 
का अप्रत्यक्ष विरोध--इन दोनो कठिनाइयो का सामना गाघी जी को 
एक साथ करना पड़ रहा है । ऐसी परिस्थिति में हमारी जडत्ताक्नत 
मति के अनुसार घरेलू करघों को सुव्यवस्थित रूप से चलाने के छिए 
सबसे पहली आवश्यकता इस वात की है कि देण के जुलाहे जरा अपने 
दृष्टिकोण को वदलू दें | इतना प्राय. निश्चित ही है कि मिल्‍ून्मालिकों 
से उनका समझौता होना यदि असंभव नही, तो कठिन से कठिन जरूर 
हैँ । इसलिए उन्हे चाहिए कि वे मिल के सूत का अवरूवन धीरे धीरे 
छोड़ दें और उसी अनुपात में हाथ के कते हुए नूत अपने काम में छावे। 
आमतौर से वे इस वात की शिकायत करते है कि हाथ के कते हुए चूत 
कमज़ोर होते है और इसलिए उन्हे करवो पर तानने में कठिवाई 
होती है । परन्तु यह तो पभ्रारभिक अवस्था की विलकुल स्वाभाविक 
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अड्चन हँ और उसे जब कभी प्रारभ करे, पार करना ही होगा। 
ध्िवाय इसके महात्मा! जी की प्रेरणा से अब हाथ कताई में बहुत तरक्की 
भी हो चुकी है। परतु जूछाहों को इस दिशा में लोकमत से ही प्रेरणा 
मिल सकती हूँ । अतएवं अततोगत्वा लोगो का ही पहला कर्तन्‍्य है 
कि वे इन जूलाहो से हथ-कते सूत उपश्रोग मे छाने की प्रेरणा करे 
और मिल-सूत के बने हुए वस्त्र खरीदना बद कर दे । गाधी जी इसी 
देशव्यापी लोकमत की सृष्टि में छगे हुए हे । 

हमे अरयंशास्त्री होने क। जरा भी दावा नहीं हैँ। फिर भी हम अपनी 
मामूली समझ से ऐसा सोचते हूं कि जहाँ जहाँ हमारे देशी जुलाहो की 
वस्ती अधिक है, उसी के आस पास के स्थानों में कपास की खेती को 
उत्तेजित करना आवश्यक है । सभव है कि कुछ स्थानों के सबंध में यह 
योजना कामयाव न हो, पर कई स्थान ऐसे भी निकलेगे जहाँ जुछ।हो की 
बस्ती भी है और कपास की यदि उत्तम नही, तो साधारण पैदावारी 
भी की जा सकती है । सर्व-साधारण छोगो को यदि जुलाहे और कपास 
एक ही स्थान में दृष्टिगोचर हो, तो उनमे सूत कातने की प्रवृत्ति वहुत 
कम कठिताई के साथ जाग्रत की जा सकती है। खादी-प्रचार के सबंध 
में सबसे आवश्यक वात हमे कपास की खेती ही प्रतीत होती है । हिदुस्थान 
के वहुत-से प्रातो मे ऐसे गॉव वहुत कम निकलेगे, जहाँ कपास की खेती 
के लायक पचीस पचास एकड जमीन न निकल सकती हो | जिन स्थानों 
मे चावल की उपज और वर्षा अधिक होती है वहाँ भी ढालू और 
सूखी जमीन पर कपास की खेती हो सकती है । कहने का अभिप्राय 
यह कि आज दिन कई ऐसे गाँव मौजूद है, जहाँ रई पैदा की जा 
सकती है, जुलाहे भी हैँ ; परन्तु कच्चे माल के अभाव में खादी तैयार करना 
दुष्कर हो रहा है । जिस दिन ऐसे स्थानों मे जगह जगह रुई के ढेर 
छग जवेंगे, उस दिन लोगो को उसका उपयोग करना सीखना ही होगा । 
इस प्रकार कपास की पैदावारी खादी-प्रचार के लिए बडी उत्तेजक सिद्ध 
होगी। पास मे कपास न होते पर दूर से उसका मेगाना और फिर चरखा 
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चलाना एक ऐसी वात हँ कि जिसको स्वीकार करने के लिए बहुत 
दूरदर्णिता की जरूरत होती हैँ | जन-ध्ाघारण के लिए यह बहुत हा 
दुर्लभ गण है। इसी कारण हमारी यह निश्चित धारणा है कि किसानों 
के पास गई का अमाव ही खादी-प्रचार के मार्ग में रकावट पैदा कर रहा 
है । अतएव सार्वजनिक कार्यकर्ताओं को इस ओर ध्यान देना चाहिए । 

देश के भ्रियमाण जुलाहो की रक्षा करने का एकमात्र साधन वही 
हैं जो गाधी जी वतला रहे है । न तो सहकारी समितियाँ काम दे सकती 
हैँ, न फिर मिल-मालिको से किसी तरह का समभौता ही वर्तमान परिस्थिति 
में समभव है । यदि कोई साधन णक्‍्य है, तो वह स्वावलवनशीछता ही है। 
इस पुरुपोचित गृण के बिना हम अपने वैभव और कत्वाण के दिन 
नही देख सकते । मिलो के मोह-पाण से कपडे वुननेवाले तथा पहलनें- 
वाले दोनो को मुक्त होना पडेगा, तभी किसानो को आर्थिक स्वतत्रता 
प्राप्त हो सकेगी, अन्यथा नहीं । 

चरखे के सवध में अकसर यह शिकायत युनने में आती है कि उससे 
दिन भर में इतना सृत नही निकल सकता कि जिसकी कोमत से छोग 
अपनी जीविका अच्छी तरह चला सकें । छेकिन चरले की आयिक 
उपयोगिता को इस दृष्टि से देखना भूल हैँ । वह तो देश के कृपि-जीविण 
को अपने कपडे-छत्तो के सवंध में स्वावढवी बनाने का एक जरिया है 
और वेकारी के मौक्षम में उन्हे काम देने का एक सावन हूँ। इसके द्वारा 
देश की जो सपत्ति प्रतिवर्ष बाहर जाने से बचेगी, वह आखिर उन्हीं 
लोगो के पास रहेगी । इसके सिवाय खह्द र की लोक-प्रियता आगे चलकर 
हथ-कते सूत की कौमत भी बढावेगी और इस प्रकार केवल चरुख हर 
बदौलत जीवन-निर्वाह करता भी सुकर और शबय हो जावेगा | असिल 
भारतीय चरखा-सघ की वदौलत आज की प्रारभिक अवस्था में भी 
जितने छोगो की परवरिश्ञ हो रही है, उसका जान सघ के वापिक र्पीट 
से अनायास हो सकता है । जिन छोगो को इस विषय की जानकार 
चाहिए, वे सघ की औद्योगिक प्रगति पर मनोनिवेश-नूर्वक विचार करे। 


( २४१ ) 
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महात्मा जी के रचनात्मक कार्य-क्रम के यही चार प्रधान अंग है । 
इस कार्य-क्रम में अधिक, सामाजिक, नैतिक तथा राष्ट्रीय हितो का बडा 
सुर मेल हँ। हिंदू-मुस्लिम-मेल का प्रज्न प्रधानत राष्ट्रीय है। 
जल्पृश्यता-निवारण तथा मादक द्रव्य-निषेव का कार्य-क्रम सामाजिक 
सवद्धतता तथा नैतिक उत्कर्ष को सम्मिलित बुनियाद पर स्थापित है । 
जादीअचार धर्म ओर अर्थ दोनो का दाता है । इस प्रकार गाधी जी का 
दिया हुआ विधायक कार्य-क्रम सर्वाज्भोण है और हमारे जातीय जीवन 
के सभी प्रधान क्षेत्रों में एक समान कल्याणप्रद है। सच पूछा 
जाय तो इस कार्य-क्रम मे हमारे भौतिक और आध्यात्मिक दोनो तरह के 
स्वराज्य के साधन सन्निहित है। इसी वात को ध्यान में रखते हुए महात्मा 
जो बात्म-विश्वास-पूर्वंक अकसर कहा करते थे कि लोग यदि मेरा कहना 
मन लें, तो मे एक वर्ष में ध्वराज्य दिला सकता हूँ | छोगो ने कुछ तो 
माना, परन्तु जैसा चाहिए, वैसा ध्यान नहीं दिया । इसी कारण स्वराज्य 
भी एक वर्ष में प्राप्त न हो सका । लेकिन स्वराज्य प्राप्त करने की 
कुछ गक्ति छोगो को ज़रूर मिल गईं । 

गांवी जी के दिये हुए रचनात्मक कार्वेक्रम का यह वैज्ञानिक उपचार 
हमारे राष्ट्रीय एनीमिया” के लिए रामबाण है । परन्तु रोगी अपनी 
आधि से इतता अधिक ग्रस्त हो चुका है और इसी कारण उसकी 
वृद्धि इतनी भ्रष्ट हो चुकी है कि वह दवा पीने को तैयार ही नहीं होता । 
न हो, लेकिन जमाने की हवा गाघी जी के अनुक्ूूछ वह रही है। पूजीवाद 
का युग पृथ्वी भर के जन-समाज के लिए बड़ा घातक सिद्ध हुआ है । 
श्रीमानो 'ने अपने कछ-कारलानो के द्वारा छोगो को खूब लूटा है। जिस 
सपत्ति को जन-समाज में वितरित होना चाहिए था, उसका अधिकाण 
थोड़े से पूंजीवाले समेटे बैठे है । अभी तक तो इन थोडें से श्रीमानों 
के दिन चैन से वीते; अब उनकी भी तवाही के दिन आ चुके है । 

फा० ३६ 
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अब उनके पास माल भरा पडा है, कोई खुरीदार नहीं । इसलिए वे अब 
अधिक माल तैयार करना नही चाहते । उन्हे अब कम मजदूरों की जरूरत 
हैँ । इस कारण छोग बेकार हो चुके हे और हो रहे है । ऐसी हालत में 
घरेलू उद्योग-धधे ही छोगो के सहायक हो सकते है , दूसरा कोई चारा नही। 
हिन्दुस्थान सरीक्षे देश मे जहाँ वस्त्रो की बहुत अधिक जरूरत है और 
मिलो की सख्या बहुत कम है, चरखे के सिवाय दूसरा साधन सुरूभ 
नही हो सकता। अतएव परिस्थिति तो ऐसी आ रही है कि जो काम 
उपदेश से न हो सका, उसकी पूति किसी अश में जमाने की छाई हुई 
बेकारी कर देगी। 

महात्मा जी ने राष्ट्रीय महासभा के सामने अद्यावधि जो कार्य-क्रम 
प्रस्तुत किया है उसके दो पहल है, पहला विधायक, दूसरा विधघातक । दूसरे 
प्रकार के कार्ये-क्रम के लिए तो उन्हे बहुत-से सिपाही मिलते | सत्याग्रह के 
दिनो में स्वय सेवको का जेंलो की ओर ताॉता-स। लग गया था। परन्तु 
विधायक कार्यों के लिए गाधों जी को कार्य-कारिणी सेना मे नाम दर्जे 
करानेंवाले बहुत ही कम निकले । आज महात्मा जी को ऐसे लोगो की 
बहुत अधिक आवश्यकता है जो गाँव गाँव घूम करके देहातियों से 
मिले, उनके सम्पर्क में आयें और उनके बीच में रहकर उन्हे 
औद्योगिक, नैतिक तथा राष्ट्रीय शिक्षा दे। गिरफ्तार होकर वरस- 
छ. महीना एक जगह ए० या वी० वलास में जेंक काटने को 
वनिस्वत' मई कौ प्रचंड दोपहसी में गाँव गाँव घूमना कही अधिक दृष्कर 
है। कदाचित्‌ ऐसा ही है, तभी तो छोग जेल जाने के लिए इतनी अधिक 
सख्या में तैयार हो गये, परन्तु रचनात्मक कार्यक्रम के लिए उनमे 
से अधिकाद लोगो में वह मानसिक तंयारी नही दिख;ई देती। इसका 
कारण तो हमे यही प्रतीत होता है कि जिन गूणो के आधार पर मनुष्य 
जेल जा सकता है, उनका उपयोग रचनात्मक काम के लिए विशेष 
नही हैँ । क्षणिक आवेश में आकर हम जेर के अन्दर दाखिल हो सकते 
है और एक वार वहाँ दाखिल हो जाने पर स्वाभिमान बुद्धि की प्रेरणा 
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से सजा के अन्तिम दिन तक बन्दी-जीवन का निर्वाह भी कर सकते हूं । 
लेकिन विधायक कार्यक्रम के लिए क्षणिक आवेश किसी काम का नही 
होता। ऐसे कामों के लिए सबसे पहली आवश्यकता जिस वात की है, 
उप समवेदना कहते हूँ, यानी दरिद्र जनता की दुरवस्था को देखकर 
हनारे दिलो में बैचैन वननेवाली सहानुभूति च,हिए। समाज-सुधारक 
के लिए सबसे पहली जरूरत उसी गुण की होती है। स्वामी विवेकानन्द 
ने भारत के समाज-सेवक नौजवानों से एक वार कहा था कि प्यारे 
युवकों, जिस दिन समाज की चिन्ता से तुम्हे रात को नीद न आवे, 
उसी दिन समझना कि तुम सच्चे समाज-सेवक हो गये । अभिप्राथ कहने 
का यह हूँ कि जन-सुधार के लिए जिस समवेदना-मूलक छटपटी की 
भावश्यकता होती है, वह वडी वेशकीमती मानसिक अवस्था है। इसी 
कारण वह बहुत कम लोगो में पाई भी जाती है। विधायक कार्यक्रम 
की एक और खासियत है जो सत्तर-अस्सी सैकडा लोगो को नापसन्‍्द 
होती है। जेल जाने मे जो एक वहादुरी का दिखावा है और जिसके 
कारण थोड़े से थोडे समय मे अधिक से अधिक ख्याति मिल सकती है, वह 
वात विधायक कार्यक्रम में विलकुल नही पाई जाती। इस क्षेत्र में काम 
करनेवाले को वर्षो तक अज्ञात रहना पडता है। कोई उसका नाम तक 
नही छेता, न फिर उसे स्वागत के हार ही सुलभ होते । वडी छूगन के साथ 
पेय-धारण-पूर्वक वर्षो तक ठडे दिल वो दिमाग से अज्ञात-वास मे रहकर 
काम करना पडता है, तव कही लोग कहते है कि अमुक आदमी वडा 
जेच्छा. कार्य-कर्त्ता है; उसने अमुक अमुक काम किये । इसके सिवाय 
जैसा कि हम कह चुके है विधायक काम करनेवाले को शारीरिक कष्ट 
भी बहुत झोेलने पडते है । वबत बेववत खाने-पीने को मिलता है, कभी 
मिलता ही नही। कभी कोसो तक चलना पडता है । जेल जाते के लिए 
विशेष सहयोग की ज़रूरत नहीं । कोई भी आदमी जो चाहे, कानून की 
भवज्ञा करके अकेला जेल जा सकता है। परन्तु विधायक कार्य के करने- 
वाले को कई तरह के छोगो से सहयोग भी करना पड़ता है । काम करने 
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की इच्छा भी हो, पर अन्यान्य कार्य-कर्तताओ से सहयोग करने की मानसिक 
क्षमता न हो, तो रचनात्मक काम ही' नही चलता । इसके सिवाय रचना 
करनेवाले को अपने वर्षों के प्रयत्न में कई वार निराशा तथा आत्म- 
ग्लानि का सामता करना पडता है। यदि उसमे पर्याप्त धैर्य तथा आशा।- 
बादिता न हो, तो वह सेवा-वर्म पर बहुत दिनो तक आरूढ नहीं रह 
सकता। इसी कारण तो किसी ने बडी वृद्धिमानी से कहां हैं कि -- 
सेवा-वर्म परमगहनों योगिनामप्यगम्य 

साराश यह कि रचनात्मक कार्य करनेवाले समाज-सेवक को सम- 
बेदना, नम्जता, सहनणीछता, सहयोग-बुद्धि, धैर्य तथा सरूग्नता सरीखे 
अनमोछ एवं देव-दुलंभ नैतिक गुणो की आवश्यकता होती है। इन 
गुणों का सम्यक्‌ मेल बहुत ही कम छोगो में पाया जाता है। यही कारण 
हैँ कि गाधी जी को विवायक कार्य-क्रम में उतनी सहायता नही मिल रही 
हूँ जितनी उन्हे विधातक तथा केवकू विरोध प्रकट करनेवाले कामों 
' में मिली | 

रचना और सहार की क्रियाओं में जो एक बडा बन्तर हैँ 
वह यह है कि सहार करते देर नही छूगती, पर रचना का काम बहुत 
धघोरे होता है। अतएवं गाघी जी का विधायक कार्यक्रम सत्याग्रह-आतन्दोलन 
के समान एक-दो वर्षों का काम नही है, वह सदियो का काम हूँ । यथार्थ 
में रचना करने की कोई सीमा ही नही है। जन-समाज में सुधार करने की 
आवध्यकता हमेशा वनी हो रहेगी। हमारे आधिभौतिक तथा आध्यात्मिक 
विकास की परम्परा सृष्टि के अन्तिम दिनों तक जारी रहेगी। इक्षके 
सिवाय सहार करने का अधिकार उसी को दिया जा सकता है, जो उसके 
स्थान पर क्षमता-पूर्वेक निर्माण भी कर सके और वह रचना ऐसी हो 
जो विनाशित व्यवस्था से अच्छी हो। केवल सहार करने की क्रिया 
अपेक्षाकृत बहुत सरल है। अतएुव रचनात्मक गवित के अभाव में विधातक 
आचार एक वहुत ही खतरनाक चीज है। समभदारों को उसका हमेंभा 
प्रतिकार करना चाहिए। महात्मा जी में दोनो अक्तियाँ विद्यमान हू 
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पर यह मेल उनके अधिकाश अनुगामियों में नही पाया जाता। यही तो 
उनके सामने एक बडी भारी अड्चन हैं। आज ऐसे कितने लोग हूं 
जो ग्रामोग उद्योग-सध मे गाधी जी की मनसा, वाचा, करममंणा सहायता 
करने के लिए तैयार है ? कितने जेल-यात्री सत्याग्रही सिपाही ऐसे है जो 
गाँव गाँव घूमकर खादी-प्रचार करना पसन्द करते हे? हरिजनो की 
मैलो-कुचंली गलियों में घूमकर उनकी सेवा करनेवाले सच्चे और 
सहृदय कार्यकर्त्ता कितने हे ? इन सब प्रश्नों का एक ही उत्तर हूं, 
बहुत कम ।' 

इन सब अडचनों के सिवाय गाथी जी के सामने जो एक व्यापक 
और सबसे वडी कठिनाई है वह हिन्दुस्थानी जन-समाज की अन्ञान- 
मूलक उदासीनता है। जहाँ तक स्वदेशी तथा खादी-प्रचार का संवध 
है, हिन्दुस्थानियों में यह वैध्योचित सद्बुद्धि है ही नहीं कि यदि हम 
अपने देश की वनी हुईं चीजे खरीदेगे तो अन्ततोगत्वा वे हमे सस्ती 
पड़ेगी । अभी के फायदे पर खयाल करके वे जापान की सस्ती चीजे 
खरीदना अधिक पसन्द करते हे । भारत के जन-समाज को यह वैश्योचित 
दृष्टिकोग देना भी गुजरात के उस महान्‌ बनिये का काम है। हरिजनोद्धार 
तया मादक द्वव्य-निषेध के कामो मे ब्राह्मणोचित उदाराशयता तथा मान- 
सिक पवित्रता की आवश्यकता है। पर जहाँ छोगो मे स्वार्थ-प्रेरित स्वदेशी 
भावना नहों है, वहाँ परमार्थ और मानव-प्रेम के विशुद्ध भाव उत्पन्न ही 
कैसे हो सकते है ? यह मजिल तो बहुत दूर की है। हिन्दू-मुस्लिम-मेल 
के लिए विश्वद्ध राष्ट्रीय दृष्टिकोण चाहिए । परन्तु साम्प्रदायिकता से अस्त 
और जजेरित भारतीय जन-समाज मे ऐसी दृष्टि रखनेवालो की सख्या 
क्र से कम आज की अवस्था मे अधिक नही हो सकती । फिर भी जितनी 
पख्या हैं उसका अधिकाश गाधी जी की प्रेरणा, नैतिक पवित्रता तथा 
दरदर्शी नेतृत्त का परिणाम हैँ। इन सारी कठिताइयो के विकट 
भोले को देखकर लेनिन से लेकर हिटलर, मुसोलिनी तथा कमालपाशा 
सरोद्धे राष्ट्र-निर्माताओ के भी छक्के छूट जाते। यह तो ससार का 
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सर्वश्रेष्ठ महापुरंष और भारत के हृदय-सम्राद महात्मा याधी का ही काम 
है जो सहत्न-बाहु होकर सरकारी दमन, सर्व-प्रिय अनास्था, कार्यकर्त्ताओ 
का अभाव, साम्प्रदायिक विरोध इत्यादि एक से एक बडी अडचनों का 
सामना करते हुए घैर्य-घारणयूर्वक अखड आश्ावाद से प्रेरित होकर 
जागन्नियता से राष्ट्रोत्ति के लिए प्राथेनाः करे और प्रार्थनामयी भावना 
के क्षहारे जन-सेवा मे मनसा, वाचा, कमंणा सकमन रहे । 


अध्याय १८ 


राष्ट्रभाषा 

इस पृथ्वी पर कई रूप-रय के मनुष्य देखे जाते है । कोई गोरा 
होता है, कोई काहा, कोई ऊँचा होता है, कोई न|टा और कोई दुबला 
होता है, कोई मोटा। परन्तु इन भेदो के होते हुए भी मानव- 
शरोर को मौलिक रचना एक-सी होतो है । हाथ, पैर, ताक, कान, मुह 
तथा आँखे समान रूप से सभी मनुष्यों की अपने स्थान पर ही होती है। 
ठीक उसी प्रकार शिक्षा-दीक्षा की वदौलत मद्यपि भिन्न भिन्न मनुष्यों 
की मानसिक रचनाओ में बहुत अन्तर पड़ जाता है, तथापि जिसे हम 
मानव-स्वभाव कहते है वह सभी प्रकार के छोगो मे समान-रूप से 
पाया जाता है। सुख और दुख के प्रसगो पर छोगों के हृदय और मस्तिष्क 
में जो भाव तया विचार उत्तन्न होते है, वे प्राय एक ही से होते है। मदि 
इस मानव-स्वभाव-गत विचार-साम्य को प्रकट करने का साधन भी एक 
हो होता, तो हमारी पृथ्वी की भिन्न-भिन्न मनुष्य-जातियों मे जो इतनी 
विषमता, भेंदबबुद्धि विचार-वेसनस्थ एव तज्जनित कलह दिखाई 
देता है, वह्‌ कदाचित्‌ नही रहता। परस्पर आत्म-ग्रकाशन के अभाव 
ही मे एक जाति का मनुष्य दूसरे से दूर पड़ जाता हैं। मनुष्य के लिए 
वात्मअकाशन (86/-6फधघ्शणा) की सबसे उत्तम साधन 
उसकी भाषा और साहित्य है । यदि इस पृथ्वी के एक छोर से दूस्तरे 
छोर तक एक हो भाषा बोली जाती, तो उसका साहित्य भी एक ही 
होता और छोगो मे दृष्टि-भेद वहुत कम रह जाता। दृष्ठिमेद के 
अभाव मे भिन्न-भिन्न जातियों के छोग बहुत कुछ अभिन्नहृदय होकर एक 
सरे से भाईचारे का व्यवहार करते और इस पारस्परिक श्रेम-व्यवहार 
के कारण संसार अधिक सुखी होता। इस दृष्टि से देखने पर पाठकों 


२४७ 


( २४८ ) 


को अनायास प्रतीत होगा कि भाषा और साहित्य की विषमता जन-समाज 
मे गलतफहमी और फूट पैदा करती है। ससार में इस समय जो इतनी 
अशान्ति और कलहशीलता विद्यमान है, वह अधिकाश मे इसी 'भेद- 
बुद्धि का दुष्परिणाम है। 

किसी भी जन-समाज के सामूहिक विकाक्ष की योजना में भाषा 
का स्थान अत्यन्त महत्त्वपूर्ण होता है।यदि दो मनुष्यो के बीच आत्म- 
प्रकाशन का साधन एक ही न हो, तो वे बिल्‍ूुकुल तरास-पास रहते हुए 
भी अलूग-अछग दुनिया मे रहते है। दोनो समानरूप से मनुष्य होते 
हुए भो वे एक दूसरे को बड़े आश्चर्य की दृष्टि से देखते है। एक की 
भाष। दूसरे को विचित्र और परिहासजनक प्रतीत होती है। बतएव 
दोनो को अपने-अपने विचारों के पारस्परिक आदान-प्रदान के लिए 
कोई प्रसग ही नही मिलता। एक के लिए दूसरे का हृदय-द्वार बद रहता 
है । ऐसी दशा मे सहानुभूति का प्रइन बहुत दूर जा पडता हूँ। यदि 
कोई पंजाबी किसी तैछगू-भाषी आदमी को उसकी भाषा मे बिछख-बिलख 
कर रोता हुआ सुने, तो समभवत सहानुभूति के बदले उसके हृद८ पे 
विनोद का भाव जाग्रत होगा। इसी एक उदाहरण से पाठक समझ 
सकेंगे कि भाषा-वैषम्य दो मानव-हृदयो के बीच कितना अधिक अन्तर 
डाल देता है। एक का करुण-कन्दन और दूसरे का परिहास ! फिर 
ऐसे दो हृदयो के बीच भाई-चारे का सबध किस तरह स्थापित हो ” सभव 
नही। 

भारतोय राष्ट्रीयता के मार्ग मे जो सबसे बडी अडचन है, वह राष्ट्र- 
भाषा का अभाव है। ऊपर हमने पजावी और तैरूगू का जो 
उदाहरण दिया है, वह इस देग में प्रत्यक्ष दिखाई देता है। अभिन्न-सस्क्ृति 
होते हुए भी राष्ट्र-भमाषा के अभाव में दो भिन्न-भिन्न प्रान्तो 
के निवासी एक दूसरे को विदेशी और विधर्मी के समान प्रतीत होते 
हैँ। उनके आराध्यदेव एक ही है, सभ्यता तथा जीवन-लक्ष्य भी एक ही 
है; यत्किचित्‌ भेद के साथ खान-पान, रहन-सहन तथा चारू-चलंन 
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भी प्रायः समन है। फिर भी एक बगाली की भाषा गुजराती मनुष्य 
की भाषा से भिन्न होने के कारण दोनो एक दूसरे को समभ ही नहीं 
पाते। हिल्दुस्थान की यह अन्तर्प्रान्तीयः नासमभी और विचार-अ्राति तब 
तक दूर न होगी, जब तक भिन्न-भिन्न प्रान्तों के बीच आत््म-प्रकाशन का 
एक ही साधन उपलब्ध न होगा । जिस तरह अछकूग-अलग ई टो को सीमेण्ट से 
जोडकर ही कारीगर किसी भवन का निर्माण कर सकता है, ठीक 
उसी प्रकार एक ही राष्ट्रभाषा तथा तत्वेरित भावना से संबद्ध 
होकर ही कोई मनृष्य-जाति अपना राष्ट्र-निर्माण कर सकती है । तात्पय॑ 
यह कि राष्ट्रीयता के लिए राष्ट्रभाषा अनिवार्य है। 

आमतौर पर लोग कहा करते हे कि हिन्दुस्थान के लिए ब्रिटिश 
शासन बडा अनिष्टक।री सिद्ध हुआ है । इस कथन में बहुत कुछ सचाई 
है। परनु ऐसी समक रखनेवालो को यह भी समझना चाहिए कि 
एक एसी भी दृष्टि है जिससे विच।र करने पर इस देश मे अँगरेजों का 
शासन किसी अश में आश्षीर्वाद के समान भी प्रतीत होता है । आज 
दिन हिन्दुस्थान मे जो यत्किड्चित्‌ राजनैतिक भावना जाम्नत हो चुकी 
हैं, वह विदेशी शासन की बदौलत ही हुई है, इसमे तिलमात्र भी सन्देह 
नहीं। हिन्दुस्थान सरीखे दीघे-काय देश को एक ही शास्षन-व्यवस्था 
मे समेट कर एकाकार और संगठित कर देते मे ब्रिटिश-जाति की 
प्रतिमा प्रत्यक्ष अकित है। आज हिन्दुस्थान की जोड का ऐसा एक 
भी देश इस्त पृथ्वी पर नहीं है, जो एक ही केन्द्रित-शासनप्रणाली से ऐसी 
अवस्था-पूवंक शासित होता हो। यह बात जुदी हैँ कि श/सको का दृष्टि- 
कोर्ण हमे भजूर नही। यदि शासन की सिर्फ नीति ही बदल दी जावे, तो 
वत्तमान व्यवस्था हमारी वत्त॑मान परिस्थिति मे कुछ बुरी नहीं है। 
इसी व्यवस्था की बदौलत हमे एक ऐसी भाषा मिली है, जो हमारी तो 
नही है, लेकिन फिर भी जिसके द्वारा इस देश के राजवैतिक प्रगति 
में बडा लाभ पहुँचा है। अँगरेजी' भाषा की बदौलत आज हिन्दुस्थान के 
उहर्वर्ती प्रान्त एक दूसरे के बिलकुल निकट पहुँच गये है । आज हिन्दुस्थान 
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के शिक्षित-समाज मे प्रान्तीय मेंद जो बहुत कुछ तिरोहित हो चुका है, 
बहू भगरेजी शिक्षा की बदौलत ही है। आज पंजाब में किये गये अत्याचार 
को पढकर मद्रास का हृदय जो क्षृव्ध हो जाता है, वह जेंगरेजी समाचार- 
पत्रो की प्रेरणा का ही परिणाम है। आज सिन्धी और आसामी शिक्षित- 
समाज अपने को समान रूप से जो भारतीय समभने छगा है, वह अँगरेजी 
में किये गये विचार-विनिमय के कारण ही' सभव हो सका हूँ। समभ में 
नहीं आता कि अंगरेजी भाषा के अभाव मे हमारी अखिल भारतीय 
महासभा का जन्म ही किस प्रकार सभव होता ! आज इन पचास वर्षो 
के अन्दर इस राष्ट्रीय ससथा की सारी कारंवाइयाँ अँगरेजी ही मे हुई 
है। प्रस्ताव भी अँगरेजी मे ही पास कियें गये है। अधिक से अधिक सख्या 
मे व्यह्यान भी इसी भाषा मे दिये गये हे। इस तरह पाठक देखेगे 
कि भारतीय राष्ट्र का निर्माण करनेवाली राष्ट्रीय महासभा का सारा 
आत्म-प्रकाशन अभी तक विदेशी भाषा के द्वारा हुआ है। क्या यह कम 
आदचये की बात है ? पर इससे भी अधिक विस्मय की बात यह है कि 
इसी अराष्ट्रीय भाषा के द्वारा ही हमारी वत्तेमान राष्ट्रीय चेतनता जाग्रत 
हुई है। अतएवं यह एक निविवाद बात है कि हमारे देश के प्रति अँगरेजो 
के अपकार भले ही वहुत हो, पर भेंगरेजी का उपकार भी कुछ कम 
नही है। इसमें सन्देह नहो कि अगरेजी हमारी व्यापक राजनैतिक 
भावना की जननी है। 

फिर भी छतज्ञता-प्रकाश करते हुए हमें इस बात को नहीं 
मूछना चाहिए कि हमारी राष्ट्रीय प्रगति में मंगरेजी भाषा की उपादेयता 
सीमित हौ। विदेशी भाषा के द्वारा हमारी राष्ट्र-भावना अक्ुरित 
तो जरूर हुई, परन्तु भविष्य मे वह पल्लवित नही हो सकती | 
ऐसा होना प्रत्यक्ष रूप से असम्भव है। जब तक हमारी राष्ट्रीय 
सभा की इयत्ता शिक्षित-समाज में ही परिमित थी, तव तक अँगरेज़ी 
से हमारा काम अच्छी तरह चल निकछा। परुततु ज्यों ज्यों 
काग्रेस का विस्तार बढ़ता जायगा और ज्यो-ज्यों वह 
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जनतात्मक रूप धारण करती जायगी, त्यो त्यो हमे विदेशी भाषा 
का अवलम्ब छोडता ही पडेगा। इस कठिनाई का अनुभव 
आज हमे हो रहा है। आज काग्रेस के सामने दो ही मार्ग है, 
या तो वह अपनी कार्रवाइयो तथा मतव्यों से अँगरेजी का 
वहिष्कार करे या किसान और मजदूरो के अन्दर न आने दे । 
दोनों की एक साथ गुजाइश ही नही हो सकती । हिन्दुस्थान का 
यथार्थ नागरिक देहाती किसान है । अतएवं जब तक हमारी राष्ट्रीय महासभा 
देहाती किसानो की भाषा में आत्म-प्रदर्शन तथा विचार-प्रचार 
करने में सक्षम न हो सकेगी, तव तक उसके लिए सार्वजनिक रूप 
धारण करता असम्भव है, तब तक वह कुछ अपरिचित छोगो 
की एक दुर्वोध सस्था के समान पडी रहेगी। जन-साधारण का 
सम्मिलित योग उसे प्राप्त ही नही हो सकता । ऐसे सार्वजनिक सहयोग 
के अभाव में वह अपनी लक्ष्य-सिद्धि में सफलता कदापि नही पा 
सकती । 

बडे आइचर्य की वात हूँ कि इस प्रत्यक्ष आवश्यकता को समभने 
में हमारे राष्ट्रनेताओ को आवश्यकता से अधिक देर छग गई। 
काग्रेस की उमर पचास वर्षो की हो चुकी हँ। इतने विनो के 
बाद भी; हम ऐसा नही कह सकते कि इस राष्ट्रीय ससथा की कार्रवाई 
राष्ट्रआापा मे होती है। अँगरेजी का प्रभाव अभी भी अधिकाश 
में विद्यमान हैं। अपने को रराष्ट्र-प्रेमी समभनेवाले भिन्न-भिन्न 
प्रान्तो के नेता कांग्रेस के सभा-मच पर अपना भाषण अँगरेजी में ही 
देते है। जब उनसे यह कहा जाता है कि आप अपना भाषण हिन्दी 
मे करे, तो वें खुलकर यह जवाब दे देते है कि हिन्दी नही आती। 
कुछ लोग जब हिन्दी ही में वक्‍तव्य आरम्भ करते है तो बहुत-से 
प्रतिनिधि अँगरेजी, अँगरेज़ी” कह कर' चिल्लाते है। गाधी जी कों 
ऐसा अनुभव कई बार होता है। गत पच्द्रह वर्षो से प्रान्तीय नेताओं 
तथा कार्य-कर्ताओ से वे लगातार हिन्दी सीखने की प्रेरणा करते 
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आ रहे है। परन्तु , इस महत्त्व-पूर्ण आग्रह पर जँसा छोगो को 
ध्यान देना चाहिए, वैसा अभी तक नहीं दिया गया। फिर भी 
राष्ट्रीय सभा-मच से अब हिन्दी के भाषण कर्णगोचर होने लगे 
है। परन्तु प्रस्ताव तो अभी भी अँगरेजी में ही लिखे जाते है। काम्रेस- 
सभापति के भाषण अभी भी मौलिक रूप से अँगरेजी मे ही लिखें 
जाते है; पर अब उतके हिन्दी-अनुवाद भी प्रतिनिधियों के बीच 
वितरित किये जाते हे। जो लोग अपने भाषण में हिन्दी वोल 
भी लेते है, उनकी हाली से प्रतीत होता है कि वे अँगरेजी वाक्यो 
का अनुवाद ही कर रहे हे। अँगरेजी भाषण में एक भी व्याकरण 
की गछूती बडी गहबय॑ मानी जाती है। लेकिन हिन्दी बोलते हुए 
यदि प्रत्येक वाक्य मे ऐसी चूक हुई, तो न तो बोलनेवाले उसकी परवाह 
करते, न सुतनेवालो का ही ध्यान ऐसी भूलों की ओर आदक्ृष्ठ होता। 
अंगरेजी को एक भी भूछ अक्षम्य है, छज्जाजनक है, पर हिंन्दी 
में ऐसे संकडो खून भी माफ हो जाते है। हिन्दुस्थानी स्वभाव की इस 
उपहास-जतक विचित्रता को देखकर दि मे वडा तरस जाता है। यह 
एक ऐसी जोचनीय होनता है, जो गुलामी के साथ आती है और 
उसी के साथ जाती भी है। वह दासता की सहचरी है। 

राष्ट्रीय महासभा के बाहर यदि हम समूचे देश पर दृष्टिपात 
करे, तो राष्ट्रमाषा के प्रति वही अनास्था दिखाई देती है। हिन्दुस्थान 
के शिक्षित विद्वान्‌ अधिकाश में अपने अच्छे से अच्छे ग्रथ अंगरेजी 
में ही लिखने के अभ्यासी है। कदाचित्‌ वे समभते है कि हिन्दुस्थल की 
कोई भी' भाषा ऊँचे विचारो के लिए बनाई हो नहो गईं। उनके भतानुसार 
हिन्दुस्थानी भाषाओं मे हम केवल शाक-भाजी ही खरोद सकते हैँ या 
अपने घर की स्त्रियों से नमक-तेल और लकडी के विषय में कुछ सम्भाषण 
कर सकते है! हिन्दुस्थ।न का शिक्षित आदमी जब कभी छाचारी से अपनी 
मातृ-भाषा में बाते भी करता हूँ, तो वह वोच बीच मे अँगरेजी-गब्दो का 
ऐसा अनावश्यक और परिहास-जनक उपयोग किया करता है कि केबल 
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हिल्दुस्थानी जाननेवाला उसे नहीं समझ सकता। प्रतिक्षण जलने और 
बुभनेवाली विजली की रोशनी जैसे द्रष्टा की आँखो मे चकाचौध उत्पन्न 
करती है, ठोक उसी प्रकार अँगरेजीदाँ लोगो की हिन्दी-अँगरेजी 
मिली हुई, आधा तीतर आधा बटेर' वाली भाषा केवल हिन्दुस्थानी 
जाननेवाल्ो के प्रज्ञाचक्षु के सामने कभी प्रकाश और कभी अन्धकार का 
जलवा दिखाकर उनको बुद्धि को चक्कर मे डाल देती है । वह भाषा न 
तो ज़मीन की होती है, न आसमान की। एसी भाषा बोलनेवाले न तो 
अच्छी तरह अंगरेज़ी जानते न हिन्दुस्थानी। उनसे यदि यह कहा जाय 
कि अच्छा धाहव, आप हिन्दुस्थानी नहीं जानते, खैर अँगरेजी ही मे 
बोलिए,' तो भी उन्हे बगले फॉकनी पडतो हे । यही हालत हमारे अधि- 
काश अंगरेज़ी' पढे-लिखे लोगो की है। 

कुछ थोडे से लोग ही इस विदेशी भाषा में योग्यता-पूर्वक लिख- 
वोछ सकते है। परन्तु वे अपनी मातृभाषा से बिलकुछ सन्यास छे चुके 
है। ऐसे ही सुपठित लोगो ने अपने अच्छे अच्छे ग्रथ अँगरेजी मे लिखे है । 
हिल्‍्दुस्थानी विक्षितो के अभी सैकडो ऐसे ग्रथ अँगरेजी मे विद्यमान है, 
जिनका किप्ती भी भाषा में अभी तक अनुवाद नहीं हुआ है। ऐसे 
प्रथ रहते हुए भी मारतोय जन-समाज के लिए नही के बराबर हैँ । 
भश्चय की बात तो यह हैँ कि राष्ट्र के जन-समाज को जाम्रतू करने 
के अभिप्राय से लिखित वहुत-सा राष्ट्रीय साहित्य अँगरेजी ही मे विद्यमान 
है। ऐसी पुस्तकों को लिखते समय लेखको की बुद्धि न जाने कहाँ चम्पत 
हो गई थी, जो उनकी सूक् मे इतनी मोटी बात भी न आई। आज वे 
प्रथ जहाँ के तहाँ पड़े हुए हे। पुस्तकालयो में उनके पन्ने अभी जुडे हुए 
पाये जाते है। छापेखानेवालो की यह भूल कई ऐसे ग्रथो में कदाचित्‌ 
उनके जी्-शीर्ण होते तक वनी रहेगी। ,़्यो न रहे, जब ग्थकार ने ही 
ऐसी वेढगी भूल पहिले से हो कर डाली है। अेंगरेजी शिक्षितो मे कई 
लोग तो विदेशी भाषा के दामन में ऐसी बुरी तरह से उलभे हुए है कि 
वे लेखो और ग्रथो की तो वात क्या, कविता भी अँगरेज़ी में किया करते 
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है, मानो अंपरेज़ी का ज्ञान उन्हे भाता की गोद ही से मिला हो | कोई 
विचार तो करे कि एक आदमी दूसरे देश की ज़वान मे हृदय की भाषा 
क्या खाक लिख सकेगा! लेकिन फिर भी ऐसे कवियों को आत्म- 
गीौरव-भावना का अनुभव अँगरेजी तुकबन्दी में ही होता है, किसी 
हिन्दुस्थानी भाषा में नहीं। रवीन्द्रनाथ ठाकुर के समान प्रचुर प्रतिभा- 
सम्पन्न कबि तो अपनी मूल कविता मातृभाषा ही में लिखते है, परल्तु 
कई साध।रण कोटि की रचना करनेवाले अँगरेज़ी ही मे आत्म-प्रकाशन 
करना उचित समभते हे । हमारे इस पराघीन देश मे परतत्रता-असूत 
आत्म-विस्मृति इतनी बढ चुकी है कि किसान और मजदूरों के बीच 
जाग्रति फैलाने का दम भरनेवाले साम्यवादी नौजवान भी अपने कई 
समाचार-पत्र अथवा अन्यान्य वक्‍तव्य अँगरेजी मे ही निकालते है। 
अँगपरेजी समाचार-पत्रो की सख्या अगरेजी समझनेवालो के मान से 
बहुत कम होनी चाहिए। परन्तु बात बिलकुल उलटी दिखाई देती 
है, उन्हीं की सख्या अनुपात से अधिक हैँ और हिन्दुस्थान की प्रान्तीय 
भाषाओ में आवश्यकता से बहुत कम पत्र निकलते है। आदचर्य की वात 
तो यह हूँ कि '्री प्रेस जल”, बाम्बे क्रानिकल' तथा अमृत बाजार 
पत्निक।' को प्रतिष्ठा, प्रचार तथा योग्यता का एक भी पत्र हिन्दी में 
नही है। प्रचार के सम्बन्ध मे यह कहा जा सकता हैं कि कई प्रान्तो 
के लोग हिन्दी नहों जानते और अँगरेजी पढनेवाले हिन्दुस्तानी 
सभी प्रान्तो में पाये जाते है। सो तो ठोक ही है, १र इसी परिस्थिति 
पर हो तो हम खेद-अकाण कर रहे हैँ। म्यूनिसिपैल्टी तथा डिस्ट्रिक्ट 
वोर्ड सरीखी स्थानिक स्वराज्य-सस्था की मू्खता तो यहाँ तक बढ़ी 
चढी हैं कि वे सडको के नाम तथा भय-स्थरू-सूचक काशन' अँगरेजी 
में हो छिखवातो हे। सडको के नाम तो जगह-जगह लिखे हुए है, 
फिर भी अधिकाश हिन्दुस्थानी गुमराह हो जाते है। क्यों व हो, जब 
उनके लिखवानेवाले ही गुमराह हो रहे है। 

राष्ट्र-भाषा के प्रति देश मे जो सावंजनिक अनास्था दिखाई दे रही 
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है, उसकी आलोचना करते हुए हम व्यावहारिक कठिताइयो की ओर 
दुलेक्ष करना नही चाहते । हम इस बात को मानतें है कि जिस देश के 
प्रत्येक प्रान्त में भिन्न-भिन्न भाषाये बोली जाती है, वहाँ किसी एक 
भाषा का सार्वेभौमिक प्रचार होना दसन्पाँच वर्षों का काम नहीं 
है। उत्तके लिए समय की जरूरत है। परन्तु यह एक ऐसी दलील है जो 
हिन्दुस्थान के किसान, मज़दूर तथा मध्यमवर्गीय सर्वेसाधारण लोगो के 
सम्बन्ध में दी जा सकती है। हम तो उन शिक्षित राष्ट्र-सेवकों के 
सम्बन्ध में कह रहे हं, जिन्हे देश के लिए एक राष्ट्र-भाषा की अनिवायता 
का पूरा पूरा ज्ञान है। ऐसे लोग यदि आज हिन्दी सीखने का सकल्‍प 
कर लें, तो आज से अधिक से अधिक पाँच वर्षो के वाद काग्रेस के सभा- 
मच पर से एक भी अँगरेजी का भाषण सुनने में न आवे और एक 
भी प्रतिनिधि अँगरेज़ी' कह कर अपने स्थान से ने बिल्लावें। ध्यान 
रहे कि हिन्दुस्थानो पराई भाषा सीखने में तथा विदेशी भाषाओं का 
वाकायदा ठीक ठीक उच्चारण करने में बडा दक्ष होता है। यह योग्यता 
केवल हिन्दुस्थानी आदमी में ही पाई जाती है। अभी अँगरेजी राज्य को 
इस देश में बहुत दिन नहीं हुए, फिर भी अँगरेज़ी मे लिखने और 
बोलने की तथा शुद्ध उच्चारण करने की अच्छी से अच्छी योग्यता 
रखनेवाले हिन्दुस्थानी हर ज़िले में अनेकानेक मिलेगे । उनमें से फी 
सदो पचास तो अगरेजो के भी दाँत खद॒दे कर सकते हे । सुरेन्द्रनाथ 
वैनर्जी के समान प्रभावशाली वक्‍ता तो ब्रिटिश साम्राज्य में भी दो-चार 
हो निकलेगे। रवीन्द्रनाथ ठाकुर के समान अपने ढग की नई मौलिक 
ओर मनोहर अँगरेज़ी लिखवेवाला तो एक शेक्सपियर ही था, परन्तु 
इस प्रयत्न में उसने व्याकरण की अवहेलना की थी। स्वामी विवेका- 
नन्द का अँगरेज़ी भाषण सुनकर अमेरिका के शिक्षितो ने कहा था कि 
स्वामी जी को अंगरेजी में बोलने का देवी अधिकार प्राप्त है। महात्मा 
गाधी जैसी सादी, सुडौछ और मुहाविरेदार अँगरेजी लिख सकते हे, 
वह अँगरेजो के लिए भी ईर्ष्याजनक है। इतने तो बड़े छोगो के नाम 
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हुए, और भी दर्जनों ऐसे नाम गिनाये जा सकते हो। सर्वेताधारण 
लोगो मे यदि देखना चाहे, तो मद्रास-प्रान्त में मामूली पढे-लिखे लोग 
भी अंगरेज़ी ऐसी चपलतापूर्वक बोल सकते है, मानो भूने हुए चने चवा 
रहे हों। बगाली भी थोड़ी-सी गोलाई के साथ बड़े मार्क की अंगरेजी 
बोल जाते है। कहने का तात्पयं यह है कि हिन्दुस्थानी आदमी विदेशी 
भाषा को जिह्वागत करने में स्वभावत बडा कुशल होता है। ऐसी 
हालत मे कोई क्योकर माने कि एक सद्रासी गृजराती, अथवा 
बंगाली को हिन्दी सोखने मे अडवन होती है, अथवा होगी। हिन्दी 
सीखना तो उनसे चलते-फिरते हो सकता है। पर अभी तक ऐसा 
नहीं हो सका। इसका कारण भिन्न-भिन्न प्रान्त के शिक्षित लोगो की 
असमर्थंता नहीं, अपितु अनास्था-जनित असावधानी है। महात्मा जी 
ने काग्नेस के प्रतिनिधियों से न जाने कितनी वार ऐसे कटाक्ष इस सम्बन्ध 
में किये है। परन्तु कार्यकर्ताओं के ध्यान मे उनकी चेतावनी अभी तक 
अच्छी तरह नहीं चढ़ पाई। 

हमे तो कुछ ऐसा प्रतीत हुआ है कि इस अनास्था के मूल 
में प्रान्तीयः संकीणंता भी कुछ अपना काम कर रही है। इस देण 
मे ऐसे राष्ट्रभक्तो की कमी नही है, जो हिन्दुस्थान से तो 
प्यार करते है, पर हिन्दुस्थानी भाषा से सर्वथा विरकक्‍्त हूँ। कदाचित्‌ 
वे समभते हे कि हिन्दी को अपनाने में उन्हे अपनी प्रान्तीय भाषा 
की ओर दुलेंक्ष करना पडेग।। अँगरेजी को स्वीकार करके जितनी 
अवहेलना उन्होने अपनी प्रान्तीय भाषा के प्रति दिखाई है, उसकी 
उन्हे कोई शिकायत नही है; परन्तु राष्ट्र-भाषा हिन्दी से उन्हें 
संकोव है। बगाल के सम्बन्ध में ऐसा ही आशक्षेप सुना जाता हूँ। 
परन्तु हमारी राय में और भी ऐसे प्रान्त है, जो इस सकी्गंता 
से मुक्त नही है। यह स्थानीय सकीर्णता हो तो हमारी राष्ट्रीय प्रगति के 
भार्ग में सारे विध्न पैदा कर रही हूँ। इस अनूदार भावना से मुक्त 
होना हमारे अच्छे से अच्छे राष्ट्रतेताओ के लिए कठिन ही 
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रहा है। कई तो यह भी कहा करते हैँ कि हिन्दुस्थात की अखिल 
राष्ट्रीय कार्रवाइयाँ पूवेवत्‌ अँगरेजी ही भें चलती रहे तो कोई हज 
नहीं। ऐसे छोगो को समझ पर किसी भो स्वाभिमानी मनुष्य को 
तरप आवेगा। जब हम अपने नेताओं तथा सार्वजनिक कार्यकर्ताओं 
की राष्ट्र-भाषा-सम्बन्धी इस अनास्था पर विचार करते है, ती एक 
बार हमारे हृदय में निराश, छा जाती हैँ और हम सोचने छूगते 
है कि हिन्दुस्थान का भविष्य अभी तो तिमिराच्छन्न है। 

ऐसे अनूदार राष्ट्-सेवको को अब अच्छी तरह समझ लेना चाहिए 
कि जिस त्तरह वे विदेशियो की राजनैतिक प्रभूता से मुक्त होने 
को प्रयतवान है, उसी तरह उन्हे विदेशी भाषा के मोहपाश से भी 
छूटना पडेगा। जिस अ्रकार वे देश से विदेशी शासन का बहिष्कार 
करना चाहते है, उसी प्रकार उन्हें अपनी राष्ट्रीयमहासभा से भी 
विदेशी भाषा का सम्बन्धविच्छेद करना होगा। राष्ट्र-भाषा के बिना 
राष्ट्र-तिर्माण करना चूना और सीमेण्ट के बिना ईटो की पक्की दीवार 
खडी करने का प्रयास करना है। सार्वजनिक राष्ट्रभावता का 
ही दूसरा नाम राष्ट्रीयता है। ऐसी राष्ट्र-भावना राष्ट्रभाषा के बिना 
किसी भी प्रकार सक्रमणशीरू नहीं हो सकती। जब तक हमारे देश 
में हिमालय से लेकर कन्याकुमारी तक और अटक से छेकर कटक तक 
कोई भी एक देशी भाषा सार्वजनिक प्रसगो पर न बोली जावे और 
जब तक उसके द्वारा हमारे राष्ट्र-साहित्य का निर्माण न हो, तब तक 
भिन्न-भिन्न प्रा्तों के निवासी अभिन्न-हृदय नहीं हो सकते। भाषा 
और भावना के अभाव में भारत का जन-समाज प्रान्तीय सकीर्णता 
तथा तत्पेरित थ्वार्थ-बुद्धि से मुक्त नहीं हो सकता। ऐसी दक्षा 
में राष्ट्र-नर्माण करने की आशा करना दोपहरी क/ स्वप्न देखना है। 
इस मूलगत और अनिवार्य आवश्यकता का ज्ञान जितनी जल्दी हमें 
दो जावे, उतना ही अच्छा है। 

इस सम्बन्ध में यह बात अब विवाद से बिलकुल बाहर हो चुकी 
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है कि हिन्दुस्थान की प्रान्तीय भाषाओं में हिन्दी ही एक भाषा है 
जो हमारे राष्ट्रीय विचारों के आदान-अदान तथा प्रचार का सर्वे 
श्रेष्ठ साधन हो सकती है। यही एक ऐसी भाषा है जिसे इस देश मे 
अधिकाश छोग, बोलते और समझ सकते है। लोकमानन्‍्य तिलक तथा 
देशवन्धुदास सरीखे नेताओं ने हिन्दी की राष्ट्रीय उपयोगिता को मुक्त- 
कठ से स्वीकार किया है। आज भी ऐसा कोई प्रमुख नेता नही है, 
जो प्रकट रूप से इस बात का विरोध करे। हिन्दी की उपादेयता 
एक स्वय-सिद्ध बात है। हिन्दुस्थान की नेसगिक भाषा हिन्दी 
ही है। इस बात को प्राय. सभी राष्ट्र-तेताओ ने स्वीकार किया है। 
परन्तु राष्ट्र-भाषा की अनिवार्यता को हृद्यंगम करके उसके प्रचार 
के लिए भनसा, वाचा, कमेणा प्रयत्ववान्‌ होना महंत्मा गाघी के 
हिस्से में ही आया है । शेष सब छोग या तो इस विषय पर उदासीन रहे, 
या इच्छा रहते हुए भी अकर्मण्य बने रहे। गाघी जी ही हिन्दुस्थान के 
सर्व-प्रथम राष्ट्रनेता है जो अपने नेतृत्व के प्रारम्भ ही से हमारी इस 
राष्ट्रीय त्रुटि को दूर करने मे कटिबद्ध रहे है, जब से वे 
हिन्दुस्थान को दक्षिण-आफ़िका से छौटे है, तभी से उनकी सव्वेतो- 
मुखी प्रज्ञा इस दिशा मे काम कर रही हँ। अपनी इस सवर्गीण 
और वद्धमूल राष्ट्रीयता का परिचय उन्होने अपनी वेशभूषा तथा 
मातृभाषा-प्रेम के द्वारा उस दिन से देना शुरू किया है, जिस दिन 
वे दक्षिण-आफ्रिका से लौधे और उनके स्वागतार्थ बम्बई के 
गुजरातियो ने एक सभा निमत्रित की। गुजरातियों की उस सभा में 
सभी भाषण अगरेज़ी में ही हुए और उस वात की कृत्रिमता किसी को भी 
बुरी मालूम नही हुई । परन्तु जब गाधी जी की बारी आई तो उन्होने 
अपना भाषण गुजराती ही में दिया । वे आत्मकथा में छिखते है-- 

“परन्तु .जव मेरे बोलने का अवध्तर आया तब मैने अपना जवाब 
गुजराती ही में दिया और गुजराती तथा हिन्दुस्थानी भाषाविषयक 
अपना पक्षपात मेने वहाँ थोड़े छव्दों में प्रकट किया। इस भ्रकार गुज- 
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रातियो की सभा में अँगरेजी भाषा के प्रयोग के प्रति मैंने अपना नम्नर 
विरोध प्रदर्शित किया ।” 

किसी अच्छी बात को तात्कालिक आवेश में कहकर फिर भूल 
जानेवाले व्यक्ति गाधी जी नही है । उस समय उन्हें हिन्दी नही आती थी। 
अतएव उन्होने हिन्दी सीखना उसी समय से शुरू कर दिया और 
तब से अशुद्धियो की परवाह न करते हुए वे अपना सार्वजनिक भाषण 
ययासम्भव हिन्दी ही में देने छगे। काग्रेस के अधिवेजनो मे भी उन्होने 
यही सिलसिला शुरू किया। जैसे जैसे उनके नेतृत्व की छोक-प्रियता 
बढती गई, वैसे वैसे उनका राष्ट्र-भाषा-प्रेम भी अधिक प्रभावशाली हो 
चला। फिर भी हमारे राष्ट्र-प्रेमियो की जडता इतनी प्रवल थी कि वर्षो 
तक उन्हे काग्रेस के अधिवेशनों में अनिच्छा-पूर्वक बँगरेज़ी में ही 
भाषण करना पडा। अँगरेज़ी के लिए विशेष आग्रह की आवाज उन्हे 
भदरासी प्रतिनिधियों से सुनाई देती थी। इस कठिनाई 'को उन्होने 
अपनी दुूरदर्शी दृष्टि से देखा, विचार किया और थोडे ही दिनो के बाद 
मद्रास-प्रान्त में हिन्दी-प्रचार की एक योजना बनाई। वह योजना 
अमल में लाई गई और इतने थोडें समय के अन्दर उनके प्रयत्न का 
जो सत्परिणाम निकला, उसका सक्षिप्त विवरण उन्होने इन्दौर- 
साहित्य-सम्मेलन के सभापति की हँसियत से अपने भाषण में दिया 
है। हिन्दी-प्रचार-योजना की वदौलत आज मद्रास-प्रान्त में आठ लाख 
सत्री-प्रुष हिंदी सीख रहे है। करीब अस्सी हज़ार लोग परीक्षा में 
अब तक उत्तीर्ण हो चुके हे। राष्ट्रभाषा की यह सार्वजनिक शिक्षा दो 
हज़ार केंद्रो से दी जा रही है। करीव आठ सौ शिक्षक इस काम मे 
लगे हुए है । करीब आठ सौ कार्य-श्षेत्रो से यह कम सपादित हो रहा है । 
बारह सौ आवमियो ने ग्रेजुएट की ऊँची डिग्री भी राष्ट्रभाषा मे ले ली 
है। करीब दो सौ हाई स्कूलो में भी हिन्दी पढाई जा रही है। इस 
काम के छिए एक सौ बीस प्रचारक नियुक्त हैं और इसमे दस 
लाख रुपये खर्चे हो चुके हैं। 
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मद्रास-आत्त का प्रयत्न तो महात्मा जी की वदौलत इस तरह सफलता 
के पथ पर आरूढ हो चुका है । उपयुक्त आँकडो को जो देखेंगा, उसके हृदय 
में ऐसी ही आशा जाग्रत होती है। पर बगारू-प्रान्त मे भी ऐसे ही 
प्रयत्त की आवश्यकता है। यद्यपि बगालियों के छिए हिन्दी सीखना 
अपेक्षाकृत सरक़ है, तथापि उनकी अनास्था बहुत बडी है। उसका सामना 
हमारे प्रान्तीयता-मुक्त राष्ट्र-सेवको को कभी न कभी करना ही 
होगा । इन्दौर-साहित्य-सम्मेलण के अवसर पर जब स्वागत-समितति 
के अधिकारियो ने सभापति का पद स्वीकार करने के लिए गाघी जी 
से अनुरोध किया तो उन्होने हिन्दी-प्रचार के लिए दो छाख्र की 
माँग पेश की। अन्त में परिस्थिति को देखते हुए एक छाख की प्रतिज्ञा 
लेकर वे साहित्य-सम्मेलन मे सभापति की हैसियत से दूसरी वार उप- 
स्थित हुए। इन्दौर के ही साहित्य-सम्मेलन मे वे एक वार और उसी 
पद को सुशोभित कर चुके थे। क्‍या ही अच्छा हो, थदि प्रतिज्ञानुसार 
प्राप्त होनेवाली रकम का उपयोग अब की बार वगाल मे हिन्दी- 
प्रचार करने के प्रयत्न मे किया जावे। मद्रास-प्रान्त को अब राष्ट्रभाषा- 
प्रेम की चाट छूग चुकी है। अतएवं अब वहाँ के देशभक्तो को चाहिए 
कि इस सम्बन्ध में वे स्वावरूम्बी वें और हिन्दी-प्रचार के लिए अब 
वे परमुखापेक्षी न रहे। 

हिन्दी-साहित्य-सम्मेलन कोई बहुत पूरानी सस्था नहीं है। उसके 
वाषिक अधिवेशन हुआ करते है। इस सस्था ने साहित्यिक अभिरुचि 
को सस्क्ृत एवं जाग्रत करने में अच्छा प्रयत्न किया हैँ । उसकी परीक्षा- 
योजना भी सफल हुईं है। परन्तु उससे हिल्दी-भाषा-भाषियों में हिन्दी 
के द्वारा उच्च शिक्षा का ही प्रचार हुआ है, इतर प्रान्तो में हिन्दी- 
प्रचार की दिशा में उससे कोई विशेष सहायता न मिल सकी। मिल 
भी नहीं सकती, क्योकि साधारण बोल-चाल की हिन्दी का प्रचार 
करना विलकुछ भिन्न कार्यक्रम है। सम्मेछ़न को चाहिए कि वह भी 
इस काय॑ में गाधी जी की यथाझ्क्ति सहायता करे, अथवा स्वावरूम्बन- 
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शील होकर उसप्ती दिश्या मे स्वतत्र रूप से अयना भी प्रयत्न जारी करे। 
यथार्थ में हिन्दी-प्रचार का सर्वेश्रेष्ठ अधिकारी सम्मेलन ही हो सकता 
हैँ। वह कोई ऐसी योजना भी बनावे, जिससे मद्रास, वगाल, महाराष्ट्र, 
गजरात तथा आसाम सरीखे प्रान्तो मे हिन्दी के यदि दैनिक नही तो 
साप्ताहिक और साप्ताहिक नहीं तो पाक्षिक या मासिक हिन्दी-पत्र 
प्रकाशित किये जावे और उन पत्नो के अधिकाश लेखक प्रान्त के शिक्षित 
विद्वान ही हो। हिन्दी-प्रचार के साथ यदि आत्म-प्रकाशन का यह योग 
शकक्‍्य हो सके, तो सिर्फ २५ वर्षो के अन्दर हिन्दी सर्वेभान्‍्य और सरव्वे- 
सुलभ राष्ट्रभापा हो जावेगी, इस वात पर हमें जरा भी स्देह 
नही है | 

गाथी जो अपने भाषणों में हिन्दी' के स्थान पर हिन्दुस्थानी" 
शब्द का उपयोग अकसर किया करते है । इस सम्बन्ध में उनके विचारों 
का पूरा खुलासा अभी नहीं हो पाया। कभी-कभी वे तुलसीदास की 
रामायण का हवाला देकर हिन्दुस्थानी भाषा का आदर्श भ्रस्तुत किया 
करते है । इससे लोगो को और भी भ्रम हो जाता है। आजकल जिस 
वोली को हम हिन्दुस्थानी कह सकते है, उसका प्रयोग रामायण में नही 
मिलेगा। साधारण उर्दू या फारसी शब्दों से मिली हुई जो बोलचाऊ 
की हिन्दी है, उसी को हम हिन्दुस्थानी कह सकते हे। ऐसी भाषा का 
प्रयोग उत्तर-हिन्दुस्थान तथा मध्य-प्रान्त के सर्वेसराधारण लोग किया 
करते है । इसमे सदेह नही कि उसका उपयोग सार्वजनिक सभाओं 
में, सडको तथा बाज़ारू लेन-देन मे अच्छी तरह हो सकता है और आगे 
चल कर यही भाषा देश भर मे सर्वेन्सुछलभ और बोध-गम्य हो सकेगी । 
परल्तु ध्यान रहे कि ऐसी हिन्दुस्थानी से हमारे राष्ट्रीय स्रहित्य का निर्माण 
नही हो सकता। किस्से-कहानियों में तथा साधारण सभाषण में मामूलछी 
शब्दों से काम निकल सकता है, परन्तु जैसे जैसे हमारे विचार सूक्ष्म 
और गम्भीर होते जाते है, वैसे वैसे हिन्दुस्थानी के शब्द छूटते जाते है 
और हमे साहित्यिक रचना का आश्रय लेता पडता है। व्यावहारिक 
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शंजनीति की चर्चा हम सम्मवत हिन्दुस्थानी भाषा में कर सके, परनल्तु 
जब हमें उसी विषय पर शास्त्रीय दृष्टि से विचार करना पडेगा तो 
फिर पारिभाषिक (7७वाणा८७) शब्दों के लिए सस्कृत की 
ही शरण लेनी पडेगी। भिन्न-भिन्न विषयो के गहन शास्त्रीय विवेचन 
में हिन्दुस्थानी भाषा का प्रयोग सम्भव नहीं। उसके लिए हमे ऊँची 
साहित्यिक हिन्दी की ही आवश्यकता होगी। ऐसी हिन्दी में सस्क्ृत 
के शब्दों का ही बाहुल्य अनिवार्य होगा। इसी भाषा में हमारे राष्ट्रीय 
साहित्य की रचना हो सकती है। 

उदूं और हिन्दी का झगडा व्यर्थ है। उदूं एक लश्करी भाषां है। 
जब फौजी छावनियो में रहनेवाले मुगल सिपाहियो ने हिन्दी बोलने 
का प्रथत्त किया, तो उसकी विभक्तियों त्तथा क्रिया के रूपो के साथ 
वे स्वभावत फारसी दब्दों का उपयोग करने छगे। इस तरह उर्दू- 
भाषा बन गई। यही भाषा मुगलो के शाही दरवारो में भी प्रचलित 
हुईं और आगे चल कर उस जमाने की शाइस्ता जबान भावी गई। 
इस फारसी-मिश्वित हिन्दी मे कुछ गद्य तथा पद्म भी छिखे गये, परस्ु 
उसके द्वारा उच्चकोटि के साहित्य का निर्माण अभी तक न हो सका। 
जिसे आजकल हम उर्दू कहते है, वह यही भाषा है और अपेक्षाकृत हिन्दी- 
साहित्य से बहुत हीन है । इसके सरक्षक विशेष कर हिन्दुस्थानी मुसलमान 
ही है और उनमे शिक्षा-दीक्षा तथा विद्कत्ता की बहुत कभी है। इस 
कारण मामूली मुहब्बती गज़छो तथा किस्से-कहानियो के सिवाय उर्दू 
मे गम्भोर और शास्त्रीय साहित्य की रचना अभी तक नही हो पाई, 
वर्तमान युग में राजनोति तथा इतर विषयो की शास्त्रीय चर्चा करने 
के प्रयत्न मे हिन्दुस्थानी मुसछमान कठिन और दुर्वोध फारसी शब्दों 
का उपयोग किया करते हैे। असहयोग' न कहकर वे 'तर्केमवालात' 
कहा करते हे। जहाँ कही उन्हें राजनीति शास्त्र के परारिभाषिक शब्दों 
के लिए फारसी में पर्यायवाची शब्द नहीं मिलते या उनके बनाने में 
कठिनाइयो की प्रतीति होती है, वहाँ वे ठेठ अँगरेज़ी शब्दों का ही प्रयोग 
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किया करते है। आजकल के उर्दू-समाचार-पत्रो मे हमारे इस कथन 
का प्रमाण पाठकों को अनायास ही जगह जगह मिल सकेगा। 
तात्पर्य यह कि ऊँचे साहित्यिक विचारों के प्रकाशन मे हिन्दु- 
स्थान के मूसछमान लेखक फारसी शब्दों के अभाव में अँगरेजी शब्दो 
का ही प्रयोग अधिक पसन्द करते है । शुद्ध हिन्दी के शब्द उन्हे मंजूर 
नहीं। यदि ऐसा हैँ, तो उनके सामने दो ही मार्ग है, या तो वे 
इधर-उधर के विदेशी शब्दों को वटोर कर अपना साहित्य अलहूग 
निर्माण करें। यथा हिन्दी के ऊँचे तत्सम पारिभाषिक जब्दों को 
स्वीकार करे। हिन्दुओं के लिए तो यह कभी सम्भव ही नहीं 
हो सकता कि वे अपने राजनैतिक साहित्य में “असहयोग” के लिए 
/तकमवालात”, पूथक्‌ निर्वाचन के छिए “जुदागाना इतखाव”, धारा- 
सभा के लिए 'पालियामेण्ट” का प्रयोग करे । जिस सस्क्ृत की गोद 
में हिन्दी का छालन-पालन तथा विकास हुआ है उसका शब्द-भाण्डार 
अक्षय हैं। ऐसा कोई पारिभाषिक शब्द नही, ऐसा कोई सूक्ष्म से सूक्ष्म 
और गम्भीर से गम्भीर विचार नही, जो इस देव-वाणी मे अनायास प्रका- 
दशित नहीं हो सकता। नये ज़माने के नये विचारो को प्रदर्शित करने 
के लिए नये शब्दों के निर्माण करने की भी उसमे अप्रतिम क्षमता 
है। ऐसी सक्षम और सम्पत्तिशाली भाषा का अवलम्ब हिन्दी को सहज 
है प्राप्त है। अतएवं इस देश का हिन्दू-समाज अपने भावी साहित्य 
के निर्माण में सस्कृत की नेसगिक छत्रच्छाया से बाहर नहीं जा सकता। 
हिन्दुस्थान का राष्ट्र-साहित्यः सस्कृतावलम्बी विशुद्ध हिन्दी के द्वारा 
ही. सभव है। इस देश के मुसछमान या तो इस भाषा को 
अपनावे या अपने साहित्य का निर्माण वें फारसी-अँगरेज़ी-मिश्रित उर्दू 
मे अछग करे। तीसरा कोई मार्ग नही है। पर हाँ, इतनी बात 
“मोनने लायक है कि आम सडको पर, वाज़ारो मे तथा सार्वजनिक 
सभा-मचो पर वे ऐसी हिन्दी का प्रयोग कर सकते हे, जिससे साधारण 
तथा प्रचलित और सुबोध फारसी-शब्दों का प्रयोग हो।. कदाचितु 
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इसी, भाषा को गावी जी हिन्दुस्थानी कहते है। इसे हिन्दी कहने में 
भी किसी को कुछ भी आपत्ति नहीं होनी चाहिए। क्योकि प्रयतिम/न्‌ 
हिन्दी के रूप में अभी वहुत कुछ परिवर्तेन होना है। भविष्य में न 
जानें कितने प्रान्तीय शब्दों का मेरू हिन्दी में होगा, कुछ कह नही 
सकते। अभी तो बीछूचाल की हिन्दी में केवल फारसी के ही शब्द 
है। आगे चलकर जब भिन्न-भिन्न हिन्दुस्थानी प्रान्तो के छोग हिन्दी 
में लिखनें-वोलने लछगेगे, तो वे अपनी अपनी प्रान्तीय भाषाओं के 
कई जब्द भेंट करेगे। राष्ट्र-आपा होने का दावा करवेबाली 
हिन्दी को उदारता-“ूर्वक उन भेटो को स्वीकार करना पडेगा और 
अपनी प्रतिभा की मूहर-छाप छूंगाकर' उन्हे आत्मसात्‌ करता होगा। 
बहू भाषा आज की हिन्दी से कुछ और होगी । 

इसमे सदेह नहीं कि राष्ट्रभाषा हिन्दी का भविष्य बहुत 
उज्ज्वल हूँ। जिसे पंतीत करोड भारत-निवासियों की मातृभाषा 
होते का अधिकार प्राप्त हो, उसका भावी उत्कर्प बिलकुल निश्चित 
ही है। हिन्दुस्थातिवों के समान सभ्यताभिमानी और बुद्धिवल- 
सम्पन्न विद्वानों की सेवा से जिसकी काया अलक्षत होगी, वह इस 
पृथ्वी पर सुदूरवर्ती विदेशियों के लिए भो सोखने-समभने 
योग्य एक प्रभावशालिनी भाषा होगो, इसमें सन्देह ही क्‍या है। उसका 
अन्तिम अवरूम्त ही एक ऐसी प्राचोन भाषा पर है, जिसका पुराना 
साहित्य आज अँगरेजी के समान प्रगतिमान्‌ साहित्य के छिए भी 
ईर्ष्याजनक है। ऐसी सामरथ्यंक्ती माता की गु्री जौर ऐसे प्रतिभा" 
सम्पन्न पुत्रो की माता होकर भावी अन्तर्राष्ट्रीय सभाओ में स्वतत्र 
भारत की समृद्धिगालिती राष्ट्रमापा हिन्दी ऊँची से ऊँची प्रतिष्ठा 
का पद प्राप्त करेंगी, इस वात पर किसी को कुछ भी सन्देह नहीं 
होना चाहिए । 

महात्मा जी की सुदुरदर्गी आँखों के यामने हमारी राष्ट्र-मापा 
का यह प्रकाशमान भविष्य दिखलाई दे रहा है। वे समझते है कि 
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जिस तरह सार्वभोमिक राष्ट्रभावगा के बिना राष्ट्रीयता असम्भव 
है, उसी तरह देश्-व्यापी राष्ट्रभाषा के बिना राष्ट्र-भावना भी सम्भव 
नहीं। वे यह भो समझते हे कि भारत को राष्ट्रभापा का पद 
हिन्दो को हो प्राप्त हो सकता है । यही घारणा अधिकाश राष्ट्र-नेताओ 
की भी है। अतएव हिन्दुस्थान के प्रान्तीय विद्वानों को चाहिए कि वे 
हिन्दो-प्रचार में जी खोलकर सहायक हो। हिन्दी से तथा प्रान्तीय 
भाजाओ से कोई स्वार्थ-विरोध नही है। कुछ दक्षिणी भाषाओं को 
छोडकर हिन्दो और इतर प्रान्तोय भाषाओ मे लिपि के रूप (वैज्ञानिक 
क्रम नही) तथा विभक्तियों और क्रिया के रूपो के तिवाग्र अन्तर 
हो क्या है ? सभो तो एक हो माता सस्क्ृत की परुत्रियों है और सगो 
बहने है। अपने अपने घरों में वे कुछ प्रान्तीय और तद्भव बब्दो 
का उपयोग जरूर करतो हे, परन्तु घामिक तथा आस्त्रीय चर्चा करने 
के लिए वे अपनो विचार-सम्पत्ति तथा शाव्दिक सहायता माँगने सस्क्ृत 
माता के पास' हो दौडो जातो हे। कहने का तात्परय यह कि एक हो 
गर्भ से निकलो हुई और एक हो गोद में पल्ो हुई हिन्दुस्थान को 
प्रान्तीय भाषाओ मे ईर्ष्या और वैमनस्यथ को गुजाइश हो नही । हिन्दी 
उन सवको बडी बहन है और इतर वहनो को अपेक्षा रूप-रग (लिपि) 
में अपनी माता से अधिक मिलती-जूलती है। 

इसलिए वह औरो से विशेष आदर और प्रतिष्ठा को पात्न हैं। 
हिन्दी अपनी प्रान्तीय बहनों से इससे अधिक कुछ भो नहीं चाहती। 
उसका अधिकार-सम्मत आग्रह है कि इस देश का प्रत्येक मद्वासी, प्रत्येक 
बंगाली, गुजराती, महाराष्ट्रीय, आसामी तथा सिधी हिन्दुस्थानी उसे 
राष्ट्र-भाषा के रूप मे स्वोकार करे और अपनी प्रान्तीय भाषा के साथ 
साथ उसे भो सोख। हिन्दों का यह न्याय-सम्मत तकाजा है कि 
हिन्दुस्थानी प्रान्तो के विद्वान्‌ अपने राष्ट्र-साहित्य की रचना हिन्दी 
मे ही करे और राष्ट्रीय महासभा के अधिवेशनों मे उसके जन्म-सिद्ध 
अधिकार से उसे अधिक दिनो तक वचित न रकक्‍खें। बहुत हो चुका, 
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अब वे विदेशी भाषा कौ उपहासजनक और बनावटों परतत्रता से 
अपनी बुद्धि और हृदय को मुक्त करे और ऐसा करते हुए राज- 
नैतिक स्व॒राज्य के साथ साथ भाषा तथा साहित्य का स्वराज्य भी 
प्राप्त करें। हमारी राजनैतिक स्वतत्रता के मार्ग में अगरेज़ विरोधों 
है; परन्तु साहित्य-स्वराज्य के पथ पर विरोध पैदा करनेवाली शक्ति 
स्वय हिन्दुस्थानियों को हो नासमझी है। इसी नासमभी को दूर 
करने के प्रयत्व मे महात्मा गाघी जी जी-जान से लगे हुए है और 
वे हिल्दो के लब्ध-अ्रतिष्ठ कवि हरिइचन्द्र के शब्दों में ऊध्दें-बाहु होकर 
उच्च स्व॒र से मानो कह रहे है कि प्यारे भारतोयों --- 

निज भाषा उन्नति जहै, सब उन्नति को मूल । 

विन निज भाषा ज्ञान के, मिठे न हिय को शूल ॥ 

यह उपदेश जब तक हमे हृदयगम न होगा, तब तक हमारे हृदय 

का शूल मिटने का नहीं। ] 


अध्याय १६ 
हिन्दू और मुसलमान 


इस देश को राष्ट्रीय समस्या बहुत हो जटिल है। उसे सुलूमाने 
में न जाने कितने भहात्माओो का दिमाग खप जावेगा। सदियों 
को परतत्रता, जातोय स्वाभिमान का अभाव, सार्वजनिक अकर्मण्यता 
और साम्प्रदायिक विग्नह के संयुक्त दुष्परिणाम से हिन्दुस्थान इतना 
गिधिल और प्रावरूम्बन-शील हो चुका हँ कि उसके दुदिनों का दूसरा 
छोर अभो दृष्टिमोचर हो नहीं होता। इसमे सन्देह नहीं कि यह 
देश जितना वडा है, कदाचित्‌ उससे भो वडे वडे उसके सामने प्रदन 
हैं। इस प्रकरण में हमे साम्प्रदायिक विग्नह के स्वरूप पर हो विचार 
करना हूँ। इतर विषयो पर तो हम अन्यान्य अध्यायों में कुछ विचार 
कर ही चुके हूँ। 

हिन्दुस्थान के हिन्दू और मुसलमान अपनो साम्प्रदायिक कलह- 
शौलता के लिए दुनिया में मशहूर हूं। इस पृथ्वों के और भो कई देशों 
में मूसतमान रहते हूँ। धामिक-कट्टरता उनकी सहज, स्वभाव-सिद्ध 
जातीय विशेषता है। फिर भो वे इतर देशो में कुछ उदारता से 
काम केने के अभ्यासी हो चुके हूँ और अन्यान्य सम्प्रदाय के लोगों 
से मिलकर रहता सीख चुके हं। टर्की और ईरान सरीखे देशो में 
जहाँ उन्ही की आवादी है, वे अपने सम्पर्क मे रहनेवाले पर-धर्मावेलम्बियो 
का सम्मान करना जानते है । ठर्की के मुसलमान तो धर्माघता के जठिल 
वत्धन से करीव करीब भक्त हो चुके है । कुरान-अ्तिपादित धर्म को 
वे धीरे-धीरे वैज्ञानिक रूप देकर यूरोप की ईसाई-सस्कृति से दीक्षित 
हो रहे है। जिन छोगो के मध्य उन्हे रहना है, उन्ही की रीति-तीति 
का अवलूम्धन करना उनके लिए अतिवार्य हो रहा है। अतएुब कमरालपादा 
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के नेतृत्व ने टर्की के बाह्यान्तर जोवन में वडो काया-पलूट कर दी 
है। अपनो घर्मान्चता को बदौलत इतर देशो के मुसलमान अभी 
प्रगतिशोल ससार से कई सदी पीछे पढे हुए है। उनके बातद्धू का 
इतिहास तो केवल निर्जीव पृष्ठो मे ही पढने को मिलता हूँ। उनका 
वर्तमान जोवन विलकुल प्रगति-शून्य और निराशा-जनक है। फिर 
भो वे हिन्दुस्थान के मुसलमानों से बेहतर है, जमाने का रुख पहचानते 
है और समझने छगें है कि ज्ञान और विज्ञान दोनों के सम्मिलित 
योग से हो उनका उत्थान सम्भव है। राष्ट्रीय भावना भो उनमे जाग्रत 
है और वर्तमान परिस्थिति के अनुकूछ अपनी विचार-धारा बदलने की 
आवश्यकता उन्हें प्रतीत हो रही हँ। 

परन्तु हिन्दुस्थान के मूसकमान मुसलमानों में सबसे निकृष्ठ और 
गये बोले हूँ । विद्या-बूद्धि के अभाव और आध्िक दुरवस्था मे पडकर 
उनको कत्तंव्याकत्तंव्य-बूद्धि बिलकुल खो गई है। कदाचित्‌ उनके पस 
बह कभी थी ही तहीं। यो तो समूचे हिन्दुस्थान में शिक्षा का अभाव 
ही है, पर मूसलमान अज्ञान की तमिस्रा में और भो अधिक भटक 
रहे है। उन्हे अपने धर्म का अभिमान तो है, पर उसी अनुपात में ज्ञान 
बहुत कम है। कुछ थोड़े से मौलवी-मुल्छाओ के उपदेश और फतंवे ही 
उनको घाममिकता के मूछाधार है । कुरान का पाठ करना प्रत्येक मुसलमान 
के लिए अनिवार्य है; पर क्रान की भाषा उनकी समक के विलकुछ 
परे है। आधे से अधिक मुसलमान तो ठीक ठोक उर्दू भी नहीं बोल 
सकते, अरबी समभने को बात ही और है। वगाल, मद्रास, गुजरात 
और सिंध के मुसलमान अपनी प्रान्तीय भाषाओं से ही काम चलाते 
है। कुरान की विदेशी भाषा और स्वतञ्र विचार-दक्ति का अधिक्षा- 
मूलक अभाव--इन दोनों कठिनाइयो के कारण वे थोडे से मौलवी तथा 
मुल्छाओ के प्रभाव से मुक्त हो ही नही सकते। उनकी यह बेकसी उनके 
साम्प्रदायिक उत्थान में वड़ो बाधक हो रही हूँ। इसी कारण उनका 
निकटवर्ती भविष्य बहुत उज्ज्वल नहीं दिखाई देता। हम ईश्वर 
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से प्रार्थी हे कि वह उन्हे सद्वुद्धि देकर राहेरास्त पर बहुत जल्दी 
लावे। 

इस देश के निवासी यदि केवल हिन्दू या केवकू मुसलमान हो 
होते, वो यहाँ अंगरेज़ों का शासन डेढ सौ वर्षों तक तो क्या, ठेंढ दिन 
भो नही टिक सकता। परन्तु परिस्थिति को लाचारी ऐसी हैं कि पेतीस 
करोड हिन्दुस्थानियों पर मुट्ठी भर अँगरेज इतने दिनो तक घासन 
करते चले आये हूं। इसमे सन्देह नहीं कि मनृष्य-जाति के इतिहास 
में यह एक महान्‌ आश्चर्यजनक घटना हूँ। परन्तु फिर भी विस्मय को 
कोई बात नहीं। यह सघ-शक्ति का जमाना हैँ। छोगो के पारस्परिक 
स्तेहकपंण में ही परमेश्वर का निवास हैँ |-- से शक्ति कलौ यूगे” 
और पूर्ण स्वातत््य ही परमेश्वर का दूसरा नाम है। अच्छी वृटी हुई 
पतली से पतलो रस्सी घास के वडे गटठे को बाँध लेती हैँ और वह भी 
इस मजबूती के साथ कि एक तिनका भी इधर से उधर नहीं हो सकता । 
पेतोस करोड हिन्दुस्थानी घास के ढीलूम-ढाले पूले के समान है। और 
इसी कारण वे थोडे से सुसगठित विदेशियों को शक्ति से सम्बद्ध और 
शासित हो रहे है। भारतीयों की पराधीनता का प्रधान कारण हिन्दू 
और मुसलमानों का सास्भ्रदायिक विग्नह है। इस विग्रह के मूल में 
दोनो की सास्कृतिक विषमता तो हैं ही, पर और भी कुछ ऐसे कारण 
है जिन्हे हम कृत्रिम अथवा वनावटी कह सकते हँँ। इनकी बदौलत 
'मूसछमानो की मनोवृत्ति बहुत दूषित हो गई है। उनके इस मानसिक 
दृषण ने ही हमारे राष्ट्रीय उत्थान के मार्ग मे दुर्देमनीय दुर्देद का रूप 
धारण कर लिया है। 

सबसे पहला कारण तो मूसलमानो कौ साम्प्रदायिक महत्त्वाकाक्षा 
हैं। अपनो वर्तमान सामर्थ्यहीनता से वे दुखी तो नहीं होते, पर अपने 
पूर्व वैभव के स्मरण से वे ज्ञान पर जरूर चढे रहते है। उत्तका 
आत्म-विश्वास॒ कदाचित्‌ उनसे कहता हो कि जिस तरह उन्होने 
पिछले जमाने में हिन्दुस्थान पर राज्य किया है, उसी तरह उनचक 
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आधिपत्य भविष्य में भी सम्भव है। इस देश में मुस्लिम आधिपत्य की 
सम्भावना की ओर सकेत करते हुए किसी भछे अँगरेज ने कहा 
था कि यदि कुस्तुन्तुनिया से लेकर दिल्‍ली तक एक सीधी छकोर 
खीची जावे, तो टर्की से ढेकर सहारनपुर तक लगातार मुसलमानों की 
बस्ती हो नज़र आती है। कदाचित्‌ ऐसा ही कुछ सोच-समभझ कर 
हिन्दुस्थान के मुस्लिम नेता २८ करोड हिन्दुओ के बीच रहकर भो 
उनसे भाई-चारे का नाता जोडना अनावदयक समभते हे। मुसलमानों 
की यह अनुचित महत्त्वाकाक्षा हमारो राष्ट्रीयता के मार्ग मे बाधक तो 
है हो, पर स्वयं उनके साम्प्रदायिक स्वार्थ का भी जदवर्देस्त 
विरोधी है। हैँ तो सही, लेकिन यह बात अभी उनकी समभ में 
आने की नहीं। दूरदक्षिता की बिल्ली अभी उनके लिए बहुत 
दर है । 

मुसलमानों की यह निर्म[ लू अहभावना ही हमारे राष्ट्र-निर्माण के पथ 
में काफो अडचन पैदा कर सकती थी। लेकिन इस भावना को ब्रिटिश 
राजनोतिज्ञों की कूटन्‍नीति से और भी अधिक उत्तेजना मिल रही है। 
अंगरेज छोग इस वात को अच्छी तरह जानते हूँ कि हिन्दुओं का हृदय 
उनके कब्जे से बाहर है । वे यह भी जानते है कि आज तक इस देश 
में स्वतत्रता के लिए जितना आन्दोलन हुआ है उसके सूत्रधार और 
संचालक हिन्दू-नेता ही होते आये हे। स्वराज्य की वलि-बेदी पर 
अधिक से अधिक आत्म-समर्पण हिल्दुओ ने ही किया है, क्योंकि वें 
हिन्दुल्थान को अपना देश समभते है। अतएव हिन्दू जन-समाज से उनकी 
मैत्री असम्भव हैं। इसके सिवाय वे मुसलमानों की मनोवृत्ति से अच्छी 
तरह परिचित हो चुके है। अतएवं उनकी राष्ट्रीय अनास्था, अविक्षा- 
भूलक मानसिक दुरवस्था तथा साम्प्रदायिक महत्त्वाकाक्षा के आधार 
पर ब्रिटिश राजनीतिज्ञ अपनी सारी उम्मीदे वाँध रहे है। छार्ड 
मिण्ठो के जमाने से उनकी यह कूटनीति प्रकट रूप से अमल में छाई 
जा रही हैँ। मुसलमान इस नीति की अनिष्ठकारी उछभन में दिनो- 
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दिन फेसते जा रहे है। मालूम नही, वे कब तक इस अदूरदशिता की 
दलदल में पड़े रहेगे। 

परन्तु उतकी नासमझी का त्रिदोष उपर्यक्त दो कारणो से ही पूरा 
नही होता। एक तीसरा सवब और भी हँ और उसके जवावदार 
हमारे राष्ट्रीय नेता ही हे। मुसलमानों की अनुचित महत्त्वाकाक्षा को 
ब्रिटिश कूटनीति ने जो उत्तेजना दो है, वह एक ऐसी चाल है जो 
समक-बूझ कर चली गई है । परन्तु इस देश के राष्ट्र-नेताओ ने मुसल- 
मानों को ब्रिटिश नीति से विरक्त करने के लिए और अपने पक्ष में 
छाने के लिए मौके-बेमौके जो प्रलोभन दिया है, उससे मुस्लिम 
नेताओं की मनोदशा और भो वहुत विगड गई है। जिस मनुष्य की 
अहभावता स्वभावत बढ़ी-चढी हो, उसकी अनूचित प्रशसा और 
खुशामद करनेवाले यदि और छोग भी मिल जावे, त्तो उस आदमी 
का चैतिक पतन अवश्यम्भावों है । यही हालत हम लोगो ने मिलकर 
हिन्दुस्थातन के मुसलमानों कौ कर दो है। स्वय अपने ही स्वभाव की 
बुराई से वे इतने लक्ष्य-श्रष्ट न होते। पर एक तरफ ब्रिटिश कूटनीतिज्ञ 
उनकी पीठ ठोक रहे है और दूसरों ओर भारत के राष्ट्रीय नेता उनकी 
खुशामद में लगे हुए है। इस द्ुतरफा लाड-प्यार का परिणाम मुस्लिम 
मनोवृत्ति के लिए बडा अनिष्ठकारी हुआ है। मूर्ख माता-पिता के 
अबोध बच्चे जिस तरह लाडले होकर बिगड जाते है, उसी तरह इस 
देश के मुसलमान भी बिगड चुके हे । वे भविष्य में किस तरह सुधर 
सकेगे, इसका ठीक ठीक अनुमान करना जरा कठिन मारूम होता है। 

इस देण के राष्ट्र-नेता अकसर कहा करते हे कि हिन्दू-मुस्लिम-मेल 
के बिसा स्व॒राज्य कभो सम्भव नहीं है। यह धारणा बिलकुछ गलत 
हैं। हूमे यह मानते में कोई आपत्ति नही है कि हिन्दू और मुसलमानों 
का स्नेह-सम्बन्ध उचित और आवश्यक भी है। परन्तु हम इस बात को 
स्वीकार करने के लिए तैयार नही है कि स्वतत्नता प्राप्त करने के 
लिए. मुसल्‍ूमानो का सहयोग एकदम अनिवाय है। क्या अटुठाइस 
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करोड हिन्दुओं की सम्मिलित शक्ति विछकुल बेकार जायगो ? अट्ठाइस 
करोड तो क्या अट्ठाइस छाख हिन्दू यदि सगठितः होकर स्वतत्रता के 
लिए बेज़ार हो जावे, तो एक सप्ताह के अन्दर हो स्वराज्य हस्तामलक 
हो जावेगा। अगर कोई यह कहे कि अट्ठाइस छाख हिन्दुओ का सग्रठित 
होना कठिन है, तो हम यह कहेगे कि हिन्दू और मुसलमानों की 
साम्प्रदायिक मैत्रो होना भी बिलकूछ असम्भव है। यथार्थ में मुसलमानों 
को मित्रता हिन्दुओ को सग्रठन-क्षक्ति पर ही अवलूम्बित है। हिन्दुओं 
में राष्ट्रीय भावना' अपेक्षाकृत बहुत जाग्रत हो चुकी है। काग्रेस के 
पोषक, समर्थक और जन्मदाता हिन्दू ही है। हमारी यह राष्ट्रीय मद्ा- 
सभा हिन्दुओ की हो बनाई हुई सस्‍्या हँ। जब ऐसा जाग्रत जन- 
समाज स्वराज्य प्राप्त करने के छिए आवद्यक सगठन करने में सक्षम 
नही है और नहीं हो सकता, तो हमें ऐसा कहने में कुछ भी पश्ोपेश 
नही है कि हिन्दुस्थान को कभी आज़ादी मिल हो नही सकती। जो लोग 
राष्ट्रीय भावना-शून्य भुसझसमानों से स्व॒राज्व-सग्राम में सहायता की 
आशा करते है, वे हिन्दू जन-प्तमाज की होनता परोक्ष-रूप से स्वीकार 
करते है मौर इसी के साथ हमारी राष्ट्रीय समस्या को और भी विपम 
बना रहे है । राष्ट्र-भआावना कोई ऐसी वैसी चीज नहीं हैं जो व'्त कहते 
जाग्रत हो जावे। जिन हिन्दुओ की यह धारणा है कि जननी जन्म- 
भूमि स्वर्ग से भो वढकर प्यारी हैं और जिनकी सर्या २८ करोड 
है, वे यदि अपनो जन्म-भूमि को आवश्यक सेवा के लिए कटिवद्ध नहीं 
हो सकते, तो उन मुसलमानों से जिनमे देश्ष-प्रेम की बू-वास भी नहीं 
और जो अपनो भल्तुई और संगठन के लिए विदेशी मुसलमानों की 
ओर मुखातिव होकर खडे हुए है, सहायता की आज्ञा करना निरी 
नासमको का काम है। फिर भी हमारे राष्ट्रननेता इस आशा के वन्धन 
से मुक्त होना नहीं चाहते। वे स्वराज्य-साधन के लिए हिन्दू-मुस्लिम- 
मैत्री को विलकुछ अनिवार्य सममने के आदी हो चुके हैँ। इस समभदारी 
से मैत्री तो न हो सको; पर भुसक्तमानो को महत्त्वाकाक्षा और 
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साम्प्रदायिक स्वार्थ-परता और भी बढ गईं। वढ नही गई वल्कि 
बढा दो गई। उसका परिणाम वहीं हुआ, जो होना चाहिए था। 
साम्प्रदायिक वखेंडे और भी बढ गये। मुसलमान और भी अधिक खिंच 
गये । 
खीचता है जिस कदर, उतना ही खिंचता जाय है ' 

पाठक हमारी इस सम्मति पर कुछ भी आश्चर्य न करे। जहां 
दोनो पक्षों में मैत्री को हादिक सदिच्छा और सद्भावना हो, वहाँ 
पर मेल कौ चर्चा से कुछ अच्छा परिणाम निकल सकता है। परन्तु 
जहाँ दो कलह-शील सम्प्रदायो में किसी एक का भी दृष्टिकोण विकृत 
हो, वहाँ सन्धि की चर्चा सफल तो होती ही नही, प्रत्युत सुलह की 
सम्भावना को और भी दूर कर देती है । इन पक्तियों के लेखक ने 
एक वार लाला जी से कहा था, 'छाहा जी, गत दस वर्षो के अन्दर 
इस देश में जो साम्प्रदायिक झूगडे इतने अधिक बढ गये है, उनका कारण 
तो में हिन्दू-मुस्लिम-समकौते की आवश्यकता से अधिक चर्चा और 
प्रयत्व को ही मानता हूँ, आपकी क्या राय है ?” उस दूरदर्शी और चतुर 
राजनीतिज्ञ ने तुरन्त ही कहा, “आपका कहना सच हैं, मेरी भी यही 
राय है।! यथार्थ में यही बात है। पिछले पन्द्रह वर्षो का इतिहास 
हमारे इस कथन क। प्रमाण है। यो तो हिन्दू और मुसलमानों के 
बीच प्रेम-भाव की आवश्यकता सभी मानते हें और हमारे राष्ट्रीय 
आन्दोलन के हिन्दू-संचालक, इस सम्बन्ध में थोड़ा-बहुत प्रयत्तशीछ 
रहते ही आये है । परन्तु महात्मा जी ने अपने रचनात्मक कार्यक्रम 
मे जबसे हिन्दू-मुस्लिम-मेल को प्रमुख स्थान दिया है और उनको 
प्रेरणा के कारण जब से इस मेल की चर्चा देश के सैकडो सभा-मचों 
पर होने लगी है, तभी से दोनो सम्प्रदायो का विरोध और भी वढ 
चुका है; मुसलमान और भी खिंच गये हे । पतनोन्‍्मुख जन-समाज की 
सनोदशा बडी विपरीत और विचित्र होती है। खयाल करने की बात 
है कि महात्मा गांधी के समान हिन्हू-मुस्लिम-्मेल का उत्साही समर्थक 
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आज तक इस देश में कोई दूसरा नेता न हुआ। उन्होने इस दिल्ला में 
जितना प्रयत्व किया है, वह सर्वथा अद्वितीय है। उनके समान 
सररू-हृदय, सतोगुणी और बव्लेक चेक देनेवाला नेता भी कोई ने 
हुआ। मूसलमानो के खिंछाफत और धाभिक स्वाभिमान के समर्थन 
में जितना परिश्रम उन्होंने किया, उतना तो किसी मुस्लिम नेता ने 
भी नहीं किया। और तो क्या, वे इतने महान्‌ होकर भी मौलाना शौकत- 
अलो के खीसे मे समा सकने के लिए छोटे से छोटे हो गये ! नम्नता 
और भल्मनसाहत की हद हो गई ! फिर भी मुसलमानों के 
नेतृत्व का उपभोग करनेवारे मौलाना साहव इतने नाकदरे निकले 
कि उन्होंने गाधी के समान रत्न को अनायास अपने खीसे में पाकर भी 
बेदरदी के साथ बाहर फेंक दिया! अनावरो की मारा बनाकर 
शौक से पहननेवाले उदारचेता गाधी जी आज भी मौछाना के 
पाकेट मे प्रवेश करने के लिए तैयार है, परन्तु मौलाना के पाकेट मे जगह 
ही नही है, अडचन तो यही है। वह तवलीग वो तजीम के चन्दो से 
लबालब भरा हुआ है ! 

अनेक राष्ट्रीय नेताओं की उस समय यह राय थी और आज 
भी है कि भूसलछमानों का खिलाफत-सम्वन्धी पक्ष-समर्थन करके महात्मा 
जी ने अच्छा काम नहीं किया। इस प्रयत्न से कोई लाभ तो हुआ 
ही नही, प्रत्यृत समर्पित पक्ष की धर्मांघता गौर भी बढ गई। भआपिर 
टर्की के सर्वमान्य नेता कमारपाशा ने स्वय सल्लीफा को अरद्धंचन्द्र दे 
दिया और हिन्दुस्थान के मूसलमान देखते ही रह गये, उनसे कुछ 
करते-चरते न बना। पर महात्मा जी अपने मित्रो की सछाह कब 
माननेवाले थे। वे तो समभते थे कि मुसछमान लोगो की चिरस्थायी 
मिन्नता-सम्पादन करने का यह अच्छा अवसर है। उत्तके धमम-सकट 
में सहायक होकर हिन्दू मुसलमानों के प्रेमन्पात्र वन सकेंगे और इस 
तरह दोनो का साम्प्रदायिक वैमनस्प हमेशा के लिए शान्त हो जावेगा। 
परन्तु महात्मा जी के सारे अनुमान निर्मूछ निकछे। निर्मूल ही नहीं, 
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विपरीत निकले । मुसलमानों की मनोवृत्ति पर महात्मा जी के सौहार्द 
का कुछ भी असर न हुआ | जिन लोगो की बदौलत खिलाफत का मूलो- 
त्याटन हुआ और जिल्होने टर्की को यूरोप का मरीज समझकर उसे 
दरगोर करने का भरसक प्रयत्न किया, उन्ही के चरणों में हिन्दुस्थान 
के मुसलमान अपनी श्रद्धाष्जलि फिर से चढाने छगे। महात्मा जी की 
ओर उन्होनें नज्गर उठाकर देखा भी नहीं। यदि उनकी छृतघ्नता 
यही समाप्त हो जाती, तो कोई ह । था। परन्तु उन्होने 
हिन्दुओं को उनके उपकारों का बदला खूब दिया। असहयोग-आन्ढोलन 
को मन्द होते देर न छंगी, सारे देश में साम्प्रदायिक सिर-फुटीवलू 
के दृश्य दृष्टिगोचर होने छूगे । भविष्य के इतिहास-लेखकों को यह 
जानकर वड़ा आइचर्य होगा कि जिस आदमी ने अपनी महान्‌ उदारता 
के वशवर्ती होकर मुसछमानों का इतना साथ दिया, उसी के नेतृत्व- 
काल में हिन्दू-मुसछमानों मे साम्प्रदायिक विग्रद इतने अधिक और 
इतने भयंकर हुए है कि वैसे कभी देखने-सुनने में आये ही न थे । इस 
परिणाम को देखकर महात्मा जी का हृदय टुकडें टुकडे हो गया । पर 
वे कर हो क्या सकते थे ! किया वही, जो वे ऐसे प्रसद्भो पर किया 
करते हूँ। मर्मातक मानसिक वेदना से व्याकुल होकर उन्होने अपने 
कृश और जरा-जीर्ण शरीर को तपदचर्या की भदठी में रोक दिया । 
मुसकूमानो की वस्ती दिल्‍ली में बैठकर उन्होने इक्‍कीस दिन का 
करारा उपवास किया। परमात्मा की कृपा से वे सही-सलामत 
निकले | उनके सहृदयता-मूछठक मानसिक सनन्‍्ताप और शारीरिक 
कृष्ट को देखकर पत्थर का भी दिल पानी होकर वह गया, पर मुसलूू- 
मानो की रफ्तार ज्यो की त्यो रही। उसके वाद भी साम्प्रदायिक बखेड़े 
होते रहे। न्यूनाधिक मात्रा मे वे अभी भी जारी हे । दो-चार-छ महीनों 
में कही न कही से ऐसे समाचार पढने में आ ही जाते हें। परच्तु 
महात्मा जी ऐसे प्रसद्भो पर चूप ही रहते हे। 'राउण्ड टेबूल कान्फ्रेस' 
के समय उन्हे मृसलमानी मनोवृत्ति का विशेष परिचय मिरा। हिन्दुमो 
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की स्वाभाविक उदारता पर विश्वास करके उन्होंने मुस्लिम नेताओं 
को सारो मनोनीत माँग मंजूर कर लेने का निश्चय भी कर लिया, 
परन्तु उन्होने यह भी कहा कि यदि मुसलमान सन्तुष्ट हो जावे, तो उन्हे 
इस बात का वचन देना चाहिए कि वे राजनंतिक सम्राम में हिन्दुओ का 
साथ देवेगे । इस शर्तें पर आगा खाँ के नेतृत्व मे मूस्लिम प्रतिनिधियों 
ने विचार किया और अन्त मे उन्हे कहना पडा कि ऐसी शर्ते मुसलमानों 
को मजूर नही हो सकती । भला अंगरेजों की सोहबत और आश्रय मे 
रहनेवाले आगा खाँ को ऐसी बाते कब स्वीकार हो सकती थी। विलायत 
के गनुदार और कुटिल राजनीतिज्ञो के प्रभाव से मुक्त होना उस जादमी 
के लिए कम से कम इस जन्म में तो सम्भव नही है। ऐसे आदमी के 
नेतृत्व मे भछा मुसलमानों में राष्ट्रीय भावना की सम्भावना क्योकर 
हो सकतो है ? प्रतीत होता है कि उत्त दिन से गाधी जी का आशावाद 
इस सम्बन्ध मे बिलकुल ठण्डा पड गया। उस दिन से आज तक उन्होंने 
साप्रदायिक मेल-मुलाकात की चर्चा विलकुछ छोड दी । उन्हे कदाचित्‌ 
विश्वास हो गया कि जो लोग केवल अधिकार के भूखे हे और अपना 
कत्त॑व्य-पालन करना नही चाहते, उनसे नियटना एक प्रकार से अंस- 
म्मव है । यदि स्व॒राज्य मिल जावे, तो मुसलमानों को उचित अनुपात 
से अधिक अधिकार चाहिए, पर स्वराज्य छेने के लिए जिस कर्तैव्य- 
निष्ठा को ज़रूरत है, उससे उनका कोई सरोकार नहीं । ऐसी मवो- 
वृत्ति दुनिया में अन्यत्र कही दूढने से भी नही मिलेगी । 
हिन्दुस्थान की राष्ट्रीय प्रगति में यह भनोवृत्ति बहुत अडचन पैदा 
कर रही है । इस मनोदशा को उत्तेजना देनेवाले विदेशी कूटनीतिज्न तो 
है ही, पर हमारे राष्ट्रीय नेताओो ने भी इस सम्बन्ध मे कुछ कम नहीं 
किया है । हमारी तो आन्तरिक धारणा हूँ कि कुछ थोडे से स्पष्टवादी 
लोगो को छोडकर काग्रेस के अधिकाश नेता स्वयम्‌ मुसलमानों से 
आतकित हूँ । इस घवराहट का मूल कारण है, उतका निर्मूल विद्वास। 
और चह विश्वास यह है कि मुसलमानों की सहायता के विना स्वराज्य 
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नही मिल सकता । हम तो समभते हे कि यदि स्वतत्नता के लिए पर्याप्त 
निष्ठा हो, तो सात करोड मूसलमान हो हिन्दुओ की सहायता के 
बिना हिल्दुस्थान को आजाद कर सकते हैँ । फिर मुस्किम सहयोग के 
बिना अट्ठाइस करोड हिन्दुओ के लिए क्या यह काम असम्भव हो सकता 
है ? कदापि नहीं। फिर भी हमारे राजनीतिज्ञ ऐसा ही समभते हैं । 
मौके वेमौके यहो कहते आये है और इस तरह मुसलमानो का महत्त्व 
जरूरत से ज़्यादा बढ़ाकर उनके नैतिक पतन मे सहायक हुए है। महात्मा 
जी बडे नीतिमान्‌ मनृष्य हें । उनके सम्बन्ध में आमतौर से लोगो की 
और इन पक्तियों के लेखक को भी यह धारणा है कि वे बड़े स्पष्टवादो हैं । 
परन्तु हमारी अन्तरात्मा हमसे कहती हैँ कि मुसलमानों के सम्बन्ध में 
महात्मा जी ने अपने स्वभाव-सुरूम स्पष्टवादिता से काम नहीं लिया 
है । असत्य-भाषण तो वे कभी करते हो नहीं, पर मुसलमानों की 
निस्वत साफ साफ बाते करने में वे कई प्रसज्भो पर शकित प्रतीत 
होते है । ब्रिठिश साम्राज्य से वे नही डरते, पर मूसकूमानों की अप्रस- 
न्तता का भय उनके हृदय में अभी विद्यमान है । 

यो तो तीब्र आक्षेप करना उत्तके स्वभाव के विरुद्ध है, फिर 
भी उनके कई शब्दों मे प्रउछत्न कटाक्ष तो रहते ही है। जब जब मौके 
आये, उन्हौीने ऐसे कटाक्ष हिन्दुओ पर ही किये हँ। अपने जीवन मे 
सिर्फ एक वार ही उन्होने मुसलमानों को 'बुली' कहा है। आमतौर से 
साम्प्रदायिक बखेडो के अवसरो पर जहाँ वे हिन्दुओ की गछती पाते 
है, वहाँ तो वे मुक्तकण्ठ होकर बाते करते हे। परन्तु बुराई जहाँ 
मुसलमानों की ओर होती है, वहाँ वे चुप रहता ही पसन्द करते है । 
उनकी इस चुप्पी का परिणाम यह हुआ है कि अनेक हिन्दू-नेताओं को 
* आज यह विश्वास नहीं है कि” यदि हिंन्दू-मुस्लिम-समस्या महात्मा 
जी के निर्णय पर छोड दी जावे, तो वे हिन्दुओ के प्रति सोलह आने 
त्याय कर सकेंगे । ऐसा एक प्रसंग 'राउण्ड्‌ टेबल कास्फेस' के समय 
आया ही था और ऐसा अविश्वास प्रकट भी किया गया था। मूसलछमानों 
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के प्रति महात्मा जी ने जो अनुचित उदारता समय समय पर प्रकट की है, 
उसका परिणाम किसी के लिए अच्छा नही हुआ। स्वयम्‌ मुसलमानों 
के लिए तो और भी बुरा हुआ है। उनको प्रसन्न रखने का अनावश्यक 
प्रयत्व करके महात्मा जी ने उनकी महत्त्वाकाक्षा तो बढा दी, पर उनकी 
कत्तेव्य-निष्ठा न वढा सके । परिणाम वही हुआ जो होना चाहिए। 
जिम मनृष्य को महत्त्वाकाक्षा कत्तेंव्य-बुद्धि से जागे बढ जाती है, उसका 
नेतिक पतन हो जाना अवश्यस्भावी है। 

“ब्लैक चेक' देने की वात महात्मा जी की जवान पर कई बार आ 
चुकी है। यो तो लेन-देन और सार्वजनिक कोष के सम्बन्ध में गाधी जी 
पूरे वनिया हूँ, बडे हिसावी है और पाई-पाई के लिए सतर्क रहते है। 
परन्तु जब कभी हिन्दू और मुसलमानों के सार्वजनिक अधिकारों का प्रइन 
आता है, तब वे हिन्दुओ की भर से उनका सारा खज्जाना लछुटा 
देने के लिए मुक्तहस्त दिखाई देते हे। ऐसे प्रसगो पर वे एक त्यागी 
ब्राह्मण के समान पेश आते है। परन्तु ध्यान रहे कि समृचा जन-समाज 
ऐसा त्यागशील नहीं हो सकता। हिन्दुओं ने कुछ कम त्याग नहीं 
किया है। स्वराज्य-सभ्राम की सारी यन्त्रणा उन्हे ही भोगनी पड़ी है। 
फिर भी वे मुसलमानों को उनके उचित अधिकारों से वचित रखना 
नही चाहते । क्या इतनी उदारता किसी सभ्य समाज के लिए कम है ? 
“लक चेक' देने की चर्चा यदि देश का कोई दूसरा बडे से बडा नेता 
भी करता, तो हम तो यहो समझते कि इस उत्तेजना में कोई सार 
नही और यह चेक देनेवाले की कोरी चालबाज़ी है । जिस आदमी 
के आचरण में चालवाज़ी की संभावना नहीं, ऐसे आदमी के मूह से 
यदि ऐसी वात निकलती, तो हम उसे केवल आलंकारिक भाषा समभते। 
परन्तु शुद्ध और सरलहृदय महात्मा जी मे न तो कोई चालवाज़ी हैं, 
न आलकारिक भाषा बोलने की आदत ही है। ऐसी हालत में हम 
यह सोच कर हैरान है कि कया समझकर और किस उद्देश्य से 
महात्मा जी मुसलमानों के लिए हमेशा ब्लेक चेक” लिये फिरा करते 
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है। हमारी हैरानी तव और भी बढ जाती है जब हम यह सोचते है कि 
इस चेक को मुसलमानों ने पहले ही ठुकरा दिया है। “राउण्ड 2ेबल 
कान्फ्रेत' के समय ऐसा हो चेक तो दिया गया था। क्‍या मुस्लिम 
प्रतिनिधियों ते उसे स्वीकार किया ? फिर महात्मा जो इस वात को भी 
जानते हू कि जिनकी ओर से यह चेक दिया जाता है, उनकी 
स्वीकृति मिलना भी सम्भव नही हैँ । जन-समाज के दो-चार इने गिने लोग 
ही इतने त्यागशील हो सकते है। समूचा सम्प्रदाय इत्तना त्याग नहीं 
कर सकता। आखिर किस नैतिक आधार पर किसी एक सम्प्रदाय 
को ब्लेक चेक' दिया जा सकता हैँ ? क्या इस प्रश्न का सत्तोपजनक 
उत्तर कोई राजनीतिज्ञ दे सकता हूँ ? 

विलायत में 'राउण्ड टेबल कास्फ्रेस' के समय साम्प्रदायिक मेलू- 
सम्पादन मे गाधी जी को जो विफलता हुईं, उसके वाद उनका दिल 
बिलकुल दूट गया । यो तो वे बडे आशावादी है और निराश होना वे 
जानते ही नहीं। फिर भी कुछ दिनो से इस सम्बन्ध में उन्होंने 
जो उदासीनता दिखाई है, उससे प्रतीत होता है कि वे साम्प्रदायिक 
प्रश्त को वत्तमान परिस्थिति मे छेडना यदि अनुचित नहीं तो 
अप्राप्रगिक ज़रूर समभते है । अभी हाल में इंगलूड के सोशलिस्ट पार्टी 
के तेता छार्ड फररिंगडन से वातचीत करते हुए उन्होने जो राय प्रकट की 
है, उससे हमारे कथन की पुष्टि होती है। फर्रिंगडन साहब ने पूछा 
“आखिर यह सवार (साम्प्रदायिक) कैसे हछ होगा” ? गाघी जी ने 
इस पर उत्तर दिया * -- 


“अभी तो इस प्रदन का हल करना अशक्य हो गया है। मुझे 
लगता है कि इसे अब समय ही हल करेंगा। अगर मे मुसलमानों को 
कोरा चेक दे देने की वात हिन्दुओ को समझा सके तो यह प्रदन 
आज हल हो जाय । पर दोतो सम्प्रदायो के बोच आज इतना अविश्वास 
भर गया हैं कि निकट भविष्य में इस प्रशइन का हल होना मुझे तो 
असम्भव हो मालम होता हैं।” 

(हरिजनसेवक', १९ अप्रैल १९३५, भाग हे सख्या ९) 
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इस अवतरण मे तिराश्ा के भाव स्पष्ट रूप से अकित है। इसमे 
सनन्‍्देह नहीं कि दोनो सम्प्रदायों के बीच इतना अधिक अविद्वास 
भर गया है कि निकट भविष्य में साम्प्रदायिक सेल का होना असम्भव 
हो गया है। परन्तु हम पूछते हँ कि इस अविध्वास का कारण क्या है? 
क्या हिन्दुओ की अनुदारता ? इतिहास इस बात का साक्षी हैं कि 
हिन्दुओं के! समान उदार कोई जाति ही नहीं है। उनकी उदारता यहाँ 
तक चढी-बढी हूँ कि उसने एक महान्‌ दुर्गुग का रूप धारण कर लिया 
है। विदेशियों के प्रति हिन्दुओं ने जो उदारता दिखाई, उसी का तो यह 
परिणाम हूँ कि उन्हे आज सिर पीट कर रोना पड रहा है। अतएव 
इस वात को भाचने के लिए हम तैयार नही है कि हिन्दू अवुदार हे। 
हिन्दु-मुसलमानों में मेल की सम्भावना जो निकट भविष्य मे नहीं 
दिखाई देती, उसका मुख्य कारण है, हमारे राष्ट्र-वेताओ की अदूर- 
दर्शिता । इसका प्रमाण उपर्युक्त अवतरण ही में मौजूद है। साथे- 
जनिक प्रश्वो में न्याय-बुद्धि और स्पष्टवादिता से काम न लेना ही तो 
अदृरदशिता है। मुसलमानों को “व्छेक चेक' दिखाकर गाधी जी भपनी 
वेयक्तिक उदारता का परिचय ज़रूर देते हूँ। परन्तु, खेद के सल्थ 
कहना पड़ता है कि इस दानशीकूता मे हमे राजन॑तिक समझदारी का उतना 
परिचय नहीं मिल्ता। इससे तो माँगनेवाले का प्रतलोसन भर भी वढ 
जाता हैं। वढी हुई लारूच का ही परिणाम हूँ कि मुसलमान आज अपने 
सम्प्रदाय की ओर से ऐसी ऐसी माँगे पेश कर रहे है कि जो समभद्धारी 
और आत्म-सम्मान-बुद्धि दोनों के परे हे। जिन्ना की चौदह शर्तों से 
कौन परिचित नहीं है। उन्हे पढ-सुनकर कोई भी कहेगा कि ऐसी 
अनुचित माँग पेश करनेवाले की नैतिकता विलकुछ खो गई है। 
छस्ननऊ पैकट' से यह बुराई शूरू हुई और ब्लेक चेक! में 
अपनी मर्यादा का उल्लंघन कर गई। फिर भी महात्मा जी के 
हाथ मे वह कोरा चेक अभी भी विद्यमान है। जब हिन्दू ऐसा 
चेक देने के लिए तैयार ही नहीं हैँ तो बार बार उसकी चर्चा 
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करने से क्या छाभ हो सकता है ? लाभ तो हुआ ही नहीं, उल्टी 
हानि हुई है। 

हम पहले कह चुके है कि साम्प्रदायिक मामलों में गाधी जी हिन्दुओं 
को ही खरी-खोटी सुनाने के आदी हं। इस वात का प्रमाण इस 
अवतरण में भी मौजूद हैँ । महात्मा जी के इस सम्भाषण को पढकर 
फरिंगडन साहव के समान विदेशी जिज्ञासुओं की यह धारणा हो सकती 
है कि साम्प्रदायिक सुलह में जो कठिनाइयाँ गाथी जी को हो रही हूं 
उसका उत्तरदायित्व मुसलमानों पर नहीं; बल्कि हिन्दू-समाज पर 
है! महात्मा जी के उपर्युक्त कबन का आञ्य तो सारा ससार यही 
निकालेगा कि यदि हिन्दू आज राजी हो जावे तो मुसलमानो की ओर 
से कोई अडचन हूँ ही नहीं । पाठक विचार करे कि बाहरी लोगों की यह 
धारणा कितनी निर्मूल होगी । फिर भी महात्मा जी के अच्दो 
से यही धारणा पुष्ट होतो हैं। सत्य का जो अनन्य पुजारी हो, 
उसके अब्दों से ऐसा आशय निकलना ही नही चाहिए। महात्मा जी के 
शब्दो को कीमत इस दुनिया में बहुत है। जो लोग हिन्दुस्थान की राज- 
नीति में दिलचस्पी छेते है, उनमे से अधिकाण महात्मा जी के विचारों को 
बडे चाव और विश्वास के साथ सुनते है। ऐसे लोग तो यही सम सेगे 
कि हिन्दू बडे नादान है जो गाधी जी की सलाह नहीं मानतें। पर “ब्लैक 
चेक देने की वात न तो न्यायमूलक है, नफिर वह राजनैतिक तथा 
सार्वजनिक दृष्टि से व्यवहार्य ही है। महात्मा जी के समान सर्वमान्य 
नेता को कोई ऐसी वात नहीं करनी चाहिए जो न्याय के आधार 
पर स्वीकार करने योग्य न हो और जिससे विचार-अआरान्ति फैलने की 
सम्भावना हो। ' 

साम्प्रदायिक प्रइनो पर जब महात्मा जी के समान स्पष्टवादी नेता 
का यह हाल हूँ, तो इतर राष्ट्र-नेताओ के सम्बन्ध मे कहना ही क्या ? 
हिन्दुओ की आलोचना तो वे बड़ी मुस्तैदी के साथ कर सकते है और ऐसा 
करते समय उन्हे मुसलूमानो के विरुद्ध कुछ कहने की आवश्यकता प्रतीत 
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नही होती। परन्तु जब कभी दबी जबान से वे मूसछमानो के विरुद्ध 
कुछ कहते भी है, तब इस बात की भी बडी सावधाती रखते है कि 
साथ साथ हिन्दुओ पर भी कुछ कटाक्ष किया जावें, ताकि मुसलमान 
अअ्नप्तत्न न होरे पावे। राष्ट्र-निर्माण करनेवालो को ऐसा आचरण 
शोभा नही देता । सार्वजनिक मासलो में 'कोरा चेक' किसी भर्ज की 
दवा नहीं हूँ। व्यायपरायणता, स्पष्टवादिता और निर्भयत्ता--इन तीन 
गूणो के यथोचित मेल में ही नेतृत्व कौ सच्ची परख होती है। जब 
जिससे गढती हो, फिर चाहे वह हिन्दू हो या मुसलमान, निर्भव होकर 
साफ साफ बाते करती चाहिए। हमारी अन्तरात्मा हमे यह कहने के 
लिए लाचार करतो है कि हमारे काग्रेस-वेताओ ने इस देदा के 
साम्प्रदामिक प्रदन में इन गुणों का परिचय अमी तक नही दिया। यही 
कारण हूँ कि साम्प्रदायिक समस्या दिनो दिन जटिल होती जा रही हूँ. और 
याधी जी के समान उत्साही और आश्वावादी वेता को भी सिकट भविष्य 
में हिन्दू-मस्छिम-मेछ की कोई सभावना नही दिखाई देती । इसका कारण 
हिन्दुओ की अनुदारता नही, बल्कि हमारे नेताओं में खरापन का 
अभाव हूँ । ; 

स्पष्टवादिता का यहू अभाव हमारे मैताबो तक ही सीमित 
नही है। उनकी नैतिक शिथिलतता का परिणाम हमारी राष्ट्रीय महासभा 
पर भी बहुत कुछ पड़ चुका है । यदि मनुष्य कमजोर हुआ तो किसी सस्वा 
का आश्रय लेकर वह बहुत कुछ हिम्मत वाँध सकता हूँ । पर यदि 
सस्‍्या हो अशक्‍त हुईं, तो उत्तके सदस्यों का क्या कहना है ! काग्रेस के 
गत बम्बई-अधिवेशन में प्रधान मन्‍त्री के साम्प्रदायिक निर्णय पर काग्रेस- 
प्रतिनिधियों ने जो प्रस्ताव पास किया, उससे सूचित होता है कि हमारे 
कुछ राष्ट्रनेताओ की कमजोरी किस त्तरह हमारी राष्ट्रीय सस्था में भी 
व्याप्त हो गई है। साम्प्रदायिक निर्णय पर कार्य-कारिणी समिति ने जो 
अर्यशून्य प्रस्ताव स्वीकार किया था, उसे कांग्रेस के खुे अधिवेशन ने 
मंजूर कर लिया अथवा यो कहें कि काग्रेस के हारा मजूर कर लिया गया । 
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महपि मालवीय जी के विरोध का कोई परिणाम न निकला। प्रस्ताव 
का रूप वडा विचित्र है। हमारी घारणा हैँ कि अपने जीवन के इतिहास 
में हमारी राष्ट्रीय सभा ने आज तक एंसा निरर्थक और हानिकर 
प्रस्ताव कभी स्वीकार नहीं किया। प्रस्ताव का साराण है कि यह सभा 
'मैकडानेल्ड” साहब के साम्प्रदायिक निर्णय को न तो स्वीकार करती 
है, न फिर अस्वीकार ही करती है | पाठक अनायास देख सकते हूँ कि 
इस वाक्य का यथार्य में कुछ भी अर्थ नहीं हो सकता। अगर हम किसी 
चीज़ को मजूर नही कर सकते, न फिर उसे नामजूर ही कर सकते हं, 
तो हमारे लिए सबसे अच्छा रास्ता तो यह हू कि हम कुछ भी न बोले, 
चुप रहे, उदासीन बने रहे। पर जब हमे कुछ बोलना ही है तो ऐसा 
कुछ कहे कि उसमे समझते लायक कुछ आशय भी निकले। 

इसके सिवाय पाठक देखेगे कि आलोचित प्रस्नाव के पूर्वाई में कार्य- 
कारिणी ने यह नियम निर्वारित कर दिया है कि काग्रेस को ऐसा कोई भी 
साम्प्रदायिक समझौता स्वीकार न होगा जो सर्व-सम्मत न हो। इस 
सिद्धान्त को सामने रखकर कोई भी मनुष्य यह प्रश्न कर सकता है कि 
महासभा ने मेकडानल्ड साहव के साम्प्रदायिक निर्णय को नामजूर 
क्यों नही किया ? क्या वह सर्व-सम्मत है? हिन्दू और सिक्‍ख दोनों 
उस निर्णय का सरे आम विरोध कर रहे है और यह बात सभी को मालूम 
है। ऐसी हालत में कांग्रेस के सामने साम्प्रदायिक निर्णय को नामजूर 
करने के सिवाय कोई दूसरा चारा ही न था। उसने सिद्धान्त ही ऐसा 
स्थिर कर लिया है कि उसके अनुसार काग्रेस या तो हाँ कह सकती है या 
नहीं। “न हाँ, न नही कहने की जरा भी गुजाइश नही हैँ। यदि किसी 
निर्णय को सभी पक्ष के छोग स्वीकार कर छे, तो काग्रेस को भी स्वीकार 
है। यदि उनमें से एक भी पक्ष उसका समर्थन न करे, तो काग्रेस भी 
उसे स्वीकार नही कर सकती । यदि यही बात है और यह भी सच है कि 
प्रधान मन्‍्त्री का साम्प्रदायिक निर्णय हिन्दू और सिक्ख दोनों सम्प्रदायो 
को नामजूर है, तो काग्रेस उस निर्णय को स्वीकार तो कर ही नही सकती 
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थी; प्रत्युत उसे स्पष्ट शब्दों मे अस्वीकार कर देना चाहिए था । फिर भी 
काग्रेस ने अपने ही नियम के विरुद्ध काम किया। ऐसा! क्यो किया ? 
इसलिए कि मुसलमान अग्रसन्न न होने पावें। उन्हे खुश रखते के लिए 
हमारी राष्ट्रीय सभा ने अपना सिद्धान्त ही ठुकरा दिया। यह इस ससस्‍्या 
के नैतिक पतन का लक्षण है। सबसे भाइचय की वात तो यह है कि 
ऐसा कमज़ोर प्रस्ताव गांधी जी के नेतृत्व में स्वीकृत हुआ। 

इसके सिवाय एक बात और भी है जो राष्ट्रीय दृष्टि से विचार 
करने योग्य है। काग्रेस एक सार्वजनिक राष्ट्रीय संस्था है । अपने जन्म- 
काल से आज तक उससे राष्ट्रीयता की दुह्ई दी है। हमेशा से उसका 
यह भी मत रहा है कि साम्प्रदायिक निर्वाचन के आधार पर राष्ट्र-निर्माण 
करता असम्भव है। वर्तमान की प्रजात्त्र-शासन-प्रणाली मे साम्प्रदा- 
यिकता के लिए जरा भी गृजाइश नही है । परिचमी राष्ट्रो मे भी 
कई सम्प्रदाय के लोग एक ही शासन-विघान के अन्तर्गेत होकर 
रहते है, पर उनमे साम्प्रदायिक निर्वाचन की प्रथा प्रचलित नहीं है। 
इसो सर्व-स्वीकंत राष्ट्रीय सिद्धान्त का समर्थन हमारी कांग्रेस भी करती आई 
थी। परन्तु आलोचित प्रस्ताव से प्रतीत होता है कि उसने अपने 
चिरपरिचित राष्ट्रीय सिद्धाग्त का बलिदान साम्प्रदायिकता की वलि- 
बेदी पर बडी बेरहमी के साथ कर डाला हूँ। प्रस्ताव से प्रकट हूँ कि 
कांग्रेस कित्ती भी सर्वेस्वीकृत साम्अदायिक समझौते को मजूर करने के 
लिए तैयार है। ऐसा क्यो ? यदि मुसलमानों की प्रेरणा से समझौता 
पृथक साम्प्रदायिक निर्वाचच के आधार पर हुआ तो ” क्या कांग्रेस 
उसे स्वीकार कर छेगी ? यदि ऐसा हुआ तो फिर काग्रेस किस मर्ज 
की दवा होकर रहेगी ” साम्प्रदायिकता की व्याधि से जनन्त्माज 
को मूकत करके उसे एक निरिचत राष्ट्रीय दृष्टि-कोण देने के लिए ही 
तो इस महाव्‌ सस्या का जन्म हुआ है और यही उसका चरम उद्देश्य 
भी है। ऐसी हालत में उसे स्पष्ट शब्दों मे घोषित करना चाहिए था 
कि यह राष्ट्रीय महाससा किसी भी ऐसे समभकोते को स्वीकार 
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नही कर सकती जो पुथक्‌ साम्प्रदायिक निर्वाचन के आधार पर किया 
गया हो। साम्प्रदायिकता राष्ट्रीयता का महान्‌ घातक है । 
अतएव हमारी राष्ट्रीय समा को ऐसा कोई भी मन्तव्य मजूर न होना 
चाहिए, जिसमे साम्प्रदायिकता की जरा भी वू-वास रहे । तभी त़ो 
उसके अस्तित्व की सार्थकता है। 'राउण्ड टेबल कान्फेंस' के समय गावी 
जी ने स्पष्ट शब्दों में कहा था कि हमारी महासभा जगल जगरल मारी 
मारी फिरेगी, परन्तु उसे ऐसी कोई भी योजना स्वीकार न होगी जिसकी 
छत्रच्छाया में प्रजासत्तात्मक राष्ट्रीयता का पौधा नहीं पनप सकता। 
कितना स्पष्ट और उदार सिद्धान्त है ! पर काग्रेस के इस आलोचित 
प्रस्ताव मे यह सिद्धान्त कहाँ है ? उसका सर्वथा अभाव है। समझ 
में नहीं आता कि स्वय महात्मा जी ने इस प्रस्ताव को कैसे मजूर 
कर लिया। पर इतनी वात समभ में आती है कि इस प्रस्ताव में 
मुस्लिम मनोवृत्ति की अशुभ छाया पडी है । इस छाया में पडकर हमारे 
राष्ट्रतेताओ की वृद्धि भी मलिन हो गई है । अन्यथा वे ऐसा गिथिलू 
और कमजोर प्रस्ताव क्‍यों स्वीकार करते ? 

विचारशीलर पाठक हमारी गणना उन लोगो में न करे जो हिन्दू 
और मुसलमानों के बीच मेल का होना विलकुछ असम्भव समभते हेँ। 
मेल होगा, ज़रूर होगा और इस प्रइत को समय ही हल करेगा। परन्तु 
समय आप ही आप आनेवाला मेहमान नही है। उसे अपने ही प्रयत्नो 
से लाना पडेगा और वह तभी पदार्पण करेगा, जब हम अपनी 
वर्तमान त्रुटियों से मुक्त हो सकेंगे। इस प्रयत्न में सफलता प्राप्त करने 
के लिए हमे मुसलमानों से निर्भय होकर कहना पडेगा कि साम्प्रदायिक 
मतभेद का निर्णय सझ्त न्याय के आधार पर होगा और किसी भी 
सम्प्रदाय को न्‍्यायोचित अनुपात से रत्तीमर भी अधिकार नहीं मिल 
सकता। अतएवं मृत्तलमानों को रहिए खास रियायत की ग्रुजाइश 
हिन्दुस्थान की राष्ट्रीय राजनीति में ज़रा भी नहीं है। मुसलमानों से 
हमे यह भी कहना पड़ेगा कि स्वराज्य का सप्राम तो इस देश में छिड़ 
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गया है, अब वह रुक नहीं सकता। मुसलमान चाहे साथ दें, चाहे न दें, 
जिन्हे स्वतत्रता की छगन ऊग चूकी है, वे इस बात की जरा भी 
परवाह न करेगे। जो आगे बढेगा, बढ़ जायगा। पीछे रहनेवालो 
की खुशामद करने की चिन्ता उन्हें बिलकुल न व्यापेगी | यदि मुसलमान 
ब्रिटिश कूटनीतिशों की चालबाजी के शिकार होकर उद्ससीन वने 
रहे अथवा हमारे राष्ट्रीय विकास के पथ पर काँटे भी बिलेरें, 
तो भी हम आगे बडते ही जावेंगे और इस बात की चिन्ता व 
करेगे कि मुसलमान हमारा साथ नही दे रहे है। हमें यह भी 
स्पष्ट करना होगा कि स्वराज्य प्राप्त करने को लिए हिन्दू-मुस्लिम- 
मेल अनिवार्य नही है । अकेले हिन्दू ही अपने प्रयत्नो से स्वतत्र हो 
सकते हूँ। बतएवं मूसलमानों को चाहिए कि वे हिन्दुओं से खास 
रियायत की कोई आशा ने करे। हाँ, उनके न्यायोचित अधिकारों 
की रक्षा ज़रूर होगी। इससे अधिक की आशा और कम की 
आशका दोनो निर्मल है। हमे इस बात का भी खुलासा कर देता होगा 
कि राष्ट्र-मिर्भाण के इस पृण्य कार्य में कोरी साम्प्रदायिकता के लिए 
तिलमात्र भी गुजाइश न रहेगी। अतएवं सारा साम्प्रदायिक निर्णय 
राष्ट्रीयवा के आधार पर ही हो सकेगा, अन्यथा नहीं। इस देश के 
प्रत्येक सम्प्रशय को राष्ट्र की बढि-वेदी पर अपने संकीर्ण साम्प्रदायिक 
स्वार्थ का बलिदान करना ही पडेगा। इसके सिवाय कोई दूसरा चारा 
ही नही। 

जिस दिन मुसलमानों के हृदय में उपर्युक्त वार्ते अकित हो जविगी, 
उप्ती दिन से साम्प्रदायिक सुलह के लिए आवश्यक मनोवृत्ति का 
जन्म होगा। परन्तु केवल ऐसा कहने से ही काम न चलेंगा। इस 
तिर्मेय और न्याय-मूलक नीति का हमें अपने राष्ट्रीय कार्यक्रम में 
पालन भी करना पडेगा। हम अपने देश के लिए प्रजातन्र स्वराज्य 
चाहते है। ऐसे शासन के लिए जिन सर्वे-स्वीकृत सिडान्तो 
की आवश्यकता मानी गई है और जिनके आवार पर यूरोपीय राष्ट्री की 
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रचना हुई है और जिन्हे राष्ट्रसघ (7,००20० ० '&४४ं०१७) 
ने स्वीकार किया है, उन्ही का पान इस देश मे भी किया जावेगा। 
अतएव हिन्दुस्थान के मुसलूमानों को ऐसी किसी भी रियायत की 
आशा नही करनी चाहिए जो राष्ट्रीयता तथा प्रजातत्र-शासन के 
अनुकूल तन हो। इस शर्त पर यदि कोई सम्प्रदाय राजी न हो, तो उसकी 
नाराजगी को लिए राष्ट्र-नेताओ को विशेष चिन्ता नही होनी चाहिए। 
स्वतत्रता के सिपाही स्वावरूम्बनशील होकर आगे बढेगे, वढते चले जावेगे, 
चाहे कोई साथ दे या न दे। जो पीछे पडेगा, वह कभी उन्नत-भाल होकर 
ससार के सामने खडा न रह सकेगा। जिस दिन ये बाते साफ-साफ सुनाई 
देगी, उस दित मुसलमानों के हृदय मे एक विचार-क्राति उत्पन्न हो 
जावेगी, उस दिन वे समझ सकेंगे कि राष्ट्र-निर्माण के कार्य में साम्प्र- 
दायिक स्वार्य के छिए राष्ट्रीय मर्यादा के बाहर कोई स्थान नही है । 
मूसलमानों की मनोदशा में इस विचार-क्राति की नितान्त आवश्यकता 
है। अभी तो वे ब्रिटिश राजनीतिज्ञो के प्रलोभन और काग्रेस-नेताओ की 
ख़शामद तथ्रा लाड-प्यार में पडकर बिलकुल लक्ष्य-भ्रष्ट हो रहे हे। 
अभी उनके हृदय में यह मौलिक भावना ही जाग्रत नहीं हुई है कि 
हिन्दुस्थान उनका जन्मस्थान है और उन्हे यही जीना और यही 
मरना है। अभी तो उनकी मति यहाँ तक मारी गई है कि स्वदेशी वस्त्रो 
का उपयोग करना भी वे अनुचित समभते-है । इस देश में करीब साढे 
चार करोड मुसछमानों की जीविका बुनाई और रोेंगाई की बदौलत 
चलती है । ऐसी हालत में यदि मुसलमान केवल अपने साम्प्रदायिक स्वाथे 
को ही लक्ष्य-पथ मे रखकर काम करना चाहते है, तो भी उन्हे स्वदेशी 
वस्त्रो का उपयोग करना चाहिए । परल्तु नही, उन्हे स्वय अपना ही 
स्वार्थ नही सूकता। खादी की तो कोई बात ही नही, देशी 'मिल' 
के कपडे भी उन्हे पसन्द नही है। ईद, बकरीद के अवसरो पर खालिस 
विलछायती कपड़े पहनकर वे बाहर चिकलते है। शायद वे समभते 
हें कि स्वदेशी केवल हिन्दुओ की खपत है और इसी कारण मुसलमानों को 
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उप्तते केवछ उदासीन ही नही, बल्कि विरुद्ध रहना चाहिए। इस नासमझी 
का कोई ठिकाना है ? देश की आज़ादी से उनका कोई सरोकार नही, 
* लोगो की आथिक दुरवस्था की उन्हे कोई चिन्ता नहीं, फिर भी 
उन्हें स्वतंत्र हिन्दुस्थान में शासनाधिकार चाहिए, और वह भी खास 
रियायत के साथ उचित अनुपात से बहुत ज्यादा । इस कुत्सित मनोदशा 
का उत्तरदायित्व मुसकृमानों पर तो है ही, पर हमारे कांग्रेस-कार्यकर्ता 
भी उसकी जवाबदारी से मृक्‍त नही हो सकते। यदि वे प्रारम्भ ही से 
खुशामद की नीति अमल में न लाते और मुस्लिम नेताओं से खरी-खरी 
बातें करने में यथोचित नैतिक बल का प्रयोग करते, तो मूसरूमानों 
का दृष्टिकोण इतना दूषित न होता जितना कि आज हो चुका है। 

मूसलमानो से सधि-चर्चा करने मे सबसे बडी कठिनाई इस बात 
की है कि उनमे ऐसा एक भी व्यक्ति नही, जिसे हम मुसलमानों का 
सर्वमान्य नेता कह सकें। प्रत्येक प्रान्त मे दो-चार आदमी ऐसे जरूर 
निकलेंगे जो अपने को मुस्लिम नेता मानते है और जो अपने सम्प्रदाय 
की ओर से अधिकारपूर्वक बोलने के अभ्यासी है। परस्तु इनमें से 
अधिकाश छोगो का पूर्व और वर्तमान जीवन सत्ताधारियों की वदौलत 
हो बना हुआ है। त्याग और सेवा-माव को स्वीकार करनेवाला, केवल 
राष्ट्रीय पहलू से देश कौ समस्याओं पर विचार करनेवाका तथा 
हिन्दू-मुस्लिम-मैत्री का ईमानदारी के साथ समर्थन करनेवाका 
मुस्लिम-नेता खान अब्दुल गफ़्फार खाँ के सिवाय हमे एक भी दूसरा 
मुस्लिम नज़र न आया। समूचे देश भर में दस-पाँच मुसलमान ऐसे भी 
निकलेंगे जो अपने को काग्रेस-मक्त समभते है। परन्तु इन छोगो की 
गति-विधि कुछ समझ में नहीं आती। उनमें भी इतना नैतिक साहम 
नही है कि वे अपने सम्प्रदाय के छोगो से साफ-साफ वाते करे अथवा 
उनकी भूछ सुकावे। वे स्वय इस वात से श्कित होते है कि ऐसा 
करने से कही उनका नेतृत्व ही न छिन जावे। जब काग्रेसवादी मुसल- 
मानो की यह हाछत है तो मुस्लिम छीगके सदस्यों का कहना ही 
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क्या है? अधेनव नीयमाना यथावा ” वाली कहावत चरितार्थ होती है। 
यथार्थ में हमारे साम्प्रदायिक मेल के मार्ग में जो कठिनाई उपस्थित हो 
रही है वह इन्ही लीगवालो की बदौलत है । कुछ पढे-लिखें होने के कारण 
उन्हे कौंसिलो का प्रतिनिधित्त और सरकारी आश्रय ही सूभता है। 
केवल अपने उत्कषं-साधन करने के लिए उनमें से अधिकाश लोग 
नेता बने हुए है और भोले-माले निरक्षर तथा अन्ध-विश्वासी मुसल- 
मानों पर अपना अधिकार जमाये हुए हैं। देश के अधिकाश मुसलमान 
था तो काइतकार हूँ या अन्यान्य उद्योग-धधो में छगे हुए हैं। उनकी 
हालत वैसी ही हैँ जैसी हिन्दू-किसानो की तथा इतर श्रमजीवियो की 
है। उनकी भलाई-बुराई सार्वभौभिक परिस्थिति से सम्बद्ध है। इन 
बेचारों को न तो सरकारी आश्रय ही उपलब्ध है, न फिर कौंसिल की 
मेम्बरी ही मुवारक हो सकती हैँ। उनका हित-सम्पादन स्वराज्य 
ही करेगा। परन्तु इन्हे कौन समझककावे ? जो उनके पथ-प्रदर्शक होने 
का दावा करते है, वे स्वय पथ-अ्रष्ट हे और बिलकुल विपरीत दिद्या 
में जा रहे है । 

ऐसे स्वार्थी नेताओं का प्रभाव ही मुस्लिम जन-समाज के नैतिक 
पतन के लिए काफी था। लेकिन इस प्रभाव के साथ मौलवी और 
मूल्छाओ का आतक भी शामिल हो गया हैँ। इन लोगो को क़ुरान- 
शरीफ का ज्ञान भले ही हो, पर वर्तमान ससार के प्रगतिशील वाता- 
वरण से उनका कोई सम्पर्क नही हूँ । वर्तं मान परिस्थिति तथा आवश्यक- 
ताओ से उनका कुछ भी परिचय नही हैं। वे छोगो की धामिक भावना 
तथा अंध-विद्वास की बदौलत अपना प्रभाव अक्षुण्ण बनाये रखने के 
लिए चिन्ताशील प्रतीत होते हे। न तो उन्हे हमारी राजनैतिक परा- 
घीनता से किसी तरह का मानसिक सन्‍्ताप है और न उन्हे स्वतंत्रता 
की आकाक्षा ही अधीर बनाती है। मृसलमानों की अंध-श्रद्धा पर 
अपना आधिपत्य कायम रखना और सत्ताघारियों से विनयशील 
होकर रहना-ही उनके जीवन का ध्येय है। इन्ही लोगो की प्रेरणा 
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तथा नसीहत का परिणाम है कि मुस्लिम जन-समाज को मसजिद 
के सामने वाजा वरदाइत नही होता और ईद के अवसरों पर गाय की 
क्रबानी अनिवायें प्रतीत होती हँ। ईरान तथा अपग्रानिस्तान 
सरीखे देशो में मुसलमान स्वय अपनी मसजिंदो के सामने वाजा वजाते 
है; देश के आथिक हित की दृष्टि से गोकुशी अनुचित समझी जाती 
है। इस सम्बन्ध भें अफगानिस्तान के अमीर अमानुल्ला ने हिन्दुस्थान 
के मुसलमानों को कुछ वर्षों के पहले खूब खरी-खोटी सुनाई घी 
और गोकुशी वन्द करने के लिए आग्रह भी किया था। परल्तु इस देंश के 
मुसलमान ससार के अन्यान्य देशवासी सभी मुसलमानों से निराले है, 
गये बीते हे। उनकी मनोदशा का यदि सावधानी के साथ विश्लेषण 
किया जावे, तो पता चलेगा, कि उतके हृदय मे एक भावना बड़ी उम्र 
और विशेष है और वह है हिन्दुमो के प्रति तिरस्कार और ढेप। 
ऐसा होना विलकुछ स्वाभाविक है। 

पाठक हमारे कथन का यह आशय न निकाले कि मुसलमानों के प्रति 
तिरस्कार का भाव हिन्दुओ के हृदय में नहीं है। यथार्थ में दोनो 
सम्पदायों के मध्य पारस्परिक मनोमालित्य विद्यमान हँ। ईरान तथा 
अफग्रानिस्तान के मुसवछमान यदि इस देग में आकर हिन्दुओ के बीच 
रहने लगे, तो सम्भवत वे इतने कट्टर साबित न होगे जितने कि इस देश 
के मुसलमान प्रतीत होते है। सच पूछा जाय तो इतर देश के मुस्लिमों 
को यह सुनकर आदचर्य होता है कि भारत के हिन्दू-मुसठमान विदेशियों 
के आधीन रह कर भी आपस में भाई-चारे का सम्बन्ध स्थापित नहीं 
करते और हमेशा एक दूसरे से लडा करते है । परन्तु आइचयें का कोई 
कारण नहीं है। इस देश में मुसलमानों की सृष्टि ऐसी परित्पिति 
में हुई हैँ कि उनके हृदय में हिन्दू-समाज के प्रति' तिरस्कार का भाव 
होना बिलकुल स्वाभाविक है। उसी प्रकार हम यह भी समझ 
सकते :है कि हिन्दू इस देश के मुसलमानों को हिक़ारत की 
निगाह से क्यो देखते है। यदि कोई इतिहास का मननणील विद्यार्थी 
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इस बात का पता छगावे कि बाहर से इस देश मे आनेवाले मूसलमानों 
की कुल सख्या कितनी थी तो उसे विश्वास हो जावेगा कि अधिक से 
अधिक एक लाख से ज्यादा मुसलमान हिन्दुस्थान मे नही आये। पर आज 
उनकी सझ्या सात-आठ करोड़ है। यह सख्या क॑ंसे बढी ”? इस प्रश्न 
का उत्तर स्पष्ट और सरल है । इस देश के हिन्दू ही मुसलमान हुए है। 
हिन्दू-समाज का आत्म-विरोधी रुधिर-ही मुसलमान बना है। प्रत्येक 
देहधारी को इस बात का ध्यान है कि जब शरीर का रकक्‍त विक्ृत हो 
जाता है तो प्राणी को क्रितना कष्ट होता हूँ । बिगडा हुआ खून सारे अग 
में फोडे-फुसियो के रूप में फूट-फूट कर निकलता हँ और उनसे बहुत 
वेदना होती है। यही हालत हिन्दू-समाज की हो रही है। इस समाज 
के अग्र-प्रत्यंग 'सडकर विकृत हो गये हे। आज दिन ससार मे उत्तम 
से उत्तम सभ्यता और साहित्य का उत्तराधिकारी यदि कोई है 
तो वह भारत का हिन्दू-समाज ही है। फिर भी [वर्तमान काल में यदि 
कोई ऐसी जाति है जो अपने आदर से बिलकुल भ्रष्ट हो चुकी हैँ और 
जिसका जन-समाज अस्त-व्यस्त और क्षत-विक्षत हो रहा है तो बह 
जाति हिन्दुओ की ही हूँ। यथार्थ मे हिन्दुओ के समान,विकृत और विमूढ़ 
जाति इस पृथ्वीतछ मे एक भी नही हँँ। मुसलमानों मे कम से कम 
इतना भनुष्यत्व तो ज़रूर हैँ कि वे अपने धर्म-बन्धुओ को प्रेम और 
आदर की दृष्टि से देखते है और उनमे साम्प्रदायिक ,स्नेहाकर्षण विद्यमान 
है। प्रत्येक मुसलमान इस्लाम के अनृगामियों को भातुभाव से देखता है 
और वे आपस में एक दूसरे की सहायता के लिए मर-मिटते हे। सारांग 
यह कि साम्प्रदायिक परमार्थे की वेदी पर एक साधारण अशिक्षित 
मुसलमान भो अपने स्वार्थ की कुरबानी कर सकता है। परन्तु यह 
विशेषता अच्छे से अच्छे हिन्दुओ मे भी नहीं पाई जाती। -हिन्दू-समाज 
में आठ कनौजिया और नौ चूल्हा वाली कहावत अक्षरश. चरितार्थ होन 
रही है । उनकी यह वर्तमाव सामाजिक दुरवस्था ,उनके प्राचीन आदर्श 
मे कितनी भिन्न है, इस बात -का अनुमात विचारणशील पाठक प्राची 
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आरयों के निम्नलिखित सकल्प-वाक्य से लगा सकते है । उनके 
सामाजिक जीवन 'का यह आदेश था -- 
। उ> सह नववतु, 
*. ''' सह नौ भुनकतु, 

सह वीय॑ करवावहै, 

तेजस्विनावधीतमस्तु, 

भा विद्विषावहै । 

परन्तु आज उनकी मनोदशा इससे भिन्न ही नही, विलकुल विपरीत 

है। आज हिन्दु-स्वभाव इतना कायर और स्वार्थी हो चुका है कि उसका 
सानी ससार मे दूँढ़ने से भी न मिल सकेगा। मिथ्याभिमान उनके जीवन 
का मूलाधार है। “मे बडा हूं, तू छोटा है; में बीस बिस्वा हूँ और 
तेरी हैसियत रत्ती मर भी नही है, ” “में बड़ा पवित्र और धर्म-परायण 
हूँ, तू कत्तंव्य-विमुख और विधर्मी है” ऐसे ही निर्मुछ और वम्भपूर्ण 
विचारो से आज हिन्दुओ का वैयक्तिक और सामाजिक जीवन कलुषित 
हो रहा है। हिन्दू केवल हरिजनो को ही अत्यज नही मानते, वे सबके 
सब एक दूसरे के लिए अत्यज हो रहे है । हिन्दू इस बात को बिलकुल 
भूछ गये है कि सबसे पहले वे मनुष्य हे, फिर उसके बाद वे सव कुछ 
है। जिस वर्णाश्रम-धर्म की रचना इतनी सुन्दर वैज्ञानिक आधार पर 
हुई थी, उसका विकृत भग्नावशेष ही अब विद्यमान है। वर्षों के बीच 
आत्मीयता का जो प्रेम-सूत्र अन्तनिहित था, वह बिलकुल टूट चुका € 
और, 'इखला-शून्य' तथा असम्बद्ध होकर हिन्दु-समाज असख्य जातियो 
और उपजातियो में इतना छिन्न-मिन्न हो चुका है कि समझ में नही आता 
कि आखिर इस अस्त-व्यस्त जन-समृदाय का भछा कब और किस 
प्रकार सम्भव हो सकेगा। ऐसे कुत्सित वातावरण में पला हुआ हिन्दू 
आज अपने मनुष्यत्व से इतना गिर चुका हैँ कि वह मिथ्यासिमान को 
वशवर्ती होकर अपने भाई मनुष्य को पशु से भी गया वीता समभता है। 
ऊँच-नीच का भेद-भाव उसके नस नस में व्याप्त है। भले ही वह नीच 
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से नीच हो, अपने को ऊँचे से ऊँचा समभता हूँ । सवर्ण हिन्दू तो अपने 
को बिलकुल दूध से घुले हुए पवित्र मानते है । उन्होने अपने समाज मे 
पचमवर्ण की भी रचना कर डाली हूँ। इस वर्ण की छाया से भी 
उन्हे छत लग जाती है । दृष्टि-दोष भी उन्हे व्यापता है। उनके मन्दिरो 
में अत्यज कहलानेवाले लोग प्रवेश नही कर पाते। कुओ से पानी 
नही ले सकते और सार्वजनिक पाठणालाओ में उनके बच्चे दाखिल 
होकर पढ नही पाते। उनकी बस्ती देहातो में अलग होती है; उनका 
देवालय भी अलग होता है । पर देव वही है। देव : के प्रति भक्ति, 
पर उसके भक्‍तो के प्रति तिरस्कार की भावना हिन्दू-हृदय की यह 
विलक्षण विषमता इतनी घुणास्पद हैँ, इतनी अस्वाभाविक है, इतनी 
हेय और निन्‍्दनीय है कि वस कुछ कहते नही बनता। अधिक क्या कहे, 
इस समय सभ्य ससार मे जो सबसे कायर और स्वार्थी जाति है, उसी 
को लोग हिन्दु-प्माज के नाम से पुकारते है। 

हिन्दुओ को पारस्परिक तिरस्कार-भावना ही इस देश के 
मुस्लिम सम्प्रदाय की जननी हुँ। जिस जन-समाज मे मनुष्यत्व की 
प्रतिष्ठा नही है, वहाँ रहना कौन पसन्द करेगा ? हिन्दुओ की इसी 
कमजोरी पर इस्काम का आक्रमण हुआ। भेद-भाव से भरे हुए 
विषाक्त हिन्दू-वातावरण से लोग घबरा कर बाहर निकलने लगे और 
इस्छाम का आश्रय पाकर अपने मनुष्य-जीवन को धन्य मानने छगे। 
सव्ण हिन्दुओ के दर्प और दुब्यैवह्यर से त्रस्त होकर जो आदमी बाहर 
निकलेगा, उसके हृदय मे हिन्दू-समाज के प्रति कैसी भावना रह सकती 
है, इसका अनूमान विचारशील पाठक सहज ही छूगा सकते हे। यही 
भावना आज हिन्दू और मुसलमानों के विग्रह मे अपना रग ला रही 
है और साम्प्रदायिक समस्या को इतना जटिल बना रही है । हिन्दुस्थान 
के मुसठमान आज हिन्दुओं से जो इतने खिके हुए और बेरुख़ 
दिखाई देते हे, उसका मूलगत ऐतिहासिक कारण यही 
है। वे हिन्दु-समाज के ही परित्यक्त और तिरस्कृत अग है । अपने 
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तिरस्कार करनेवाले को प्रेम-पात्र बताना केवल महात्माओं का ही 
काम हूं। साधारण मनृष्य इस मानसिक दणा का अनुमान भी नहीं 
कर सकता] हिन्दू-समाज ने जो अपने ही अग्र-प्रत्यय को तिरस्कार की 
दृष्टि से देखा, उस मिथ्याभिमान का प्रायद्चित्त वह आज दे रहा हूँ 
आज वह स्वय अत्यज हो रहा हैँ। सभ्य ससार उसकी ओर तिरस्कार 
की उँगली दिलाता हँ और कहता हूँ कि “हिन्दू जाति, तेरी नादानी 
तेरी ही विशेषता है, तूने. अपने पैरो मे आप ही कुल्हाड़ी मार छी 
हूं, अगर तू आज त्रस्त हूँ तो इसमे किसी दूसरे का 'क्यो दोष ?” 
सच हूँ, इसमे किसी का कुछ भी दोष नहीं। दोष हिन्दू-समाज का 
ही हूँ जिसने अपने ही अवयवो को तिरस्कार की दृष्टि से देखा और उनका 
बहिष्कार किया। आज वही बहिष्कृत जन-समुदाय इसे आठ-आठ आँसू 
रुला रहा है। पर अब रोने से कोई छामनही, पुराने पापो का प्रायश्चित्त 
करना ही होगा। साथ ही साथ स्वावलम्बनशील होकर हिन्दुओ को 
अपने कल्याण-पथ पर दुढ़तापूर्वक आरूढ़ होना पडेगा। अपनी बिखरी 
हुई शक्तियों को समेट कर उन्हे सामाजिक औदार्य धारण करना पड़ेगा। 
जिन्हे वे अत्यज और अस्पृश्य समभते हे, उन्हे मनुष्योचित प्रतिष्ठा 
देकर अपनाना होगा। ऊँच-नीच का अनुचित भेंद-भाव उन्हें अपने 
हंदय से दूर करना होगा। अपनी सामाजिक रचना में उचित फेर-फार 
करके प्रत्येक जाति को उसके योग्य पद पर प्रतिष्ठित करना होगा। 
उपजातियो का पारस्परिक भेद मिटाकर समूचे जन-समाज को आचीन 
वर्णाअ्रम धर्म के आधार पर संगठित करना होगा। पुरोहित और 
पूजारियो के प्रभाव से मुक्त होकर देश और काल का परिचय समयोचित 
शिक्षा के द्वारा प्राप्त करना होगा। अपने बिछड़े हुए धर्म-बन्धुओं से 
मृक्‍्त-बाहु होकर स्नेहालिगन करना होगा। साम्प्रदायिक सकीण्णता से 
मुक्त होकर इतर धमविल्‍रूम्बियों से भाईनवारे का सम्बन्ध करना 
होगा। जिस दिन हिन्दू-समाज अपनी वर्तमान कमजोरियो का परित्माग 
करके सगठित रूप में अपने पैरो आप खडा होगा, उस दिन अदृठाईस 
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करोड जनता का यह विराद जन-समुदाय देवताओं के लिए भी दर्शनीय 
होगा । उसकी सास्क्ृतिक सत्ता पल्‍लवित होकर देश के कोने-कोने 
में फैलती हुई फूलेगी और फलेगी। उसके उदार और वैज्ञानिक तत्त्वज्ञान 
के प्रसार से इतर सम्प्रदायो के लोग दीक्षित होकर अपने मनुष्यत्व की 
पहचान करेंगे और उनकी धामिक संकीर्णता कर्पूर होकर तिरोहित हो 
जावेगी । 

इन आवश्यक सुधारों के लिए समय की आवश्यकता है। पर 
उससे भी अधिक जरूरत है लगन और दुरदक्षिता की। जो लोग 
हरिजनो के उत्थान में वाधक हो रहे है, वे निरे मूर्ख है । उन्हे देश- 
काल और पात्र का ज्ञान नही | उन्हे मालूम नही कि हिन्दुओ की 
सास्क्ृतिक प्रतिभा कितनी गम्भीर और उदार है और किसी युग में 
उसमे कैसी विलक्षण पाचन-शक्ति थी। ऐसे अज्ञानी और अनुदार 
लोगो के हाथों से हमारी धा्िक प्रगति की बागडोर जितनी जल्दी छिन 
जावे, उतना ही अच्छा होगा। चये जमाने को पहचाननेवाले नये धर्मा- 
चार्यो की हमे वडी ज़रूरत है। दकियानूसी विचारो के समर्थक हमारे 
सामाजिक उत्थान में सहायक तो हो ही नहीं सकते, बल्कि रुकावट 
पैदा कर रहे है । यदि वे अपने विचारों का बहिष्कार न कर सके, 
तो हमे उन्ही का बहिष्कार करना होगा। इसके सिवाय कोई गत्यन्तर 
नही है। 

कुछ लोग सामाजिक सगठन को सदेह की दुष्टि से देखा करते है। 
परन्तु हमारी धारणा है कि इस देश के प्रत्येक सम्प्रदाय को सगठित 
होना चाहिए, ताकि सभी को इस बात का ठीक-ठीक अनुमान हो सके 
कि किसकी कितनी शक्ति है और किसी को किसी के सम्बन्ध मे गलतफ़हमी 
न रहने पावे। एक दूसरे की सगठित सघ-बक्ति का परिचय पाकर ही 
हिन्दू-मुसछमान तथा इतर सम्प्रदाय के लोग परस्पर आंदरभाव से 
देखना सीख सकेंगे । हाँ, इस कार्य मे इतनी सावधानी जरूर रखनी चाहिए 
कि संगठन-कर्तता सदाचारी, राष्ट्र-भमक्त और विचारशील हो और भिन्न- 


डे 
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मिन्न सम्प्रदायों में मेल-सपादन की एकान्त कामना से प्रेरित होकर ही 
दे अपने कत्त॑व्य-पयथ पर आरूढ हो। हुल्लडबाज स्वार्थी आदमियों के 
लिए इस पुण्य कार्य मे कोई गृजाइश न रहे। ऐसे ही छोगो के हारा 
साम्प्रदायिक व्ेंडे खडे होते हे और यथार्थ में संगठन का काम इन्ही 
लोगो के नियत्रण से सफल हो सकेगा। इसके सिवाय प्रत्येक मनुष्य 
को धामिक स्वतन्नता दी जावें। हमारा यह भारतवर्ष विचार-स्वातश्य 
का जन्म-स्थान है। यहाँ वर्माघता के लिए कोई गुजाइश नही है,त कभी 
थी। अतएव भिन्न-भिन्न धर्मावरम्बियो को इस वात का पूर्ण अधिकार 
हो कि वे अपने अपने मतो का प्रचार करे और इस काम में वे केवल 
साधक-बाधक प्रमाणों से ही गान्तिपूर्वक सहायता लें। *गाछी-गृफ़्तार 
और छादी से मनुष्य के अन्त करण पर अधिकार प्राप्त नही किया जा सकता । 
आतकित वातावरण में धर्म का पौधा पल्‍लवित नहीं हो सकता। विवेक 
ही उसकी सच्ची कसौटी है। जो मनूष्य विचारपूर्वक किसी धर्म को 
स्वीकार करता है, वही दीक्षित होनें का अधिकारी है। तिरस्कार- 
भावना, क्रोध तथा प्रकोभन से जो किसी सम्प्रदाय-विशेष का 
आश्रय छेते है, उनकी उपस्थिति बडी हानिकर होतो है। इस देश के 
मुस्लिम-प्रचारको ने इस सम्बन्ध में बडी भूल की है। अपने घामिक 
उन्माद में आकर उन्होनें भले-बुरे सभी तरह के उपायो का अवलम्बन 
किया और इस बात पर कभी भूछकर भी विचार नहीं किया कि 
घर-बाँधकर मुसलमान बनाना इस्लाम की प्रतिष्ठा के छिए घातक 
होगा । हिन्दू-समाज के तिरस्कृत कूडे-कचरे उन्होने बटोर 
लिये और सख्या वढा लो। ऐसे ही छोग आज हमारे साम्प्रदाधिक 
वैमतस्य के कारण हो रहे है और किसी के नियत्रण में रहना 
पसन्द नही करते। ऐसे उद्दष्ड और कलहभील छोगो को ही संगठन 
के द्वारा दीक रास्ते पर छाना है। इसी लिए हम साम्प्रदायिक संगठन 
को राष्ट्र-निर्माण के कार्य मे आवश्यक समभते है। 

हम इस बात की ओर पहले ही सकेत कर चुके हैं कि हिन्दू 
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और मुप्तकमानों के बीच जो साम्प्रदायिक मनोमालिन्य विद्यमान है उसका 
मूल कारण सास्कृतिक सघपं है। इस सघर्ष का मूलोत्याटब करना 
असम्भव है। वह तो चलेगा ही। जब दो भिन्न-भिन्न सभ्यताभिमानी 
सम्प्रदायो का एक ही देश में सहवास होता हैं तो सास्क्ृतिक संघर्ष 
का होना अवश्यम्भावी है। इसे कोई रोक नहीं सकता | पर यदि 
बुद्धिमानी से काम लिया जावे, तो यह सस्कार-संग्राम ठीक रास्ते पर 
सचालित हो सकता हूँ। इस उद्देश्य को पूरा करने के लिए 
हमे हिन्दुस्थान के प्रत्येक प्रान्तर में ऐसी सस्थाओ की आवश्यकता होगी, 
जहाँ भिन्न-भिन्न सम्प्रदायो के लोग एक दूसरे के मजहवो का मनोयोग- 
पूर्वक अभ्यास करेगे और इस प्रकार अपनी कमजोरियो और दूसरों 
की विशेषताओं की पहचान कर सकंगे। तुलनात्मक दृष्टि से मजहवों 
का अभ्यास करनेवाले विद्वान लोगो के हाथो में समाज-शासन की 
बागडोर रहेगी और ऐसे लोगो से प्रभावित होकर ही हिन्दुस्थान के 
कलहशील सम्प्रदाय आपस में स्नेह और आदर का सम्बन्ध स्थापित कर 
सकेगे। यहाँ पर हम इतना कह देना आवश्यक समभते है कि इस 
सम्बन्ध मे हिन्दुस्थान के मुसलमान बडे सकीर्ण हें। उनकी धारणा है कि 
इस्लाम को छोडकर किसी मजह॒व में कोई खूबी हूँ ही नही। उनकी यह 
नासमकी उनकी बेहतरी और विकास के लिए बडी बाधक है। आज इस 
देश में ऐसे कई हिन्दू मिलेगे जिन्होने इस्लाम का मनोनिवेश-पूर्वक 
अभ्यास किया है, अरबी पढ़ी हैँ और मूछ कुरान को विचार-पूर्वक आदि 
से अन्त तक कई वार पढा है। परन्तु समूचे देश मे शायद ही कोई ऐसा 
मुसलमान मिलेगा, जिसने हिन्दुओ के धर्म-ग्रथो को दिलचस्पी के साथ 
देखा हो और उनके सिद्धान्तों पर निरपेक्ष भाव से विचार किया 
हो। ऐसी कूपमडूकता किसी के लिए भी लाभदायक नही हो सकती । 
यह खाभी मुसलमानों की खास विशेषता हैँ। उन्हे चाहिए कि जितनी 
जल्दी हो सके, वे अपने सम्प्रदाय को इस बौद्धिक सकीर्णता से 
मुक्त कर डाले और उदारचेता बनकर हिन्दू-धर्म का अभ्यास 
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करे और जरा देखे कि उसमे कौन-कौन-सी खूबियाँ है। मुसलमानों 
को यह समझ लेना चाहिए कि यह दुनिया बहुत बड़ी है और उसमें कई 
बाते ऐसी हे जो उनके जानने योग्य हे। उन्हें चाहिए कि वे अपनी 
समझ की खिडकियों को खुली रखें ताकि चारो तरफ की स्वच्छ 
वायु प्रवेश करके उनके मस्तिष्क और हृदय को स्वच्छ और सुसस्कृत 
बनावे । ; 
हिन्दू और मुसझछमानों की बढ़ती हुईं विषमता को देखकर 
कई बार हमारे कई राष्ट्रीय कार्य-कर्त्ताणों को बडी निराशा 
होती है और बहुधा वे यह उद्यार प्रकट करते हुए सुने जाते हूँ कि 
हमारे साम्प्रदायिक भमेले का निपटारा होना एक तरह से असम्मव 
है । ऐसे निराण लोगों से हम स्नेहपूर्वक आशभ्रह करते हूँ कि वे इस 
भाववा को अपने हृदय में स्थान न दे। हिन्दू-मुस्लिम-समस्या 
आज भले ही जटिल प्रतीत हो, परन्तु इन 'दोनो के सघर्ष में 
अततोगत्वा दोनो सम्प्रदायो का कल्याण अतनिहित है। परमात्मा 
की सुष्टि में कोई घटना निरर्थक नहीं होती। उसमे कुछ न 
कुछ ईदहवरीय उद्देश्य होता ही है। विचार करने की बात है कि 
यदि एक मनृष्य भूल करता हो तो दूसरा मनृष्य उसे सुधार सकता 
है। परन्तु जब समूचा सम्प्रदाय अपने हृक्ष्य-्यथ से भ्रष्ट हो जावे 
तो उसे ठीक रास्ते पर लाने के छिए सुष्टि-कर्ता के पास एक ही 
उपाय है। वह उस समाज को किसी ऐसी दूसरी जाति के सम्पर्क 
मे, डाक देता हैं कि जिसका संघर्ष उसके लिए लाभदायक हो। 
अतएव कोई ऐसा कदापि न समझे कि इस पृथ्वी पर सम्प्रदायों का 
योग-वियोग बिलकुल निरर्यक होता हूँ । ऐसी सभी घटनाओ में 
ईंदवरीय उद्देश्य प्रच्छक्ष रहता है। औौर तो क्या, मनुष्यों पर 
बीतनेवाली दुर्घटनाये भो सार्थक और स्वास्थ्य-पद होती है । 

इस व्यापक ईइवरीय , दृष्टि से यदि हम अपनी साम्प्रदायिक 
उलकतो पर विचार करें, तो हमारे लिए निराशा का कोई भी 
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कारण दिल्लाई नहीं देता। इस देश में हिन्दू और मुसलमानों का 
सम्पर्क दोनो के लिए रूभदायक सिद्ध होगा। अपनी सभ्यता के 
प्रात.कारू से मध्याकह्ल तक हिन्दू-समाज वर्णाक्रम-धर्म का अवलम्ब 
लेकर सदियों तक प्रगतिमान्‌ रहा। उसने वैभव के अच्छे से अच्छे 
दिन देखे और ससार की सबसे प्राचीन और उत्कृष्ट सभ्यता को 
जन्म दिया। परन्तु कालान्तर में वह अपनी सस्कार-सिद्ध 
उदारता से पराड.मुख होकर सकीर्ण हो चला। धामिक स्वतत्रता 
तो उसमे पूर्ववत्‌ बनी रही, परन्तु उसमें सामाजिक सकीर्णता आने 
लगी। परिणाम यह हुआ कि भिन्न-भिन्न वर्णों के बीच की स्नेह- 
खऋखला टूट गई और इस तरह सारा हिन्दृ-समाज असबद्ध होकर 
बिखर गया। ऊँच-नीच के भेद-भाव ने डेरा जमाया और इस 
कारण कई जातियो और उपजातियों कौ सुष्टि हो गई। 
हिन्दुओं की इस साम्प्रदायिक शिथिलता को दूर करने के लिए ही 
विधाता नो मुसलमानों को इस देग में भेजा हैँ। इस्लाम ने एक 
ऐसे जन-समुदाय की रचना की हैँ, जहाँ एक मनुष्य दूसरे को भाई 
की नज़र से देखता हैं और सामाजिक दृष्टि से ऊँच-नीच का भेद 
नहीं मानता। अन्यान्यसम्प्रदायो के प्रति मुसलमानों ने हमेशा 
उद्डता से काम लिया है; परन्तु इतना स्वीकार करना होगा कि 
स्वर्मावलवियो मे उनका पारस्परिक व्यवहार अभिनदनीय है, 
अवुकरणीय हँ। एक आदमी मुसलमान की हँसियत से उन सब 
सामाजिक तथा धाभिक अधिकारो का उपभोग कर सकता है, 
जो इस समाज के बडे से बड़ो को प्राप्त हूँ। प्रार्थना करते समय 
मसजिद में इस्लाम को माननेवालरे सेठ-श्रीमानू और कुली- 
किसान एक ही पक्ति में असेद-भाव-पू्वंक खड़े हो सकते है । 
सामाजिक अस्पृश्यता जैसी कोई भावना ही उनमें नहीं है। उनका 
सम्प्रदाय मुक्तह्वर हैँ, उदार हैं और इसी कारण सम्बद्ध भी है। 

हिन्द-समाज की सासाजिक चुटियो की चर्चा-हम कर चुके हे । 
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उन्ही कमजोरियों को दुर करने के लिए विश्वविधाता ने. हिन्दुओ को 
मुसलमानों के संघर्ष में डाल दिया है। विचारणील पाठक देलेगे कि 
इस संघर्ष से हिन्दू-समाज कभी थोथे में न रहेगा। आज करीब 
पचास वर्षो के अन्दर हिन्दुओ के साम्प्रदायिक दृष्टिकोण में जो परि- 
वर्तन हुए है, उनसे हमारे इस विश्वास का पोषण होता है। स्वामी 
दयानद सरस्वती ने आार्य-समाज की रचना की और हिन्दू-समाज 
को उसके प्राचीन रूप की भाँकी दिखाई। उस' समय अधिकाद 
हिन्दू कर्तव्य-विमूढता की तमिल्ना में भटक रहे थे और कुछ थोड़े 
से छोंग ही स्वामी जी का आगय समझ पाये। धीरे-धीरे समय 
ने सिद्ध किया कि आर्यसमाज की सामाजिक उदारता सारे हिन्दुओं 
के लिए अनुकरणीय हूँ । परिणाम यह हुआ कि जो विचार किसी 
समय केवल आर्यसमाज ही को मान्य थे, वे आज हिन्दू-महासभा 
के बृहत्‌ अधिवेशनों में स्वीकृत हो चुके हे। आज हिन्दुओों का 
दृष्टिकोण बहुत कुछ सुधर चुका है। जाति और उपजातियों के 
वीच अभ्ेद-माव स्थापित करने की तथा अत्येजों को मनुष्योवित 
प्रतिष्ठा देने की आवश्यकता अब प्रत्येक विचारवबानू हिन्दू को प्रतीत 
हो रही है।इस व्यापक मानसिक परिवर्तन का श्रेय किसको 
देना चाहिए? पाठक चाहे जैसा कुछ सोचें-समर्के, हिन्दुओ के 
साम्प्रदायिक दृष्टिकोण में जितनी उदारता आज दिश्वाई देती है, 
उसका सारा श्रेय इस्छामी सम्पर्क को है। हिन्दु और मुसलमानों 
के बीच जो व्यापक सधघर्ष हुआ उससे एक प्रचंड ज्वाला प्रज्वलित 
हुईं। वह ज्वाला दयानद सरस्वती के रूप में प्रकट हुई और अकद 
होकर उसने हिन्दू-समाज के कल्मयों को हमेंशा के लिए जला देने 
का भगीरथप्रयत्त किया । आग अभी जल ही रही है। समाज- 
शुद्धि की क्रिया अमी जारी है। 

परन्तु जिस तरह हिन्दू-समाज ने मुसलमानों के सम्पर्क से लाभ 
उठाया, वैसा फायदा मुसलमानों ने हिन्दुओं के सर्प से अभी तक 
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हासिल नही किया । यह खेंद की वात हैं | हमारे मुसलमान भाई 
ऐसा कदापि न समझे कि उन्हें हिन्दुओ से कुछ भी सीखना नही है. । 
उनकी धर्मान्धता उनकी सवसे वडी बुराई है। जब तक वे इस प्रचलित 
दोष से मुबत न होगे, तव तक उनका विकास-पथ सर्वथा अवरुद्ध रहेगा। 
परमात्मा सभी का सुधारक हूँ । मुसलमानों को भी उसने हिन्दुओं 
के बीच किसी उद्देश्य ही से डाला है। जैसा कि अभी हम कह चुके हे, 
उनके सम्पर्क से हिन्दुओ को सामाजिक सकीर्णता और शिथिल्‍लता दूर 
हो रही है और होगी; पर हिन्दुओ के सघर्ष से इस्छाम की धर्मान्चता 
भी नष्ट होनी चाहिए । हिन्दू अपने धामिक विचारों में उदार 
है, परन्तु सामाजिक वातो में सकीर्ण है। मुसलमानों का सामाजिक 
दृष्टिकोण उदार है, पर वे अपने घामिक विश्वासो में सकीर्ण-हृदय 
है । अतएवं परमात्मा की मशा हैं कि हिन्दू-मुसलमान एक दूसरे के 
सम्पर्क में आकर अपनी अपनी सकीर्णताओं से मुक्त हो और एक दूसरे 
की ४दारता घारण करें। देश के मुसलमान इस ईश्वरीय अभिग्राय को 
नहीं समझ पाये हे। शिक्षा के व्यापक अभाव के कारण उनमे जिज्ञासा 
नही आ पाई हैं। इस सबब वे अभी समभदारी की दौड में सबसे पीछे 
पडे हुए है। जिस दिन उनकी प्रजा की आँखे खुलेंगी, उस दिन उन्हें 
प्रतीत हो जावेगा कि हिन्दुओ का वाजा इस्लाम का अनादर नही करता, 
बल्कि इस वात का परीक्षक है कि मुसलहूमान अपनी प्रार्थना में कितने 
तल्लीन और एकाग्रचित्त रह सकते हे। उसी दिन वे यह भी समझ 
सकेंगे कि गाय को माता के समान आदर देने में हिन्दुओं ने अपनी 
व्यवहार-बृद्धि और आदर्शवाद का जो परिचय दिया है, वह स्वंथा 
स्वुत्य और अभिनदनीय हैं। हमारा भारतवर्ष कृषि-प्रधान देश है | 
गाय के दूध से हम पलते हैं, उसकी खाद से हम अनाज की पैदावारी 
बढाते है और उसकी सतति से हमारे खेत जोते जाते हे। जिस जीव- 
धारी से .हमारा इतना उपकार होता है, वह हमारे लिए मातृवत्‌ पूज- 
नीय है | जिस प्रकार माता हमे 'जन्म देकर हमारा लालन-पारून 
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करती है, उसी प्रकार जन-समाज का पालन-पोषण गो-वश के द्वारा 
ही द्ोता हैं। अतएव समझदार मनुष्य को इतना कृतध्न नही होना चाहिए 
कि जिस प्रागी के द्वारा उसका इतना उपकार होता है, उसी को वह 
मारकर खा जावे! संसार के किसी भी अर्थशास्त्री मे जाकर मुसलमान 
पूछें कि हिन्दुत्थान की आर्थिक व्यवस्था में गाय के लिए कौन-सा स्थान 
है। उन्हें प्रतीत हो जावेगा कि आज जो लोग इस उपकारी जानवर 
को मारकर खा जाते है, वे परीक्ष रूप से अपने भावी वाल-बच्चों का 
भक्षण ही कर रहे है। वे इस देश के आधिक उत्कर्प की जड खोद रहे 
है। ऐसे लोगो से वढकर इस देश का कोई जानी दुष्मन नही । खुदा के 
सामने अपनी ख़ामिओों की कुरबाती करो; गाय की नहीं | इस 
प्रत्यक्ष और स्ववम्‌-सिद्ध बात को समभते की सद्वुद्धि देश के मुसल- 
मानो में जल्दी से जल्दी आवे, यही हमारी प्रार्भना है । 

यह एक निहिचत वात्त हूँ कि हिन्दू और मुसलमानों का सांस्केतिक 
संघर्ष मी बहुत दिनो तक चलेगा। वह तब तक चलेगा, जब तक पार- 
स्परिक धर्षण से दोनो की बुराइयाँ दूर न हो जावे, जब तक एक दूसरे 
की खूबियों को पहचानते की सद्बुद्धि दोनो सम्प्रदायों में जाग्रत ने ही। 
अपनी, धर्मान्चता से मुक्त होकर मुसलमानों को किसी न किसी दिन 
समझता हीं पड़ेगा कि हिन्दुस्थानियों के लिए यौ-हृत्या करना 
आत्महत्या के समान है। इस देश के लिए गोकुणी खुदकूशी से भी बढ - 
कर हू। उन्हें यह्‌ भी हर हालत में मजूर करना होगा कि आम 
रास्तों पर अपने तरीके से जरूस निकालने का अधिकार सभी को 
है। तुनकमिज़ाजी से खुदा खुश नहीं होता। जिस दिन इस देश के 
मसछमान रोज़ नहाना-धोना मीक्षेंगे, स्वच्छता-पूर्वक रहेंगे, गो-वरध से 
हाथ धो लेंगे और धर्मान्धता से मुक्त होकर उदारचेता और मननक्ील 
बनेंगे, उत्ती दिन हिन्दू-मुसलमानों का सांस्कृतिक संघर्ष समाप्त हो जातेंगा। 
उस दिन ईद में हिन्दू और होली-दिवाली में मुसलमान घरीक हो सकेंगे ! 
क्रान में ऐमी कोई वात तही, जो हिन्दू-धर्म के विरढ्ध हो। हिन्दुओं 
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के धामिक विचार इतने उदार है कि उनके समाज में आस्तिक और नास्तिक 
दोनो के लिए स्थान है। उनकी धामिक व्यवस्था सर्वांगीण हैं। उसमें 
भक्त, ज्ञानी और कूर्मयोगी सभी के लिए स्थान है। मिट्टी-पत्थर के 
पूजनेवाले और आत्म-विद्वास-पुर्वक 'सो5ह कहनेवाले दोनों इस धर्म 
' में समा सकते है । ध्यान रहे कि हिन्दू-धर्म किसी मजह॒बविशेष का नाम 
नही हैं। कई मज़हवो के सघ को ही हिन्दू-धर्म कहते हू । इस धर्म की 
व्यापक छत्रच्छाया में इस्लाम और ईसाई-मत दोनो का समावेश 
हो सकता हूँ । हिन्दुओ के मतानुसार जब जब और जहाँ जहाँ धर्म की 
ग्लानि होती है, ईश्वरीय विभूतियाँ उद्भ्रान्त जन-समाज को कत्तंव्य-पथ पर 
लाने के लिए प्रकट हुआ करती है । इस दृष्टि से हज़रत मुहम्मद और 
ईसा दोनो परमात्मा के कल्याणकारी आशिक अवतार है। हिन्दू इस 
बात को मानने के लिए तैयार है। जिस हिन्दू-धर्म में राम, 
कृष्ण, बुद्ध, महावीर, गौतम तथा कणाद-सरीखे भिन्न-भिन्न 
सिद्धान्त-दर्शी महापुरुषो के लिए स्थान हैँ, वहाँ हज़रत मुहम्मद और ईसा 
के लिए भी पर्याप्त प्रतिष्ठा का स्थान सुलभ हो सकता है। कहने का 
अभिप्राय यह कि हिन्दू-धर्मनिमित मजहबों के इस विराट 
संध में इस्लाम के लिए भी स्थान है । आवश्यकता केवल 
इस वात की हूँ कि हिन्दू-मुसलमानों मे सास्कृतिक एकवाक्यता 
स्थापित हो । हिन्दुस्थान के मुसलमान अरब से अपना भज़हब 
भले ही ले, परन्तु रहन-सहन, सभ्यता और सस्कार उन्हे हिन्दुअ 
से ही लेनी पड़ेगी। इच्छा से या अनिच्छा से इतना तो उन्हे करना 
पडेंगा। यदि वे स्वेच्छापूवंक न करेगे, तो समय उनसे इतना करा ही लेगा । 
अभी भी देहात के मुसलमानो में हिन्दू-सस्क्ृति की छाप विद्यमान है। क्यों 
न रहे, आखिर वे हिन्दू माता-पिताओ के वशधर ही तो है । उनके शरीर 
में अरब-निवासियों का खून नही है, हिन्दू-जाति का ही रक्त प्रवाहित 
हो रहा है। अतएव हिन्दुस्थान के मुसछमानों को अपने पूर्वजों की 
पहचान करती चाहिए। इसी पहचान के द्वारा उन्हे आत्म-परिचय भी 
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प्राप्त हो जावेगा । अपने आपको जिस दिन वे पहचान सकेगे, उस दिन 
वे हिन्दुओं से अश्रुपातपूर्वक ऐसे मिलेगे जैसे बहुत दिनो के विछुडे भाई 
आपस में मिलते हे। भारतीय राष्ट्र-निर्माण की क्रिया भी उसी दिन पूरी 
होगी, जिस दिन दोनो सम्प्रदाय आपस में घुल-मिलू कर एकाकार हो जावेगे | 
उस दिन आज के समान ऊँच-नीच के भेद-माव से भरे हुए न तो ' 
मिथ्याभिमानी, हिन्दू रह जावेगे, न फिर धर्मान्ध मुसलमान ही नज़र 
आवेंगे। दोनो सम्प्रदाय एक दूसरे से परिष्कृत होकर एक ऐसे 
नवीन भारतीय जन-समाज की रचना करेगे जो हिन्दुओ की सामाजिक 
सकीर्णता और मुसलमानों की घर्मान्धता दोनों से मुक्त रहेगा और 
उसके द्वारा भारतीय सभ्यता, साहित्य तथा तत्त्वज्ञान का प्रसार इस 
पृथ्वी पर ,उत्तरोत्तर बढ़ता जावेगा। ,वह्‌ दिन अभी बहुत दूर है। 
फिर भी हमे उसी ,शुभ घडी के लिए प्रयत्नशील रहते हुए जीना है। 
इसी एकान्त कामना से प्रेरित होकर हमारे समकदार हिन्दू और मुस्लिम 
नेंताओ को दूरदशिता-यूरवक परस्पर सहयोग में मनसा, बाचा, कर्मणा 
सलरूप्न हो जाना चाहिए। वे प्रयत्नशील बने रहे, समय सतृपरिणाम 
लेकर समय पर उपस्थित होगा। 

अतएव महात्मा जी का यह कहना बिलकुल सच है कि समय ही 
हिन्दू-मुस्लिम-समस्या को हक करेंगा। काल से बढकर बलवान्‌ 
कोई दूसरा नहीं। जो काम दस-बीस महापुरुष भी मिलकर नही कर सकते, 
उत्का सपादन वह अनायास कर देता है। काल परमात्मा का खूप है। 
'कालाय तस्मे वम ।' इसी कारण वह इतना प्रवल होता है। 

हिन्दू-मुस्लिम-समस्या को [हल करने में महात्मा जी ने अपनी 
दृष्टि से बडी सावधानी से काम लिया है। मुसलमानों को प्रसन्न करने में 
उन्होंने कोई भी बात नहीं उठा रबी हैं। उनकी तुनुकमिज्धाजी का 
खयाल करके उन्होने अपनी स्वाभाविक स्पष्टवादिता से भी काम नहीं 
लिया। फिर भी उन्हे साम्प्रदायिक मेकू-सपादन करने में अभी तक 
कुछ भी सफलता न मिली। भविष्य, में मिलनें की उन्हे आशा भी 
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नहीं है। इसलिए वे कहते हैँ कि निकट भविष्य में इस प्रश्न का हुल 
होना अत्म्भवन्सा प्रतीत होता है। इसी कारण इस सम्बन्ध में अब 
महात्मा जी विशेष दिलचस्पी नहीं लेते। साम्प्रदायिक प्रदनो पर वे 
अब अपने विचार भी बहुत कम प्रकट करते हे । उनके समान आजावादी 
मनुष्य यदि ऐसी उदासीनता प्रकट करे तो समकना चाहिए कि हमारा 
साम्प्रदायिक वैमनस्य अत्यन्त निराणाजनक हूँ । इसी कारण विवश 
होकर कहना पडता हूँ कि इसका निर्णय काल ही करेगा । 

फिर भी दूसरी दृष्टि से यदि इस समस्या पर हम विचार करे, तो 
कहना पडेगा कि गाथी जी ने येरोडा जेल में आमरण उपवास का 
सकलप करके हमारी साम्प्रदायिक मैत्री की बुनियाद काफी गहरी 
डाल दी हूँ। ब्रिटिश राजनीतिज्ञों की कृटिल नीति यदि कारगर हो जाती 
और हिन्दू-समाज दो हिस्सों में विभक्‍त हो जाता, तो फिर हिन्दू-मुस्लिम- 
मेल का असम्भव हो जाना अवश्यम्भावी था। फिर तो इस दुर्देव- 
दलित देश को ऐसा भी त्रिदोष छग जाता कि राष्ट्रीयता का जाग्रत 
होना सम्भव ही न था। परन्तु प्राणो को हयेली पर उछालनेवाले इस 
वीरात्मा ने हिन्दू-समाज को क्षत-विक्षत होने से बचा लिया। गाघी जी 
की यह राष्ट्रसेवा विलकुछ छासानी है। विभकत हिन्दू-समाज मुसलमानों 
के आदर-भाजन नहीं हो सकता था। हिन्दुओ का संगठित सामाजिक 
वेल ही इतर सम्पदायो पर अपना प्रभाव डाल सकता है। गांधी जी के 
अमर सकलप की बदौलत हिन्दुओ की' प्रतिष्ठा रह गईं। ऐसे प्रतिष्ठित 
और सुगठित जन-समाज से सुलह करने की आवद्यकता मुसलमानों को 
कभी ने कभी प्रतीत होगी, इसमे हमे तिलमात्र भी सन्देह नही। 

हेरिजनो का उद्धार-कार्ये हाथ मे छेकर महात्मा जी ने साम्प्रवायिक 
समभौते का ही सूत्रपात किया है। अपने को अत्यन्त पवित्र और दूसरो 
को बिलकुल दूषित समभने की जो मानसिक व्याधि हिन्दुओ को रूग 
गई है और जिसके कारण वे अंपने हरिजन-बन्धुओ को तिरस्कार की दृष्टि 


से देखते है, वह भी हमारे साम्प्रदायिक मैत्री के मार्ग में वहुत बडी अड़चन 
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पैदा करनेवाही मानसिक प्रवृत्ति है। जिस दिन मह कुत्सित भावना 
उनके हृदय से निकल जावेगी उस दिल हिन्दुओ की दृष्टि ही बदल जावेगी। 
यह परिवर्तित दृष्टिकोण हिल्हू-मुसछमानों के बीच सुलह करने मे बडा 
सहायक होगा। इस तरह परोक्ष रूप से हमारे सास्प्रदायिक समभौते की 
बुनियाद महात्मा जी ने डाल दी है। यदि वे अपने जीवन-काल्‍ में दोनो 
सम्भदायो के बीच मँत्री सम्पादन न भी कर. सके तो भी उन्हे अपने शुभ 
सकलप से किये गये प्रयत्नो पर सन्तोष ही मानना चाहिए। 


अध्याय २० 


साम्राज्य-निष्ठा 


राजभक्ति अतीत संसार की ऐतिहासिक भावना है। प्रजातन्त्र 
के वत्तेमान युग में जन-समाज का हृदय उससे बहुत कुछ पराड' मुख हो 
चुका है। प्राचीन काल मे पैन्रिक शासन (एकाफ्राशणटक्ोों 5४677) 
की जो प्रणाली प्रचलित थी, उसका मूलाधार शासित कुदुम्ब की श्रद्धा एवं 
भवक्ति-भावना ही थी । अपने घर के बडे-बूढो को सभी आदर-भाव 
से देखते हैं । उन दिनो गृहस्थी का बूढा ही' कुटुम्ब का शासक होता था 
और आश्रित जनो पर उसके असीम अधिकार होते थे । अपने प्रभाव 
का उपयोग वह कुटुम्बियो की श्रद्धा-सक्ति के आधार पर ही किया करता 
था। कालान्तर मे जब कई कुष्टुम्ब के छोग एक ही स्थान पर बहुत दिनो 
तक रहते आये, तो समस्त कुट्ुम्ब-समुदाय का एक ही सर्वोपरि शासक 
होने लगा । प्रत्येक कुदुम्ब का शासने पहले के समान गृहस्थी के किसी 
सयाने के द्वारा तो होता ही था, छेकिन कई कुटुम्बो के पारस्परिक 
विवाद तथा भंगडो में एक ऐसे मन्‌ष्य की आवश्यकता प्रतीत होने लगी, 
जो उनके बीच न्यायबुद्धि से निर्णय दे सके। इस प्रकार प्रत्येक कुदुम्ब- 
समृदाय के लिए एक निर्णायक अधिपति की सृष्टि हो गईं। गृहस्थी तथा 
जन-समाज के इन संचालको की यह विश्येषता थी कि वे समाज-शासक और 
धर्मे-गुरु दोनो माने जाते थे। घ॒र्मं के साथ श्रद्धा और भक्ति का सहवास 
है। जिस मनुष्य को हम धर्मात्मा समभते है, उसे हम श्रद्धा की दृष्टि 
से स्वभावत देखते है। फिर घर्म-युरु आदर का पात्र क्यो न हो ? भारत 
की सभ्यता में उसके लिए सबसे बड़ी प्रतिष्ठा का स्थान है। सन्‍्त-मत-वाले 
तो गुरु को परमात्मा ही समझते है । मोक्ष-मार्ग का दिखानेवाला सबसे 
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बढकर पूजनीय है। स्वयूम्‌ ईश्वर की प्रतिष्ठा उसके सामने फीकी पड़ 
जाती है। “गुरुब्रह्मा गुरुनिष्णू ' । 
एक ही स्थान पर निवास करनेवाले सम्मिलित कुटुम्ब-समुदाय का 
सरपच ही राजा का आरम्मिक रूप था) कालान्तर में उसकी सत्ता का 
घरामिक अंग (5ए776ए७/ &।70775ए) उसके हाथों से निकलकर 
स्वृतन्त्र धर्मावारयों के हाथ चछा गया और केवल भौतिक गासन और 
व्याय (787770/थ 909००) की वागढोर उसके हाथो में रह 
गई। लेकिन अपनी परम्परागत धर्म-सत्ता खो चुकने के वाद भी 
वहू पहले के समान ही श्रद्धा का पात्र बना रहा। लोग उसे ईश्वरीय 
विभूति मानते ही आये और खासक़र इसलिए कि स्वय धर्माचायें, 
पुरोहित और पुजारी भी उसी के द्वारा शासित होते थे। यूरोप के कई 
स्थानों पर समाज-शासक राज!ओ और धर्माघिकारी आचार्यी के बीच 
सधर्ष भी हुआ, पर अन्त मे राज-सत्ता की ही जीत हुईं। 
लोगो की परम्परागत श्रद्धा के आधार पर इन नराधिपो ने यह दवा 
भी धीरे धीरे पेश किया कि हम ईए्वरओषित प्रतिनिधि हैं और न्याय- 
पालन के द्वारा छोक-कल्याण करने के ईदवरीय अभिप्राय से ससारे में 
भेजे गये है। अतएवं उनका यह आग्रह था कि प्रजा राजा के शासना- 
धिकार को ईश्वरत्त (976 शंहगा) समझे। राजाओ के प्रति 
जन-समाज की यह धारणा सदियों तक पुथ्वी के प्राय, सभी ,देशो में बनी 
रही। कही-कही पर कुछ नराधिपों ने अपने सदाचरण और स्याय- 
घासन के द्वारा इस श्रद्धा को पुष्ठ भी किया। पर अधिकाश शासकों ने 
इस श्रद्धा का दुरुपयोग ही किया और प्रजा पर अनेक अकार के अत्याचार 
किये। अपनी परम्परागत श्रद्धा के वश्ववर्त्ती होकर छोगो ने कुछ काल 
तक वें सव अनाचार शान्तियूवंक सह लिये। कालान्तर में इन भासको 
की नाछायकी यहाँ तक वढ़ गई और लोकमत उनके विरुद्ध इतना उम्र 
हो चछा कि उन्हे अपना राजसिहासन सुरक्षित रखना असम्भव हो 
गया। संतप्त प्रजा के सम्मिछित विरोध ने विद्रोह का रूप घारण किया 


( ३०९ ) 


और गत शताब्दी के उत्तरार्द तक राजाओ की प्रतिष्ठा पूर्वी और 
पदिचमी दोनों गोलाद्धों में छिन्न-मूछ हो गई। पाइ्चात्य राष्ट्रो मे 
जो बरायनाम बादशाह अभी तक मौजूद थे, उन्हे भी वत्त॑मान सदी के 
प्रारम्भ ही में अर्द्धचन्द्र मिल चुका। आज तो प्रजातन्त्र शासन ही 
सर्वत्र स्वमान्य हो रहा है। 

जब पृथ्वी के अन्यान्य देशों मे राजा की ऐसी धाक थी, तो धर्मप्राण 
भारत का कहना ही क्‍या ? यहाँ के नरेश तो धर्मावतार ही माने जाते 
थे। इस देश के प्राचीन साहित्य में चक्रवत्ती राजाओं की बडी महिमा 
गाई गई है। फिर भी इसके साथ साथ उनकी जवाबदारी भी बहुत 
बड़ी मानी गई है। “राजा कालस्य कारण ।” राज्य मे यवि किसी प्रकार 
का सक्रामक रोग फैल जावे या दुर्भिक्ष पडे, तो उसका उत्तरदायित्व हिन्दू- 
सिद्धान्त के अनुसार राजा पर ही पडता है । राम-राज्य मे तो लोगो 
की अकाल मृत्यु होने का कारण भी राजा ही माना जाता था। एक 
ब्राह्मण का लड़का मर गया। उसने अपने मृत पुत्र की लाश को राम- 
चन्द्र जी के दरबार के सामने लाकर डाल दिया और कहा, “महाराज ! 
आपके राज्य मे इतना अनर्थ हो रहा हूँ कि मेरा पुत्र अकाल ही मे चल 
बसा, इसकी जवाबदारी आप ही के ऊपर है।” प्रजा-वत्सछ राम को 
इस बात की चिन्ता हो गई। राज-सत्ता की इस पवित्र जिम्मेदारी की ओर 
गोस्वामी तुलसीदास ने यह लिखकर सकेत किया है कि -- 

जासु राज प्रिय प्रजा दुखारी। सो नृप अवस नरक अधिकारी ॥। 

राजधमें-सम्बन्धी इस ऊँची भावना का परिणाम यह हुआ 
कि नरेशो मे कत्तव्य-निष्ठा की शिथिलूता आते ही प्राचीन भारत के कई 
राज्यो मे अन्यान्य प्रकार की शासन-प्रणालियाँ प्रचलित हो चछी | कई 
स्थानों में तो प्रेजा-सत्ता (७70००७८७) का वत्तेमान रूप भी 
दृष्टियोचर होने लगा। हिन्दुओ की प्राचीन शासन-पद्धति के इतिहास 
में ऐसे प्रजा-सत्तात्मक शासन के उदाहरण मिल सकते है। लिच्छवी 
नामक जाति के छोगो मे शुद्ध प्रजा-सत्ता का उदाहरण मिलता है। इस 
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विषय की जानकारी के लिए वावू काजञीप्रताद जायरुवाल का प्रामाणिक 
अन्य देखने योग्य है। जो छोग यह कहा करते है कि हिन्दुस्थान हमेगा 
से नरेशों का यूछाम रहा है और उसकी सभ्यता के इतिहास में प्रजा-तत्ता 
का परिचय उसे पहले-पहल यूरोप के सम्पर्क से मिल रहा है, उन्हे खूब 
सोच-समककर वात करवी चाहिए। 
इस देश के विदेशी सत्ताघारियों की दृष्टि में महात्मा ग्राघी ते 
बढ़कर राजद्रोही शायद ही कोई दिखाई देता हो। परन्तु उनके 
जन्मगत' संस्कार, स्वभाव तथा व्यवहार, सभी से इस बात का प्रमाण 
मिलता है कि असहयोग-आन्दोलन के पहले उनसे बढ़कर भायद ही 
कोई सच्चा राजनिष्ठ नेता इस देग में रहा हों । उनका जन्म बौर 
लछालन-पाछन मी राजनिष्ठा से मोत-प्रोत वातावरण में हुआ श। उनके 
पिता कवा गाधी राजकोट के दीवान थे। उनके दादा से लेकर तीन 
पुर्त तक उनके पुर्वेज काठियावाड के भिन्न-मिन्न राज्यों में दीवानगिरी 
करते आये थे। कहने का अभिप्नाय यह कि गाघी जी के छुटुम्व में 
राज-मक्ति का रुघधिर नस नस मे अवाहित हो रहा था। गाघी जी का 
जरीर इसी राजनिष्ठ रुधिर से पुष्ट हुआ था। अधिकारियों के प्रति, चाहे 
वे परिवार के हो या समाज के, उनकी सहज और स्वाभाविक श्वद्धा 
थी। बपनी राजमक्ति भावना के संवध में वे स्वय लिखते है -- शृद्ध 
राजनिष्ठा का अनुभव मैने जितना अपने अन्दर किया हैँ, उतना भावद 
ही कही किया हो। में देखता हूँ कि इस राजनिष्ठा का मूल है मेरा 
सत्य के प्रति स्वाभाविक प्रेम। राजनिष्ठा का जयवा किसी दूसरी 
चीज का ढोग मुझसे जाज तक न हो सका। नेटाल की जिस किसी सभा 
मे जाता गाड सेह्नू दि किंग! वरावर गाया जाता। मेंने सोचा, मुझे 
भी गाना चाहिए।” 
दक्षिण-आक्रिका की उलदी नीति को देखकर भी उन्होने उत्ते झ्षणिक 
समझकर अपने मन का समावान कर लिया। वे बिखतें है.--/इनस 
कारण राजनिय्ठा में मै अँगरेजो की प्रतिस्पर्वा करने की चेष्ठा करता। 
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बडे परिश्रम के साथ अँगरेजो के राष्ट्र-गीत 'गाड सेह्नू दि किग' की लय 
सोखी । सभाओ में जब गाया जाता, तब अपना भी सुर मिलाता । और, 
बिता आडम्बर किये वफादारी दिखाने के जितने अवसर आते, सबमे 
गरीक होता।* 

भहात्मा जी को जन्म-सिद्ध राजद्रोही माननेवाले को यह सम लेना 
चाहिए कि 'राजभक्ति को एक तरह का फ़र्ज समभकर हो उन्होने अदा 
किया है।' रानी विक्टोरिया की डायमण्ड जुविली उत्साहपूर्वक मनाने- 
वाले और अपने परिवार के छोगो को तथा ट्रेनिंग कालेज के छात्रो को 
भक्ति-भावना-पूर्वक गाड सेहक्न दी किग' सिखानेवाले गाधी जी 
का हृदय राजनिष्ठा से कित्तना परिपूर्ण था, कल्पनाशील पाठक सहज 
ही अनुमान कर सकते हे। 

वर्तेमान काल में महात्मा जी से बढकर अहिंसा का हामी कोई 
दूसरा दृष्टिगोचर नही होता। ससार जानता हैँ कि वे इस सिद्धान्त के 
पालन में कितने सच्चे और सबल है। परन्तु हमे तो ऐसा प्रतीत होता 
है कि गाधी जी के पूर्व जीवन में उनके हृदय पर ब्रिटिश साम्राज्य 
का जितना अधिकार था, उतना अहिंसा-धर्म का नहीं था । महान्‌ 
आदइचर्य की बात हैं कि जो गाधी जी आज अहिसा के मूर्तिमान्‌ अवतार 
माने जाते है, उनका साव॑जनिक आचरण प्रारम्भ ही से हिसा का परोक्ष- 
रूप से समर्येंन ही करता आया है। यह काम उन्होंने इसलिए नही किया 
कि अहिसा उन्हे प्यारी नहीं थी, वरन्‌ इसलिए कि उससे राजनिष्ठा उन्हे 
कही अधिक प्रिय थी । राजभक्ति की बलिवेदी पर महात्मा जी ने अपने 
जीवन के प्रियतम से प्रियतम सिद्धान्त का बलिदान एक बार नही, अनेक 
बार कर डाला है। यह एक ऐसी बात है, जो गाधी जी को राजद्रोही 
समभनेवाले और अहिंसा के एकनिष्ठ पुजारी माननेवाले दोनो वर्ग के 
लोगो के लिए विचार करने योग्य है। 

बोअर>-युद्ध के सबध से गाधी जी के जो मनोभाव थे, उनका वर्णन 
आत्मकथा मे उन्होने इस तरह किया है --- जब यह युद्ध छिडा, तब मेरे 
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मवोभाव बिलकुछ बोजरो के पक्ष में थे; पर मे यह मानता था कि ऐसी 
बातो में व्यक्तिगत विचारों के अनुसार काम करने का अधिकार अभी 
मुझे प्राप्त नही हुआ है। इस सबंध मे जो मथन मेरे हृदय से हुआ उसका 
सूक्ष्म निरीक्षण मैने दक्षिण-आफ़िका के सत्याग्रह के इतिहास में किया है । 
इसलिए यहाँ लिखने की आवश्यकता नहीं। जिनको जानने की इच्छा 
हो, वे इस पुस्तक को पढ़ लें। यहाँ तो इतना ही कहना काफी है कि 
ब्रिटिश राज्य के प्रति मेरी वफादारी मुझे इस युद्ध में योग देने के लिए 
घसीद ले गई ।” 
ले ही गये घसीट के मुझको परेड पर। 
तैयार हो रहा था में जन्नत के वास्ते ॥ (अकबर) 

जुलू-विद्रोह के समय गाघी जी के क्या मनोभाव थे, सो भी सुनिए -- 
“भभे जुलू छोगो से कोई दुश्मनी नहीं थी। उन्होने एक भी हिन्दुस्थानी 
को नुकसान नही पहुँचाया था। मुझे खूद बलवें के सबध में भी सन्देह 
था, परन्तु में उस समय अँगरेजी सल्तनत को ससार के लिए कल्याणकारी 
भज़ता था। मे हृदय से उसका वफादार था। उसका क्षय में नही चाहता 
था। इसलिए बर-प्रदर्शन-विषयक नीति-अनीति के विचार भुझे रोक 
नही सकते थे ।” 

साराश यह निकल कि उन दिनो गाधी जी के नैतिक जीवन पर जितना 
ब्रिटिश साम्राज्य का प्रभाव था, उतना अधिकार अहिसात्मक विचारों 
का नही था। राजनिष्ठा के अनुकूल ढाँचे मे उनके नीति-अनीति-विषयक 
विचार ढले हुए थे। निस्सहाय जुलू छोगो के विदद्ध ब्रिटिश सत्ता को 
गांधी जी ने जो सहायता पहुँचाई, उत्तके कारण उन्हे मनोवेदना भी 
हुई। वे लिखते है.--“बोअर-सम्राम मे युद्ध की भयकरता मुझे इतनी 
नही मालूम हुई, जितनी इस बार। यह लडाई नही, पर मनुष्य का शिकार 
था। अकेले मेरा ही नही, वल्कि दूसरे जंगरेजो का भी यही खयाल था। 
सुबह होते ही हमे उन सैनिको की गोछाबारी की आवाज़ पढासे की 
तरह सुनाई पडती, जो गाँवों मे जाकर गोलियाँ भाडते । इन छब्दों को 
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सुनना और ऐसी स्थिति में रहना मुझे बहुत बुरा मालूम हुआ। परल्तु 
में इस कडवी घूँठ को पीकर रह गया।” 

आखिर गाधी जी ने अपनी अन्तरात्मा को यह समभाकर शान्त 
किया कि यदि वे जुलू घायलों की सेवा मे कदम न बढायें होते, तो दूसरे 
कोई उस काम के लिए तैयार नही होते। हमे तो ऐसा प्रतीत नही होता 
कि इस विचार-सरणी से उनकी अन्तरात्मा को पूरी पूरी शान्ति मिल 
गई होगी। 

आक्रमणकारी की ओर से युद्ध मे जो ऐसी सहायता दी जाती है, 
उसके सबंध में गाधी जी को कुछ भी भ्रम नही था। वे इस बात 
को समभते थे कि ऐसी सेवा-झुश्रूषा कक. काम अपने हाथ में लेकर भी 
युद्धजन्य हिंसा के दोष से मे नही वच सकता । उनके विचार सुनिए -- 

“जो मनुष्य बन्दूक धारण करता है और जो उसकी सहायता 
करता है, दोनो में अहिंसा की दृष्ठि से कोई भेंद नहीं दिखाई पडता। 
जो आदमी डाकुओ की टोली मे उसकी आवश्यक सेवा करने, उसका 
भार उठाने, जब वह डाका डालता हो तब उसकी चौकीदारी करने, 
जब वह घायल हो तब उसकी सेवा करने का काम करता है, वह 
उस डकैती के लिए उतना ही जिम्मेदार है जितना कि खुद वह 
डाकू। इस दृष्टि से जो मनुष्य युद्ध मे घायछो की सेवा करता है, वह 
युद्ध के दोषों से मुक्त नहीं रह सकता।” ; 

उपर्युकतत विचार बिलकुल सही है। अतएवं कहना पडता हैँ कि 
गाधी जी को अपनी उत्तर सेवाओ के सम्बन्ध में कुछ भी श्रान्ति नही 
थी। वे इस वात को अच्छी तरह जानते थे कि उनका आचरण उनके 
हृदयगत सिद्धान्त के विलकुल विरुद्ध था। फिर भी उन्होने अपने विचारों 
की परवाह नही की और ब्रिटिश साम्राज्य की कल्पित प्रतिष्ठा को 
कायम रखने के प्रयत्न में उनका सर्वथा बलिदान कर डाला । वह भी 
एक वार नही, अनेक बार। राजनिष्ठा अपनी मर्यादा को पार कर गईं। 
इस निष्ठा ने एक सिद्धान्त-प्रेमी महापुरुष के सार्वजनिक जीवन की 
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प्रशरता को ढाँक कर सदेव के लिए मलिन बना दिया। साम्राज्य 
निष्ठे | तेरा बुरा हो। 

वोभर और जूलओ के हिंसा-काण्डो में राजनिष्ठा से प्रेरित होकर 
गांधी जी किस तरह और किस सनोभाव से शरीक हुए, यहु हम वा 
चुके है। फिर भी अहिता के स्वभाव-पिद्ध प्रेमी गाभी जी से इस वात 
की आाज्ा की जा सकती थी कि अपने मनोनीत सिद्धान्त का पालन 
करने में वे कम से कम तीसरी वार तो न चूकेगे। छेकित राजनिष्ठ 
की ज्योति उसके हुदय में वैसी ही जल रही थी। उस ज्योति ने वीतिमतता 
के प्रकाश को फिर भी मन्द कर दिया। 

यूरोप में छडाई छिड गईं। उस समय गाधी जी विलायत में भे और 
दक्षिण-आक्निका के दुष्टतापूर्ण शासन से बाहर थे। इस बार वे अपने 
दिद्घाज्त के अनुसार बस्तने भें पूरे स्वतश्न थे। 

निष्किय प्रतिरोध (0शां! 789४£&706) ने सही, शान्ति- 
पूर्ण अस॒हमोग तो कम से कम वे कर ही सकते थे। यदि वे यूरोपीय 
यूद्ध से उदासीन ही रह जाते, तो उन दिनो उनके नेतृत्व का महत्त्व 
इतना बढा-चढा नहीं था कि भ्रिंदिश राजनीतिज्ञ उनकी अव्टा के लिए 
उन्हे दोषी ठहराने की परवाह करते। स्वयं भाधी जी इस बाते 
को ने समझ पाये होगे, ऐसी वात नहीं है। अविए्वासी पक्ष नें उन्हे 
और भी कई बातें सुकाई। पर, महात्मा जी की अप्रतिम राजविष्ठा को 
दे मे पट सकी। 

विायत में उत्त समय जो हिन्दुत्थानी लोग रहते थे, उसकी एके 
सभा हुई। उसके सामने गाधी जी भें अपना यह मत प्रकट किया कि 
विलायत में रहनेवाले हिल्दुस्थानियों को इस लड्ाई में ब्रिटिदा साम्राज्य 
की सहायता करती चाहिए। लोगो ने इस मत का विरोध किया। 
संग्राम मे योग देनेवाल़ें भारतीय और ब्रिदिण सिपाहियों में मेतिक 
दृष्टि से जो अन्तर था, वह भी दिखाया गया। परल्लु गांधी जी को 
ये बाते ने जँची । उस समय ब्रिटिश शासन-यद्धति की उपयोगिता और 
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ब्रिटिश राजनीतिज्ञों की नेकनीयती पर उन्हे पूरा पूरा विश्वास था। 
परन्तु ऐसे कई लोगो के हृदय से यह विश्वास उन दिनो भी उठ चुका 
था जो कि गाधी जी के समाच ही सम्य और दूरदर्शी थे । 

जो हो, इस वार भी राजनिष्ठा ने महात्मा जी के हृदय से अहिसा- 
धर्म को अद्धंचन्द्र दे दिया। विरोव की परवाह न करके उन्होने स्वय- 
सेवको के लिए उपस्यित भारतीयों से अपील कर ही दी। कुछ नाम 
आये। छाड्ड क्र के पास सेवा-स्वीकार के लिए वाकायदा अर्जी भेज दी 
गई । प्रार्थना की सुनाई हो गई और ब्रिटिश अधिकारियो ने इस बात 
के लिए अहसान माना कि गाघी जी के नेतृत्व मे हिन्दुस्थानियों ने ऐन 
मौके पर साम्राज्य की सहायता करने की तैयारी दिखाई। 

गाधी जी के कई अहिसा-प्रेमी मित्रों को उनकी यह साम्राज्य- 
सेवा पसन्द नहीं आई। दक्षिण-आफ्रिका से मिस्टर पोलक का एक तार 
आया। उसमे उन्होने प्रशन्‍त किया था, “आपका यह काम अहिसा- 
सिद्धान्त के खिलाफ तो नही है ?” पोलक साहब इस बात्त को जानते 
थे कि गाघी जी ने अपने मनोभाव के विरुद्ध बोअर-सग्राम में 
साम्राज्य को सहायता पहुँचाई थी । फिर भी इंस बार उनकी यह धारणा 
थी कि ग्राधी जी अपने सिद्धान्त पर आरूढ़ होगे और साम्राज्य के हिसा- 
काण्ड से कोई सरोकार न रबखेंगे। उन्हे क्या मालूम कि गाधी जी के 
हृदय में सा ज्राज्य-निष्ठा का प्रदीप पूव॑वत्‌ ही प्रज्वलित था। जिस विचार- 
सरणी का अवलम्ब लेकर बोअर-सग्राम में वे शरीक हुए थे, उसी के 
अनुसार इस बार भी योग देने के लिए वे कटिबद्ध हो गये। पर 
यह नही मालूम होता कि पोलक के उस टछेढे प्रश्न का महात्मा जी 
ने क्या उत्तर दिया! 

इस युद्ध में योग देने के पक्ष में उन्होंने कुछ दलीले आत्म-कथा 
में दी है । उन सब पर हम असहयोग-प्रकरण में अपने विचार प्रकट 
करेगे। इस अध्याय मे तो हम इतना ही सिद्ध करना चाहते हे कि 
गाधी जी के हृदय मे राजनिष्ठा की जड़ कितनी गहरी घुसी हुई थी । 
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जो अलौकिक माचरण-वल से सम्पन्न होकर सिद्धान्त-अ्रेमी भी हो और 
जो अपने प्रिय विचारों के अनूसार काम करने में अपने प्राणो की भी 
परवाह न करता हो, ऐसा मनुष्य यदि राजनिष्ठा से भ्रेरित होकर अपने 
विरपोषित सिद्धान्त का बलिदान कर दे, तो उसकी निविकल्प राजभक्ति 
के सम्बन्ध में तिछूमात्र भी सन्देह की, गुंजाइश नहीं हो चकती। 
साम्राज्य के प्रति महात्मा जी की निष्ठा इसी कोटि की थी। वह 
उनके जन्मगत कौट्म्विक संस्कार की विजेपता थी। इसी कारण दक्षिण- 
आफ़िका के दूषित और दमन-पूर्ण वातावरण में भी वह कुठित न हो 
सकी । अनादर और यंत्रणा की भट्ठी में पड़कर वह जली तो नहीं, 
कदाचित्‌ जौर भी निर्मेछ हो गई। बड़े लोगों के हृदय की यत्ति विचित्र 
होती हूँ । 

क्रेवल विछायत में ही खटपट करके महात्मा जी सन्तुष्ठ न हुए। 
हिन्दुस्थान पहुँचकर भी उन्होने रेगरूटो की भरती में दिलचस्पी छी। 
वाइसराय की सभा में वे तिमनित हुए। सभा में गाधी जी ने जिन 
प्रस्ताव का समर्थन किया, उसका जाय था कि इस युद्ध मे साम्नाज्य 
को सहायता करना प्रत्येक हिन्दुस्थानी का क्तेव्य-कर्मे हैँ। विशेष मार्क 
की वात तो यह थी कि वाइसराय ने छोकमान्य सरीखे प्रथम श्रेणी के 
नेताओ को सभा मे बुलाया ही न था। यह वात महात्मा जी को खटकने- 
वालो हुईं। क्यो न हो, उन दिनों छोकमान्य तिछक हमारे राष्ट्रीय 
नेताओं के सिरमौर थे। किसी भी ऐसी समा में उनका अनुपल्थित 
रहना किसी भी दृष्टि से वाजछनीय नहीं माना जा सकता था। ईंगे 
उन्ही के पीछे था। राष्ट्रीय नेताओं के प्रति सरकारी दुर्लेक्य की जद 
लक्ष्य करते हुए महात्मा जी ने एक पत्र वाइसराय को लिखा। इत्त पत्र 
का साराश उन्होंवे आत्म-कथा में दे दिया हे । 

पत्र से मालूम होता है कि छोकमान्य, एनी वेसेण्ट तथा अली-बन्बुओं 

प्रति सरकारी अवहेलना के कारण गाधी जी की इच्छा सभा * 
उपत्वित होते की न थी। परल्तु वाइसराब से मुलाकात करने के वाद 
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उन्होने अपना विचार बंदर दिया। अपनी राजनिष्ठा के वजवर्ती 
होकर उन्होने इस बात की भी परवाह नही की कि प्रथम श्रेणी के अन्यान्य 
राष्ट्रनेताओ के सहयोग के बिना में साम्राज्य की सहायता करन मे 
सफल हो सकूंगा या नही। उनकी धारणा थी कि हिन्दुस्थान के शिक्षित 
समुदाय में युद्ध के प्रति जो उदासीनता प्रत्यक्ष हो रही थी, वह साम्राज्य 
के आपत्तिकाल में स्वथा अनुचित थी। समय पर अंगरेजों की 
सहायता करके उनकी भलमसाहत को जाग्रत करना और उनसे हिन्दुस्थान 
के लिए देनगीके रूपमे होमरूल लेना उनका उद्देश्य था। ब्रिटिण 
साम्राज्य के सचालको की नेकनीयती पर उन्हें इतना अधिक विश्वास 
था कि लोकमान्य सरीखे नेताओं के सहयोग के बिना ही वे रंगरूटो 
की भरती में सलग्न हो गये । लेकिन जहाँ कही वे गये, लोगो में 
उदासीनता ही नजर आई। वे लिखते है---'खेडा पहुँचते ही वल्लभभाई 
वगैरह के साथ सलाह की। उप्चमे से कितनो को तुरन्त घूँट न उतरी। 
जिन्हे यह वात पसन्द भी पडी, उन्हे कार्य की सफलता के वारे में 
सन्देह हुआ। जिस वर्ग में से भरती करनी थी, उस वर्ग को सरकार 
के प्रति कुछ भी प्रेम नही था। सरकार के अफसरो के द्वारा हुए कडवे 
अनुभव अभी ताजे थे।” 

इस सार्वजनिक अनास्था का परिणाम भी वही देखने में आया । 
खेडा की छडाई में छोग मृफ्त में गाडियाँ देते थे। एक के स्थान मे 
कई स्वय-सेवक हाजिर हो जाते थे, मगर इस रेगरूटी मामले में 
पैसा देने पर भी गाड़ियाँ दुलेभ हो गईं। गाडी न मिलने पर गाघी जी 
ने पैदल चलने का निश्चय किया। रोज़ बीस मीरू चलते। भोजन भी 
ने मिलने का अन्देशा था, इसलिए खाने-पीने की सामग्री साथ रखनी 
पडी। देहात की सभाओ में लोग किसी तरह एकत्र तो हो जाते, 
पर ज्योही रँंगरूढो के लिए अपील की जाती, लोग खिसकने लगते थे । 
जो छोग वहाँ टिक जाते, उनमे से कुछ तो ऑुँकलाकर गाघी जी 
से यह प्रइन कर बैठते--आप अहिंसावादी होकर हमे हथियार लेने 
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को क्यों कहते हैं? सरकार ने हिन्दुत्थात का क्या भला किया है, कि 
आप उसे मदद देने को कहते हू ?” गाधी जी के पास इन प्रद्सो का 
युक्तिपू्ण और समाधानकारक उत्तर न तो उस समय था, न आज 
भीहैँ। 

इन सब बातो की चर्चा यत्किचित्‌ विस्तार के साथ हमने यह सिद्ध 
करने के लिए की है कि महात्मा जी की साम्राज्य-निष्ठा कितनी गहरी 
थी। वह इतनी प्रवक्र थी कि लोकमत को हमेशा आदर की दृष्टि से 
देखनेवाले गाधी जी ने उस समय इस बात की परवाह नहीं की कि 
लोग उनके व्यवहार को क्या समभेंगे ओर अन्यात्य राष्ट्र-्नेताओों के मत 
के विरुद्ध एक तये आगन्तुक को इस तरह देश के नाम पर काम करने 
का क्या अधिकार है। कहने का साराश थह है कि जिन दिनों राष्टू 
के अन्य गष्यमान नेताओं की श्रद्धा ब्रिटिश साम्राज्य पर से सवेगा उठ 
चुकी थी, जिन दिनो खेड़ा के साधारण किसान भी इस बात की 
समझ चुके थे कि वर्तमान सत्ताधारियों से उदका किसी भी तरह का 
हित सिद्ध होवेवाला नहीं है, उन दिनो भी गाधी जी की राजनिष्ण 
निरचल बनी हुईं थी। इससे बढ़कर उनकी राजभवित्त का 'प्रभाण और 
क्या दिया जा सकता है? 

गाधी जी की आँखे अब खुछ गई है। आज उतकी बहू पूर्व- 
परिचित निष्ठा चूर चूर होकर बिखर चुकी है। आज वे कट्टर अवहयोरी 
है। ऐसे राजनिष्ठ भनृष्य का बागी होना इस बात का प्रत्यक्ष प्रभाण 
है कि ब्रिटिश साम्राज्य की वुराइयाँ अपनी सीमा को पार कर चुकी है। 


अध्याय २१ 
ब्रह्मचय्य 


वर्णाश्रम-धर्म की रचना भारतीय सभ्यता की एक ऐसी विशेषता 
है, जो सर्वथा अद्वितीय है। इस देश के प्राचीन आचार्यों ने हिन्दू-समाज 
की रचना के लिए मानव-शरीर को ही आदर्ज माना था। मनुष्य के 
गरीर में सिर, हाथ, पेट और पैर--ऐसे चार अवयव होते है, जिनके 
हारा उसका जीवन-निर्वाह होता हैँ। मनृष्यो के सम्बद्ध समृदाय को 
ही समाज कहते हे। अतएवं एक मनुष्य की जितनी आवश्यकताये होती 
है, उनके अतिरिक्त समाज को और भी किसी वात की जरूरत नही 
होती । इसलिए मानव-समाज-हूपी विराद पुरुष के निर्माण में सिर के 
स्थान पर ब्राह्मण, बाहुओ के स्थान पर क्षत्रिय, पेट के स्थान पर वैश्य 
और पैरो के स्थान पर झूद्र वर्ण की रचना की गई। इस तरह प्राचीन 
आचार्यो ने हिन्दू-लमाज के चार वर्ण-विभाग लोगो के गुण-धर्मानुसार 
किये। परन्तु इतना कर चुकने के बाद भी उनका काम अधूरा ही 
रहा। जिस तरह उन्होने समाज के चार विभाग किये, उसी तरह 
मनृष्य-जीवन को भी उन्होने ब्रह्मचर्य, गृहस्थ, वानप्रस्थ और सन्यास, 
ऐसे चार आश्रमो मे विभक्त कर दिया। इस प्रकार वर्ण-व्यवस्था के साथ 
आश्रम-धर्म जोडकर समूची व्यवस्था का नाम॑ उन्होनें वर्णाश्रम- 
धर्म रखा। 

भस्तुत अध्याय में हमे न तो चार वर्णो से मतलूव है, न फिर 
गृहस्थ, वानप्रस्थ अथवा सन्यास आश्रम पर ही विचार करना हैं। 
हम यहाँ पर केवल ब्रह्मचयें के महत्त्व पर ही कुछ प्रकाश डालना 
चाहते हैं । जीवन का यह सबसे पहला आश्रम है। शरीर और मन-बुद्धि 
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की परिपकवता भ्राप्त करने के छिए ही इसकी रचना हुई है,। जीवन 
में शरीर ही धर्म का आदि साधन है। शरीरमाद्य खलु धर्मसाधनम्‌'। 
शरीर और मन दोनो का आधार-आधेय सम्बन्ध है। अतएव स्वस्थ 
शरीर मे ही स्वस्थ मन की सम्भावना रह सकती है और स्वस्थ मत 
में ही सतोगूणी विचारों का निवास सम्भव है। विचारो की पवित्रता 
ही धर्मांचरण का एकमात्र साधन है । इस तरह पाठक देखेगे कि स्वस्थ 
शरीर और शुद्ध मन--दोनो की सम्मिलित सहायता धर्म-पालन के 
लिए अनिवाय है। ब्रह्मचयं इन्ही आवश्यकताओं की पूर्ति करता 
है। इसी कारण यह आश्रम धामिकता का प्रधान स्तम्भ माना जाता है । 

ब्रह्मचर्य के यथोचित पालन पर ही इतर तीनो आश्रमो की सफलता 
निर्भर रहती है। जीवन-यात्रा के लिए आवश्यक शरीर-सम्पत्ति का 
जिसने सचय नही किया और बूद्धि को विद्यार्जन के ढ्वारा विमल और 
विचारवान्‌ नही बनाया, वह गृहस्थाश्रम का सफल सचालक कदापि 
तही हो सकता और जो मन्‌ष्य गृहस्थी मे कामयाव नही हो सकता, उस्तका 
वानप्रस्थ और संन्यास-धर्म के पालन में सक्षम होना सम्भव नही हैँ। 
अतएव यह सिद्धान्त बिलकुल स्पष्ट है कि ब्रह्मचर्य पर हौ सफल जीवन 
की स्थायी वूनियाद डाली जा सकती है। इसी कारण इस प्रारम्भिक 
आश्रम की महिमा हिन्दू-धर्म-शास्त्रों में बहुत गाई गई है। इस देग 
में ब्रह्मचर्य की प्रतिष्ठा एक दूसरे कारण से भी बढी हुई हैं। हिन्दुस्थान 
ग्रीष्म-अधान देश है। उष्ण जलवायु में प्राणी स्वभावत उतने दीर्घजीवी 
नही हो सकते, जितने कि शीत-प्रधान देशो में हुआ करते है । अतएव 
भारतवर्ष सरीखे देंश में यदि लोग दीर्घायु होना चाहे, तो उन्हे 
अपने जीवन के पूर्व-कारू में बडी सावधानी से शक्ति-संचय करना 
चाहिए। तभी प्राचीन आयों का आदर्श पूरा हो सकता है। वह आदर्ण 
है---जीवेम शरद शतम्‌'। 

अब हमारे सामने यह प्रदव उपस्थित होता है कि मनुष्य की 
सौ वर्ष जीने की इच्छो ही क्यो करनी चाहिए। इस प्रश्न के उत्तर 
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में हमे इस वात की भी जानकारी हो सकेगी कि समाज-शास्त्र की 
दृष्टि से ब्रह्मचें स्वय एक ध्येय हैँ गा सफल जीवन का सावथन-मात्र 
है। फिर यह भी जानना होगा कि सफल जीवन किसे कहते है। क्योकि 
जब तक हम जीवन की सफलता का स्वरूप निश्चित म कर सकेंगे, 
तब तक हम यह समझ ही न सकेंगे कि सफल जीवन के उपयुक्त साधन 
क्या हे और उसमे ब्रक्मचय का कौन-सा स्थान है । अत्तउब सबसे पहले 
हम इसी बात पर विचार करे कि जोवन को सफरूता किसे कहना चाहिए। 

मनुष्य एक सामाजिक जीवधारी हैं। उसका जन्म, छालन-पालन 
तथा दिक्षा-दीक्षा सव कुछ समाज के अन्दर ही होता है । अतएवं उसकी 
शारीरिक तथा मानसिक रचना समाज के हारा ही सम्पादित होती 
है। समाज के प्रभाव से शुन्य मनुष्य की कल्पना ही नहीं हो सकती। 
भेडियो के माँद में पले हुए बालकों का वर्णन जिन छोगो ने पढा 
होगा, उन्हें यह बताने की जरूरत नहो कि मनुष्य अपने मनृष्यत्व के 
लिए जन-समाज का कितता आभारी हैँ। उसकी माया, वेष-सूषा, 
रहन-सहन, विचार-भाण्डार तथा जोवन-लक्ष्य सभी कुछ उसे देनगी के 
रूप में समाज से हो प्राप्त होते है । इसो लिए कहना पडता हैँ कि मनुष्य 
जन-समाज का जन्मसिद्ध ऋणी है। इस ऋण से मुक्त होना उसका 
परम से परम कत्तंव्य है। हिन्दू-धर्मे-शास्त्रो ने प्रत्येक मनुष्य के लिए 
तीन प्रकार के ऋणो की व्याख्या की है, देव-ऋण, ऋषि-ऋण और पितृ- 
ऋण। हमारे शारीरिक तथा मानसिक सस्कारो की रचना में हमारे 
आराध्य देवता, आचाय॑ तथा पूर्वजों का ही योग रहता है। 
देवता हमे आशीर्वाद देते हुँ । ऋषियों और आचार्यो से 
हमे ज्ञान-साहित्य प्राप्त होता है और हमारे पूर्वज. तथा 
माता-पिता हमें जन्म देकर हमारा छालन-पालन करते है । 
इन तीनो के संयुक्त उपकार से हो हमे मनुष्यत्व प्राप्त होता है। 
अतएव इन उपकारों के बदले सेवा के रूप भे यथा-शक्ति कुछ न 
कुछ अपंण करता प्रत्येक कर्तव्य-परायण मनुष्य का सामाजिक घर्मं हैं। 

फा २१ 


( ३२२ ) 


देवताओ से पूजा-अच॑न तथा यज्ञन्याग-हारा, ऋषियों से ज्ञानअस्तार-द्वारा 
तथा पितरों से सुयोग्य पृत्र-दाव के द्वारा हम उरूण हो सकते हूँ । इसी 
को हम आज-कह की भाषा में समाज-सेवा तथा सामाजिक ऋण से मुक्त 
होना कहते हूँ । 

मनुष्य एक व्यक्ति है सही, परन्तु उसका सारा जीवन तथा 
क्षाचार-विवार इतने समष्टिगत है कि हमारी सम| में नहीं आता कि 
उत्का वैयक्तिक जीवन हम किसे कहे। ससार का निक्षष्ठ पे 
निकृष्ट मनुष्य भी अपने लडके-बच्चे, स्त्री, माता-पिता, वन्यु-वाल्थव 
तथा कुदुम्ब-यरिवार की चिन्ता मे इतता सहृग्न रहता है कि स्वयं अपने 
लिए सोचने-विचारने की या तो उसे आवश्यकता ही नही रह जाती या 
फिर उसे अवकाण ही नही मिलता। वबाल-वच्चों के छालन-पावन 
तया कुटुम्बन्परिवार की भलाई में ही स्व उसकी भछाई सम्मिलित 
रहती है। उनके सुल् मे हो उते प्रपश्नता होती है और उनके सन्ताप 
से वह स्वयं सन्तप्त हो जाता है। यह तो ससार के सर्व-स धारण कोगो 
की वात हुईं। यदि मनुष्य सुगिक्षित, उदार और उच्च श्रेणी का 
हुआ, तो अन्तर इतना ही पडता हूँ कि उसकी सेवा का क्षेत्र बहुत व्यापक 
हो जाता है। ऐसे मनुष्य के छिए श्रमष्टिगत चिन्ता एवं सलस्तता और 
भी बढ जाती है । उसी अनुपात में उसका व्यक्तिगत हिंत-चिन्तन बौर 
भी कम ही जाता है । गाधी जी के समान महापुरुषों का व्यकितत्व 
तो समाज-सैवा में विलीन ही हो जाता है। कहने का अभिप्राव 
यह है कि मनुष्य चाहे साधारण श्रेणी का ससारी हो या अस/वारण 
कोटि का महात्मा हो, दोनो हाछत में उसका व्यक्तिगत जीवन था तो 
अपने वाल-बच्चों के पाकन में या छोक-ेवा में समपित रहता है। 
यही वस्तुस्थिति है भर यहो मानवीचित धर्म भी है । यथार्थ में मनु 
अपने लिए नही, वरन्‌ दूसरों के लिए जीता है । इस वाक्य के दृसरों 
शब्द में लर्य की जो व्यापकता हूँ, वह भिन्न-भिन्न मनुष्यों के लिए भिश्न- 
भिन्न हुआ करती हूँ। बस इतना ही अन्तर है और कुछ नहीं। 


( रेर३े ) 


जन-समाज मे प्रत्येक मनुष्य का जीवन इतना समाविष्ट रहता हैँ 
कि वह चाहे किसी भो अवस्था में हो, उसका प्रभाव आस-पास के लोगों 
पर अवश्य ही पडता है। यदि वह स्वस्थ और प्रसन्न हुआ, तो उसके 
साथ रहनेवाले भी सुखी रहते हे । यदि वह रोगी हँ, तो उसकी अस्वस्थता 
का परिणाम दूसरों पर भी पडता है। यदि वह नेक है, तो उसकी 
सज्जनता औरो के लिए हितकर होती है। यदि वह चोर, जूआडी 
और दुराचारी है, तो उसका उदाहरण अन्यान्य लोगो के लिए बुरा 
होता है, क्योकि जन-समाज मे दुर्गण तो सक्रामक रोग के समान फंलते 
है। अतएवं मनृष्य का ऐसा कोई आचार नहीं और विचार नही, 
जिसका प्रभाव दृश्य या अदृश्य रूप से जन-समाज पर न पडता हो। 
इसी लिए हमारी यह निश्चित धारणा है कि मनृष्य के लिए 
व्यक्तिगत जीवन' नाम की कोई अवस्था ही नहीं है। उसकी सारी 
कर्मण्यता या तो परिवारगत रहती है या समाजगत। यदि महात्मा 
गाधी के समान कोई बहुत बडा आदमी हुआ, तो उसकी क्रियाशीलता 
समाजगत हो जाती है । 

मनुष्य-जीवन की इस सामाजिक परिस्थिति पर विचार करनेवाले 
को यह सहज ही प्रतीत होगा कि जिस विधाता ने मनुष्य को समाज से 
इतना सम्बद्ध बनाया है, उसकी मशा भी यही है कि आदमी समाज- 
सेवा में ही अपनी सारी शक्तियों का सदुपयोग करे । इसके अतिरिक्त 
उसके लिए धर्म का कोई दूसरा स्वरूप ही नहीं हो सकता। देवताओ 
के ऋण से उसे मृक्‍्त होना है, इसलिए वह भजन, कीत॑न एवं यज्ञ- 
याग के द्वारा जन-समाज में देव-निष्ठा का उदाहरण रक्‍खे। ऋषियों 
से उऋण होने के लिए वह स्वय विद्योपार्जन करे और छोगो मे ज्ञान 
का प्रकाश फेलावे। पितरो के ऋण से म्‌क्‍त होने के लिए वह ब्रह्मचर्य 
के द्वारा उचित समय तक शारीरिक तथा मानसिक शक्तियो का सचय 
करे और तत्पदचात्‌ गृहस्थी में प्रवेश करके सुयोग्य सन्‍्तान पैदा करे 
और अपने बाद अपने स्थान पर वश-परम्परा को सुचारु रूप से चलाने 


( रेरंड ) 


के लिए ऐसा सुप्रोग्य प्रतिनिधि पुत्र के रूप में छोड जावे, जो अपने 
पूव॑जों के कोति-पअसार में सहायक हो। जब तक भनृष्य सयम, सदा- 
चार तथा ब्रह्मचयें के बल पर अपने से योग्य सनन्‍्तान को जन्म नहीं 
दे सकता, तव तक पितरो के ऋण से वह मुक्त नहीं हो सकता। देवताओं 
जौर ऋषियो के ऋष से छूट जाना अपेक्षाकृत सरल है। परन्तु पितरो के 
कर्ज का बोक भनृष्य के लिए बहुत भारी होता है । प्रत्येक्र कर्तव्य-निप्ठ 
मनृष्य के लिए देवोपासना तथा ज्ञान-अचार करना बिलकुल शक्य 
है, परन्तु अपने से योग्य अथवा अपने ही समान पुत्र पैदा करना उतना 
ही सम्भव और शकक्‍य नही हो सकता । उसके लिए अखण्ड ब्रह्मचर्य तथा 
चर्म-निष्ठा का अवलम्ब चाहिए। 
परमेश्वर स्वयं छोक-सग्रहशील है। वह ससार तथा जन-समाज 
का अन्त नहीं, विकास चाहता हैँ। सुष्टि को बाल्यावस्था से आज 
तक का इतिहास प्राणि-समृदाय के विकास का ही इतिहास है। जीवन- 
विकास को सोतरान-परम्परा का ही आश्रय छेकर जीवात्मा को परमात्मा 
तक पहुँचना हँ । अतएवं जब तक खनिज-योनि से वनस्पति जीवन वढ- 
कर न हो और वनस्पति-योत्रि से प्राणिजीवन अधिक विकसित मन 
हो, प्राणियों में मनृष्य श्रेष्य न हो और मनुष्य-समाज में पहली 
पोढी से दूघपरोीं पीढी अधिक समय, सदाचारी और सुस्स्कृत से 
हो, तव तक विकास का प्रवाह निर्वाव गति से अपने अन्तिम लक्ष्य 
की ओर वढ ही नही सकता। अतएव सृष्टि-विकास की इस नंस- 
गिक प्रगति में यथाश्वक्ति योग देना प्रत्येक विचारवान्‌ मनुष्य का 
कर्तव्य-कर्म हैँ । 
इस प्रकार पाठक देखेगे कि समाज-श्वास्त्र और विकासवाद दोनों 
की दृष्टि से जन-समाज का उत्कर्ष-साधन ही मनुष्य का एकमात्र धर्म 
है। इस घर्म का ययोचित पालन वह तभी कर सकता हूँ, जब अपने 
से बढकर समय, शिक्षित और सदाचारणशील पीढी का निर्माण करे। 
प्रत्येक पिता के लिए इससे अधिक गौरव की वात और क्या हो सकती 


( 3२५ ) 


है कि उसका पुत्र उससे भी विशेष सुयोग्य तथा सदाचारशील हो। 
इसके विपरीत यदि पुत्र पिता से घटिया निकला, तो पितृत्व की 
'निष्फलता जन-समाज के लिए महान्‌ अनयंकारी सिद्ध होती है। जिस 
समाज ने हमें जन्म दिया, शिक्षा-दीक्षा दी और सभ्य बनाया, उसे 
यदि प्रत्युपकार के रूप मे हम एक ऐसा आत्मज नागरिक न दे सके, 
जो कम से कम हमारे ही समान कत्त॑व्य-निष्ठ समाज-सेवक हो, तो 
इससे वढकर परिताप का विषय हमारे लिए कुछ भी नहीं हो सकता। 
इत्र महत्त्वपूर्ण उत्तरवायित्व को पूरा करने में वही मनुष्य समर्थ हो 
सकता है, जिसने अपना पूर्व जीवन विमल ब्रह्मचर्य मे व्यतीत किया हो। 
इस दृष्टि से पाठक अनायास समझ सकेगे कि ब्रह्मचमयेँं ससार के 
अधिकाश लोगो के लिए स्वतत्र ध्येय नही हो सकता। वह एक साधन- 
मात्र है उस सफछ गृहस्थी का, जिसके द्वारा हम समाज की सच्ची सेवा 
कर सकते है । 

ब्रह्मचर्थ और गृहस्थ-जीवन दोनो के योग से ही हमारे मनुष्यत्व 
का निर्माण होता हूँ। ब्रह्मचर्य से हमें शरीर-सम्पत्ति और विचार- 
शक्ति प्राप्त होती है, हमारे शरोर और मस्तिष्क परिपक्व होते है। 
गृहस्थी से हमे सहृदयता मिलती है, हृदय के सस्कार शुद्ध और उदार होते 
हे ययार्य में गृहस्थी: हमारे पोरुष की पाठशाला हैं। अपने बाल- 
बच्चों के लिए हमारे हृदय मे जो स्वाभाविक स्नेह जाग्रत होता है, 
उद्ती निष्कपट भावना का अनूभव हो हमें ससार के अन्यान्य बच्चों 
से प्रेम करना सिखाता है। अयने कुदुम्ब के पालन-पोषण मे सेवा-भाव 
की जिस निश्चकू निष्ठा का हम अनूभव॑ करते है, उसी के आधार 
पर ही उसी भावना को अधिक उदार बनाकर हम लोक-सेवा करने योग्य 
बनते हूं । सच पूछा जाय तो गृहस्थी भनृष्य के लिए एक छोटा-्सा 
ससार है। प्रत्येक समाज-सेवक को इस आश्रम में प्रवेश-परीक्षा 
देनी पडततो है। जो मनुष्य अपने कुटम्ब-परिवार की चौकसी तथा 
देखरेख मे अयोग्य सिद्ध होता है, वह लोक-सेवा क्या खाक कर सकेगा ? 


( ३२६ ) 


जिसका हृदय सहज़ और स्वाभाविक अपत्य-स्नेह से द्रवीभूत नहीं 
हुआ, उसमे प्राणि-मात्र के लिए प्रेम का आविर्भाव सम्भव ही कैसे हो? 
जिसने परिवार के दस-पाँच आंदमियो के लिए अपने स्वार्थ का 
परित्याग करना नहों सीखा, वह जन-समाज की नि स्वार्थ सेवा के योग्य 
कैसे बने ? इतना स्वीकार करने के लिए हम तैयार है कि दो-चार- 
उदार सस्‍्कार के लोग अपनी पूर्व जन्माणित सहृदयता के आधार पर 
ब्रह्मचर्य मे रहकर भी छोक-सेवा कर सकते हैँ। परल्तु सर्वसाधारण 
लोगो के छिए गृहस्थी का जीवन ही समाज-सेवा-सदन का सिहहार- 
है। इप्ते पार करना ही चाहिए। हृदय की दिक्षा वेनेवाली और स्वार्थ- 
त्याग को दोक्षा देनेवाली गृहस्थी जन-समाज के सर्व-साधारण लोगो के 
लिए अनिवार्य है, लोक-सग्रह के लिए नितान्त आवश्यक हैँ और 
सेवा-धर्मे में उत्तोर्ण होने के लिए छोटी-सी पाठशाला हूँ। अतएंव ज्ोक- 
समग्रह को दृष्टि से विवाह एक पवित्र और आवद्यक उन्धचन है। इस 
बन्बन की सफलूता-सम्पादन करने के लिए ही ब्रह्मचर्य की आवश्यकता 
मानी गई है । 

महात्मा जी ब्रह्मचर्य के अनन्य प्रेमी हैँ । परन्तु उन्होने उसे दो- 
चार अपने समान महात्माओ की दृष्टि से ही देखा है। इस बात पर 
उन्होने युक्ति-पू्वक विचार नहीं किया कि जन-समाज के सावेजनिक 
उत्थान में तथा राष्ट्र-निर्माण में न्नह्मचर्य का क्या उपयोग होना चाहिए। 
थे स्त्री-पुरुष के परिणय-वन्धन को दोनों के पतन का रृक्षण समभते 
है। यह एक ऐसी बात है जो व्यावहारिक तथा सैद्धान्तिक दोनो दृष्टियो 
से निर्मूल प्रतीत होती है। पाठक ज़रा देखे, इस सम्बन्ध में उनके क्या 
विचार हँ--- 

“अहिंसा के पाछन को ले तो उसका सम्पूर्ण पालन भी ब्रह्मचर्य 
के बिना अशक्य है। अहिंसा के अर्थ हे स्व-व्यापी प्रेम । पुरुष का एक 
स्‍त्री को या स्त्री का एक पुरुष को अपना प्रेम उत्सर्ग कर चुकने पर उसके 
पास दूसरे को देने के लिए क्या रहा? इसका तो यह अर्थ हुआ कि 


( र३े२७ ) 


हम दो पहले और दूसरे सव पीछे । पतित्रता स्त्री पुरुष के लिए और 
पत्नीव्रती पुरुष स्त्री के लिए सर्वस्व न्यौछावर करने को तैयार होगा। 
इस प्रकार उससे सर्व-व्यापी प्रेम का पालन हो ही नहीं सकता। वह 
अखिल सुष्टि को अपना कुदुम्ब बना ही नही सकता, क्योकि उसके पास 
माना हुआ कुटम्व है य। तैयार हो रहा है। जितनी उसमे वृद्धि होगी, 
सबे-व्यापी प्रेम में उतना ही व्याघात उपस्थित होगा। हम देखते है 
कि सारे जगत्‌ में यही हो रहा है । इसलिए अहिंसा-न्रत का पालन करने- 
वाला विवाह नहीं कर सकता। विवाह के बाहर के विकार की तो 
बात ही क्या ?” 


उपर्पुक्त अवतरण मे गाघी जी ने जो विचार प्रकट किये हैं, उनसे 
यह सहज ही प्रतीत होता हूँ कि वे जन-समाज के लिए नही, वरन्‌ दो-चार 
अध्यात्मनिष्ठ महात्माओ के लिए हो मार्ग-अ्रदर्शन कर रहे है। हमे 
यह मानने में कोई आपत्ति दिखाई नही देती कि अहिंसा का अर्थ सर्व- 
व्यापी प्रेम हो सकता हूँ । परन्तु क्या विश्व-प्रेमी होने के लिए मनुष्य को 
ब्रह्मदारी होना हो चाहिए ? क्या अपने स्त्री-वच्चों से प्रेम करनेवाला 
मनुष्य जन-समाज का प्रेमी नहीं हो सकता ? क्‍या विवाह-सम्बन्ध 
मनृष्य को परमार्थ-अ्रष्ट कर देता हैँ? क्‍या हृदय की प्रेम-भाववा 
भी कोई ऐसी चीज है, जो एक को देने के बाद दूसरों के लिए शेष 
नही रह जाती, चुक जाती है? 

स्वामी रामतीर्थ से एक वार उनकी धर्मपत्नी ने पूछा “महाराज, 
आप जब परिभ्रमण करते है, तव आपको मेरी याद कभी आती है ?” 
स्वामी जी ने उत्तर दिया नहीं! । पत्नी ने पूछा, क्यो” आपको मेरी 
याद क्यो नही आत्ती ? इस प्रइन के उत्तर मे उस प्रणय-शील सन्यासी 
ने हंसकर कहा, प्रियतमे, में तुम्हे कभी भूलता ही नहीं, फ़िर 
तुम्हारी याद की सम्भावना कैसी ? मनुष्य याद तो उसी बात की 
करता है, जिसे वह कभी भूल जाता है । स्वामीजी विद्व-प्रेमी थे। 
वे आत्मानम्‌ सर्वभूतेषु सर्वभूतानि चात्मनि' देखते के अभ्यासी थे । 


( रेर८ ) 


लेकिन फिर भी उनके हृदय मे उप देवो के लिए स्थान सुरक्षित था, जिसके 
साथ वे परिणव-वन्धन में वेंत्र चुके थे | स्वामी विवेकानन्द जिन 
दिनो परिन्राजक थे, उन्हें खबर मिक्की कि उनकी माता बीमार हूँ । 
माता से मिलने के लिए वे वेचैन हो गये। किसी ने उनसे कहा, 
स्वामी जी, जाप तो ससार-विरक्त सन्यासी है, आपको ऐसा अधीर 
नहोनाचाहिए। इस पर स्वामी जी नें उत्तर दिया “भाई मेरे, जित 
सन्यास्त में स्नेहमयी माता के लिए प्रेम की गुजाइश नही है , उस सन्याय 
को में गदी नाछी में फेंक देने को तथार हूँ” | इन दोनो महापुरुषों के 
इस वनों से यह सिद्ध होता है कि कुटम्व तथा परिवार का प्रेम विदव- 
प्रेम का वाधचक नही , साधक होता है। यह दूसरी बात है कि स्वार्थी 
मनुण्य अपने प्रेम को परियमाप्ति अपने स्त्री-बच्चों में ही कर डाले । 
यह तो गृहस्य-जोबन का प्रत्यक्ष दुरुपयोग है । गृहस्थी का विधान 
विधाता ने इसलिए नही किय। कि मनृष्य स्वार्थी होकर अपने बाछ-वच्चो 
भेही सारा ससार मान के और जन-प्माज से कोई वास्ता न रखें। 
गृहस्य-जीवन तो स्वार्थ-त्याग और प्रेम की प्रारम्भिक दीक्षा देनेवाला 
एक महत्त्वपूर्ण क्षेत्र है । (फ्थ्ण४ए 7०९75 &; ॥070 वाली 
अँगरेज़ी कहावत हमारे इमी आशय का समर्थन करती है। दबा और 
प्रेम के भाव पहले-पहल गृहस्थ-जीवन में ही जाग्रत होते है। यही 
से उनका प्रारम्भ होना हूँ । परन्तु ध्यान इतना रहे कि उन भावों का 
अन्त भी वही न होना चाहिए । प्रेम का भाव घर में जन्म छे और 
छेकर गृहस्यी की परिधि के वाहर जन-समाज में व्याप्त होता जावे । 
प्रेम की वेनि गृहस्थी में ही लगाई जाती हैँ जौर पश्चात्‌ पल्कवित 
होकर वह बाहर फैलती है । मानवी विकास का यही एक राज-मार्ग 
हैँ । इसके विपरीत गांवी जो की यह धारणा हूँ कि एक दूसरे के लिए 
अपनः प्रेमोत्सर्ग करनेवाले स्त्री-पुरुप विव्व-्प्रेमी नहीं बल सकते। 
लेकित विव्व-प्रेमी वतना कोई आसान वात तो है ही नहीं, न फिर 
विदव-प्रेम को अपने हृदय में छेकर कोई जन्म ही छेता हूँ । प्रेम की 


( २९ ) 


स्व व्यपकता तो मल्‍नव-हृदय की उच्चतम अवस्था है । इतनी उदारता 
तो मनुष्य जन्म-जन्मान्तरों के अविराम प्रयत्न के बाद ही धारण 
कर सकता है । ससार का साधारण मनुष्य कई छोटे-बडे क्षेत्रों मे अपने 
प्रेम के बोज बोता हुआ, ओर उम्तकी नि स्‍्वार्थता और व्यापकता से 
शने जने अधिक,धिक सुसस्कृत होता हुआ अन्त में विदव-प्रेमी होने 
का अधिकारी हो सकता है । साराश यह कि विहृव-प्रेम का बीज-बपच 
कुठम्ब-स्नेह में हो होता है, अन्यत्र कही नही । परिवःर-प्रेम से अन- 
भिन्न कोर। ब्रह्मवारी इत् वात का मर्म क्या जाने कि पुत्र को कष्ट 
से कराहते हुए देखकर पिता के हृदव में यन्‍्त्रणा का कैसा मर्म-भेदी 
स्पन्दन होता है | उप्ते इस वात का अनुभव कैसे हो कि पुत्री के लिए माता- 
पिता का कैसा निर्मछ ओर नि स्वार्थ प्रेम हो सकता है और जिसे जन्म 
देकर छाड-प्यार से पाल, उते किप्तो दूसरे के हाथ सौपत्ते समय नि.स्वार्थ 
स्नेह की कैसी मर्मान्तिक मनोवेदना होती है । जिसने स्वाभाविक पत्नी- 
प्रेम का अवरूम्ब लेकर आत्मोत्पर्ग करना नहीं सीखा, वह दूसरों के 
लिए कितना स्वार्थ-त्याग कर सकेगा ? इसी कारण ससार के सर्च- 
साधारण को व्यावहारिक वेदान्त की शिक्षा देते हुए स्वामी रामतीर्थ 
कह करते थे--प्यारे, परमात्मा की तलाश में तुम कही दूर कदापि 
न जाना, परमेश्वर के दर्शन तुम्हे घर हीं में होगे। देखो, वह 
तुम्हारी धर्म-पत्नी के दो बडे बडे करुणापूर्ण नेत्रों के जरिये भझॉक 
रहा है । देखो, परमात्मा के स्वरूप को पहचानो, वह तुम्हारे सरल 
दुध-मुँहे बच्चे के रूप मे फिलोलें करता हुआ अँगूठा चूम रहा है । सच 
है, यदि मनुष्य को अपने स्त्री-बच्चों में परमात्मा के दर्शन न हुए, तो 
उत्का अन्यत्र मिलना दुलंभ है | 

कहने का साराश यह है कि विवाह-बन्धन बन्चन नहीं, मोक्ष का 
सिह-द्वार है । विधाता ने गृहस्थी की रचना इसलिए नही की है कि 
वह मुक्ति का बाघक हो । वह तो ईरवर-प्राप्ति का सहायक और 
सानव-श्रेम का उद्‌गम-स्थाव है। अखिल विश्व को अपना कुटम्ब बना छेना 
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बहुत उत्तम वात है । पर जिस मनुष्य को स्वाभाविक और सीमित कुदुम्ब- 
प्रेम का अनुभव ही नही, वह समूचे जन-समाज मे कुटुम्व की भावता 
किस हृदय से आरोपित कर सकता है ? हम इस वात को मानते 
है कि ससार के अधिकाश लोगो का प्रेम कुदुम्ब-परिवार तक ही परि- 
मित रहता है । परन्तु यह गृहस्थ-जीवन का दोष नही है, दोष है हमारी 
सकुचित स्नेह-दृष्टि का, जो परिवार के परे जाती ही नहीं | अतएव 
हमे इस बात की आवश्यकता है कि हम जन-समाज को गृहस्थी का आाशय 
और महत्त्व समझावे, ताकि विवाह-बन्धन को हेय मानकर लोग उच्तका 
तिरस्कार न करे। ऐसे विचारो से जन-समाज मे बुद्धि-मेद एवं विचार- 
आति फैलाने को सम्भावना रहतो हूँ। महात्मा जो के ब्रह्मचर्य बौर 
स्त्री-पुरुष-सम्बन्धी विचार हमे ऐसे ही प्रतीत होते हे । 

पाठक देखे कि इस सम्बन्ध में महात्मा जी के विचार कैसे है “८ 

“मझपे कहा जाता है कि यह असम्भव आदर्श है और मै पुरुष तथा 
सत्रो के मध्य स्वाभाविक आकर्षण का कुछ मूल्य नहीं सममता | में 
इस वात में विश्वास करना अस्वीकार करता हूँ कि उपर्युक्त ऐद्रिक 
दाम्पत्य-सम्बन्ध स्वाभाविक कहा जा सकता है । उस दशा में शीघ्र 
ही हम लोगो पर विपत्ति को वाढ भा जायगी । मनुष्य औौर स्त्री के वीच 
स्वाभाविक सम्बन्ध भाई और बहन, माता और पूत्र अथवा पिता और 
पुत्री के मध्य आकर्षण है । यह वह स्वाभाविक आकर्षण हूँ जिस पर 
ससार ठहरा हुआ हैँ।” 

महात्मा जो स्त्रो और पुरुष के मध्य स्वाभाविक आकर्षण को न 
माने, पर विवाता की सुष्टि में यह आकर्षण सूर्य के समान स्वय-सिद्ध 
और प्रत्यक्ष तो है ही। यह आकर्षण सृष्टि-विकास के साधन में सृष्टि 
कर्ता का सहायक है । स्त्री और पुरुष के दाम्पत्य्रेम में इद्रिय-बासना 
का होना कोई अनिवार्य वात नहीं है । सन्‍्तानोत्यत्ति के पग्चात्‌ 
वासना-मुक्त होकर भी स्त्रो-युरुष एक दूसरे को पति-पत्नी-भाव त्ते 
देख सकते है । पति-पत्नी-भाव हृदय का सम्बन्ध है और वह सामाजिक 
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जीवन का मूलछाघार है । स्त्री और पुरुष के स्वाभाविक आकर्पण में ही 
जन-समाज रूपी इमारत की वुनियाद हूँ । दोनों के बीच यदि आज 
विकर्षण हो जावे , तो साम|जिक व्यवस्था दो दिन भी न टिक सकेगी । 
गाघी जी भाई-बहन, पिता-पुत्री तथा मात्ता और पूत्र का सम्बन्ध 
स्वाभाविक मानते हूँ । परन्तु स्त्री-पुरुप का पति-पत्नी सम्बन्ध उन्हें 
बनावटो प्रतोत होता हँ । यह धारणा हमे बडी विचित्र मालूम होती है । 
यथार्थ में स्त्रो-नुरुप का पति-पत्नी-सम्बन्ध तो हमे सर्वोपरि स्वाभाविक 
मालूम होता है । हिन्द-धर्म में परमेब्वर के रूप की एक ऐसी भी कल्पना 
की गई हूँ, जिसमें आधा अगर तो पुरुष का और आधा अग स्त्री का 
है। उत्ते अर्व-तारो-तटेश्वर' का रूप कहते हैँ । इस मौलिक कल्पना में 
स्‍्त्री-पुरुप का सम्बन्ध भाई-बहन का नहीं है, न फिर पिता-पृत्री का ही 
हूँ। माता ओर पूत्र का सम्बन्ध तो उसमें कल्पित हूँ ही नहीं। ईब्वर 
प्रजा का उत्पादक और पालक भी है । उसके ये दोनो का स्त्री-पुरुप 
के स्वाभाविक पति-पत्नी-भाव की प्रेरणा से ही सम्पादित होते हुं। 
इसी कल्पना के आधार पर हिन्दू-धर्मं-शास्त्रो में स्त्री पुरुष की अर्धांगिनी 
मानी जाती है । 

इतके सिवाय अर्व-नारी-नटेब्वर की कल्पना में एक और आशय 
भी छिपा हुआ हूँ । इस रूप से यदि हम स्त्री का या पुरुष का अर्धाग 
निकाल डाले, तो ईश्वर का स्वरूप ही अपूर्ण रह जाता है, बाने 
स्त्रीत्त ओर पुरुषत्व के समुचित मेल मे ही परमेश्वर के स्वरूप की 
पूर्णता है। ठोक उसी प्रकार स्त्री और पुरुष के नैसगिक पति-पत्नी-सम्बन्ध 
में हो मानवी पूर्णता की सम्भावना है । दोनों एक दूसरे के बिना अपूर्ण 
रह जाते हैं । दोनो एक दूसरे से परिणय-वन्धन के द्वारा सबद्ध होकर 
पूर्ण मनुष्यत्व को प्राप्त होते है। अतएव विव।ह को पतन समभना भूल 
है। वह पतन नहीं, कल्याण का एक-मात्र साधन है। ससार के सर्वे- 
साधारण छोगो का मन चचल और विषयासकत होता है। ऐसे छोगो 
को स्थिर-चित्त और कत्तंव्य-निष्ठ बनाने का एक-मात्र साधन विवाह- 
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बन्यत है । ध्यान रहे कि यहाँ पर बन्धन' छाब्द सयम के अर्थ में ही 
अ्यवहुत हुआ है । यदि कत्त॑व्य-निष्ठा और सयम का देनेवाला यह 
बन्धन ने होता, तो न जाने कितने आदमी दुनिया मे आवारा हो 
जाते। ऐसे विवाह-वन्नन से मुक्त लोग जन-समाज की सेवा तो न करते, 
पर उत्पात जरूर भचाते । कई लापरवाह और नालायक आदमी गृहस्थी 
के उतरदायित्व मे पड़कर ठिकाने रूग जाते है और योग्य नागरिक 
भी बन जाते है । लोक-सग्रहशील विधाता की यह मशा भी प्रतीत होती 
है कि स्त्री-पुरुष, पति-पत्नी-भाव से विधिपूर्वक एक दूसरे को कर्त॑व्य- 
पालन में सहायक हो। इसी उद्देश्य की पुति के लिए उसने दोनो के बीच 
स्वाभाविक आकर्षण भी पूँदा कर दिया है । यह खिदाव प्रारम्भिक 
अवस्था मे इद्रिय-जन्य और भौतिक होता है, परन्तु शर्े शने वासना- 
शून्य होता हुआ अन्त में विशुद्ध आध्यात्मिक भी हो जाता है । भोतिक 
शरोर के धारण करनेवालो के बीच प्रथम आकर्षण का साधन भौतिक 
हो हो सकता हैँ । आत्मा की पहचान तो काछान्तर में चिरसहदास 
और सहयोग से ही होतो है । महात्म। जी दूसरे स्थान पर इसी तथ्य 
को स्वीकार करते हुए कहते हैँ -- 

“विवाह स्त्री-पुरुषो के हृदयो को दूषित वासनाओं से शुद्ध कर 
देने और उन्हे ईदवर के अधिक निकट पहुँचाने का साधन हैं ।” 

जरूर है, फिर उस्ते हम पतन का मार्ग क्यों माने ? यदि विवाह- 
बन्धन स्त्री-पुरुषो के हृदयो को दूषित वासनाओ से शुद्ध करके उन्हे 
ईइवर के निकट पहुँचा सकता हैँ, तो फिर वह छोक-सेवा तथा सर्व- 
ब्यापी प्रेम के मार्ग में व्याघात किस तरह पहुँचा सकता हूँ ? ध्यान 
रहे कि इस अध्याय मे महात्मा जी के विचारों का जो पहला अवतरण 
हमने दिया है, उसमे उन्होने कुटुम्व -प्रेम को सर्व-व्यापी प्रेम का बाधक 
वतलाया हूँ । कुदुम्ब की रचना तो विवाह-मूलक ही होती है । इस दृष्टि 
से कुटुम्ब-सम्बन्ध और विवाह-सम्बन्ध दोनो पर्यायवाची शब्द हूँ। 

महात्मा जी के स्त्री-पुंढष-सम्बन्धी विचार छाल्स्टाय के सिद्धान्त से 
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बिलकुल मिलते-जुलते हूँ । परन्तु छ्टाल्स्दाय के विचार हमे और भी 
अमात्मक प्रतीत हुए । पाठक कुछ नमूने देखें -- 

“विवाह करने के पहले एक वार नही वल्कि सैकड़ों वार सोच छो, 
तब विवाह की बेटी में अपना पैर टालो | मनुप्य तभी मरता है जब किसी 
उपाय से भी नहीं बच सकता । उसी नरह से मनृप्य को तभी विवाह 
करना चाहिए जत्र वह किसी उपाय से भी न बच सके। 

जो लोग विवाह से बच सकते हँ पर अभाग्य से विवाह वर चेते 
हूं वे उन लोगो की तरह हूँ जो पहले से बिना ठोकर खाये हुए मुंह के 
बल गिर पडने हूँ ।” 

“हुर एक मनप्य को अपने भमरसक इसी वात की कोशिश करनी 
चाहिए कि वह विवाह न करें| लेकिन विवाह कर छेनें पर उसे 
चाहिए कि वह अपनो स्त्री के साथ भाई-बहन की तरह रहे। “ 

(टाल्स्ठाय के सिद्धान्त --डेखक जनाद॑न भट्ट, एम० ए०, पृप्ठ-सख्य, 
२५५, पंचम खण्ड) 

रशियन महात्मा के उपयुक्त विचार हमे ब्रिलकुल निमू ल प्रतीत 
होते है । उनको राय में विवाह करना सच्चे धर्म के अनुस र एक बडा 
पाप है ओर आत्मिक अब पतन का वडा चित्त हैं। महात्मा गावो 
के विचार भो इससे भिन्न नही हँ। समाज-घशास्त्र की सावंजनिक दृष्टि 
से वे कितने निर्मूल प्रतीत होते है यह अभी अभी हम देख चुके हूँ। 
इस विवाद को अब अधिक बढाने की जरूरत नही हूँ । 

अभी तक हमने जो विचार प्रकट किये उसका तात्पर्य यह निकला 
कि ब्रह्मचर्यें मानव-जाति का अत्यन्त महत्त्वपूर्ण आश्रम है। फिर भी 
उसकी कोई स्वतत्न सत्ता नहो हूँ। वह ध्येय नहीं, सफल गृहस्थी का 
साधन हूँ । जन-समाज में जन्म लेनेवाले दो-चार इने-गिने महापुस्षो 
के लिए आजीवन ब्रह्मचर्य में रहकर लोक-सेवा करना भले ही उचित 
हो गौर सम्भव भी हो, परन्तु समाज की सावंजनिक दृष्टि से सर्वे- 
साधारण छोगों के लिए ब्रह्मचर्य का पालन करता सयमशील और कर्तंव्य- 


( बेरे४ ) 


“निष्ठ गृहस्थी का मूलाघार ही माना जा सकता है। अतएवं जो सनुष्य 
महात्मा के स्वमाव-सिद्ध सस्कारों को लेकर ही जन्म लेता है, वह 
“विवाह-बन्चन मे भले ही अपने पतन का अनुभव करे, परल्तु जन- 
साधारण के किए गृहस्थ-जीवन विकास का एकमात्र साधन है। विधाता 
ने स्त्री और पुरुष की रचना इसलिए की हैँ और उनके बीच स्वाभाविक 
आकर्षबग भो इप्तलिए रक्‍्खा है कि वे दाम्पत्य-भाव से सम्बद्ध होकर 
प्रगतिशील सामाजिक व्यवस्था को कायम रखने से सहायक हो और 
अनने छोटे से कुटुम्ब-पत ससार में स्वार्थे-त्याग, नि स्वार्थ-सेवा, एव प्रेम- 
भाव की प्रारम्भिक शिक्षा ग्रहण करे और इस प्रकार समाज तथा 
संसार के व्यापक क्षेत्र मे छोक-सेवा करने की उदार मनोवृत्ति प्राप्त 
करें । 

टाल्स्टाय तथा गाघी जो के ब्रह्मचर्य-सम्बन्धी विचार अव्यावहारिक 
है। इन दोनो विदारकों ने सामूहिक उत्कर्ष की सामाजिक दृष्टि से 
डूस विषम पर विचार नहीं किया। उनके सिद्धान्त उनके समान दो-चार 
सस्कार-सिद्ध महापुरुषों कें लिए ही ठीक है। अनेक धर्मे-प्रवर्तको 
ने स्त्री-पुरुषो को लोक-सेवाये ब्रह्मचर्य में आजीवन रखने का प्रयत्न 
किया एवं तदर्थ आश्रम भी स्थापित किये। बौद्ध-धर्म ने भिक्षु-सम्प्रदाव 
की रचना की । ईसाई सजहब के रोमन कैंथलिको ने भी बडी सस्या 
में मॉक्स' मोर 'नन्स बनाये । जैन धर्म ने भी न्रह्मचारी और ब्रह्मचारिणियों 
की सृष्टि को। परन्तु ऐसे सब प्रयत्त विलुकुल निष्फल हो गये। 
उन लोगो से छोक-सेवा तो न हो सकी, व्यभिचार की विपली 
हवा हो जन-समाज में फैली। कहने का तात्पर्य यह हैं कि मानव- 
सभ्यता का इतिहास ही याघी जी के आजीवन ब्रह्माचर्य-विपयक विंचारों 
को जन-समाज की दुष्टि से अव्यावह्रिक तथा अहितकर भी सिद्ध कर 
चुका है । 

अखड और आजीवन ब्रह्मचयं का निर्वाह करता कितना कठिन 
है, इस बात की जानकारी महात्मा जी के वैयक्तिक अनुमव से अनायास 
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हो सकती है। उन्होने आत्मकथा में स्वथ इस बात को स्वीकार किया हूँ 
कि ब्रह्मवर्थ के पालन में उन्हे कितनी कठिनाइयो का अनुभव हुआ और 
अद्यावधि हो भी रहा हूँ। यह एक ऐसे मनुष्य का तजुर्वा है जिसके जन्म- 
सिद्ध सस्करार असाधारण, उदात्त और पवित्र हँ। फिर सर्व-साधारण 
ससारी लोगो का कहना ही क्‍या ? उनके लिए तो गृहस्थी का पविन्न, 
उतरदायित्ववूर्णं और सयमशील जीवन ही कल्याणकारी है। अतएव 
महात्मा जी के समान प्रत्येक महोपदेशक को चाहिए कि वह लोगों के 
सामने ऐसा ही आदर्श रखे, जो सार्वजनिक दृष्टि से व्यावहारिक हो, 
शास्त्र-सम्मत हो और जिससे वृद्धि-भेद एवं विचार-श्रान्ति फैलने की 
सम्भावना ही न रहे। 

स्वय गाधी जी को भी लगातार बीस वर्ष की गृहस्थी के बाद ही 
बह्ायचय की आवश्यकता प्रतीत हुई। इस सम्बन्ध में उनके विचारों 
का सूत्रपात जुलू बलवा के दिनों में हुआ। लोक-सेवा की पवित्र प्रेरणा ने 
ही उनसे यह सकलप कराया। फिनिक्स-सेट्लमेट' के साथियों से उन्होने 
इस मन्तव्य को चर्चा की और सभी ने उसे पसन्द किया । पसन्द तो किया, 
पर मालूम नही, कितनो ने उसका सचाई के साथ पालन किया। पर 
गांधी जो उन दिनो से ब्रह्मचर्यत्रत पर आरूढ रहने में प्रथत्तशीरू 
हो गये। सन्‌ १९०० से विचार और प्रयत्नों का सिलसिला शुरह 
हुआ, पर छ वर्षों के अनवरत सकलप के बाद ही उनके ब्रह्मचर्य ने अखडब्नत 
का रूप धारण किया। इस निष्ठा में उन्हे जो कठिताइयॉँ पडी, उनका 
वर्णन उन्होने आत्मकथा मे निसकोच होकर किया है। काम-वासना 
पर विजय प्राप्त करने के लिए उन्होने भोजन के प्रयोग बहुत किये, 
उपवास भो किये, तब कही वे आज तक शारीरिक नियन्त्रण सफलता- 
पूर्वक कर पाये है । मन और विचार के सम्बन्ध मे अभी भी कुछ करना 
वाकी है। साराश यह कि ब्रह्मचर्य के सबध मे जिस आदशंवाद का 
समर्थन वे कर रहे है , उसका पालन उनसे भी अभी तक नहीं हो सका है । 
आजीवन ब्रह्मचर्य का सार्ग कितना दुर्गंम है--यह उन्ही के अनुभव से 
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पिद्ध होता है। दाल्स्टाय महोदय को ब्रह्मेचर्य-निष्ठा तो किसी मशरफ की 
चीज नही हूँ। सारो युवावस्या विछासिता मे गँवाई और वृद्धावत्या में 
उत्हें ब्रह्मचयं की सृकी | बृढापे में ब्रह्मचारी तो सभी होते है । 
ससार के सभी अच्छे काम दुष्कर होते है। चहाव का मार्ग दुर्ग 
होता हो है। मोक्ष-यथ के ऊध्वंगरामी पैरथिक को विषय-बासना का 
गुदत्वाकर्षण नीचे की ओर खोचता ही है। फिर भी प्रगतिशीक मनृष्य 
के लिए कोई दूसरा उपाय नहीं । इस कठकाकीर्ण पथ से उसे गुजरा 
हो पडता हैं, अनेक यस्त्रणाये सहनी पड़ती है। उनकी पर्वाहू ने करते 
हुए जो अप्रतिम सहमशोलता एवं धैर्य घारण कर सकता है, उसी को 
श्रोचरणों के पास पहुँचने की क्षमता प्राप्त होती है। एक बार उत्त 
देव-दुल्लंभ मृक्त अवस्था को प्राप्त करके जीवात्मा अपने सारे कष्ठो 
को भूलकर परम शान्ति का अधिकारी हो जाता है। 
रेखे त्म लेखे नहीं देखें जो दुख गज। 
देखें अनदेखे भें, देखे तव पद-कंज । 
हिल्दुस्थान के होनहार नौजवानों के लिए व्यावहारिक ब्रह्मचर्य क। 
आदर बिलकुल अनिवार्य है। उनकी शरीस्सपत्ति क्षोण हो चुकी है। 
सामाजिक वुप्रयाओं के वे शिकार हो रहे है। वाल-विवाह-छपी दुर्देमगीय 
दानव उनकी जीवन-शकिति को चूस रहा हैं। ऐसे क्षीणकाय और इच्छा- 
शक्ति-शूल्य युवकों से भारतीय राष्ट्र का तव निर्माण होता प्रभव 
नही है। अतएव इस बात की आवश्यकता है कि हम अपनी प्राचीत 
आश्रम-व्यवस्था का जी्गोद्धार करे और अपने विद्या्थी-जीवन में हमारे 
नौजवान भारतोथ एकनिष्ठ ब्रह्मचर्य का पालन करे। शरीर, में 
तया वृद्धि से सपन्ष हो जाने के वाद दे गृहस्थ-आश्रम में पदा्षण करे और 
सफल गृहत्थ होकर ऐसे गोग्य सतातो को जन्म दे, जिनके सदाचरण, 
साहस और आत्मोत्सर्ग से भारत-माता का मस्तक ऊँचा हो। 


अफीननननीनओ 


अध्याय २२ 
हरिजन 


महात्मा जी ने देश के सामने जो विधायक कार्यक्रम प्रस्तुत किया है, 
उसमे अस्पृश्योद्धार का स्थान सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण है। अछूतो के 
उद्धारकाय को हम सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण इसलिए कहते है कि खादी- 
प्रचार, मद्यपान-निषेध तथा हिन्दू-मुस्लिम-मेल के प्रइन भी न्यूनाधिक 
अश्ञ में इसी कार्यक्रम से सम्बद्ध हैं। खादी का यदि यथेष्ट प्रचार हो, तो 
उससे हमारे दरिद्र हरिजनों की आर्थिक दुरवस्था मे विशेष सुधार हो 
सकता है। मद्यपान करने की दूषित प्रवृत्ति भी उन्ही छोगो मे अधिक 
पाई जाती है। हिन्दू और मुसलमानों के बीच सदभावना की सम्भावना 
भी हरिजनो के प्रति सवर्ण हिन्दुओ के परिवर्तित दृष्टिकोण पर अवलूस्बित 
है। जिन दिनो गाधी जी हरिजनो का उद्धार-कार्य हाथ मे लेकर- देशव्यापी 
दौरा कर रहे थे, उन दिनो मुसलमानों की ओर से कई स्थानों पर उनसे 
यह प्रइत किया गया था कि “महात्मा जी, आप तो देश भर के 
स्वमान्य राष्ट्रगेता हे, फिर आपने केवल हिन्दू-समाज से सम्बन्ध 
रखतेवाला एकाज्जी काम अपने हाथो में क्यो लिया ?” इस प्रश्न 
के उत्तर में महात्मा जी कहा करते थे कि सवण्ण हिन्दुओ के हृदय से 
छुआछत का भाव निकालकर में हिन्दू-मुस्लिम-मैत्री की बुनियाद ही; 
डाल रहा हूँ। मालूम नही कि प्रइन-कर्त्ता मुसलमानों को इस उत्तर 
से सन्तोष हुआ अथवा नही। पर बात बिलकुल सच हैँ । ऊँच-नीच का 
भेंद-भाव यदि हिन्दू-समाज से निकरू जावें, तो इसमें सन्देह नहीं कि 
मुसलमान हिन्दुओ के बिलकुल नजदीक पहुँच जावेगे। क्योकि अधिकाश 
हिन्दुओ की दृष्टि में मुसलमान भी अछूतो से अधिक आदरणीय नही 
माने जाते। अत्तएव यह एक स्वयसिद्ध. बात-सी मालूम होती हैं कि 
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अछूतोद्धार की बदौलत कम से कम दे लक्ष्य एक साथ सिद्ध होते 
हँ--हिन्दू-समाज का परिष्कार तथा सयठत और उहिन्दू-मुसलमानों 
को मंत्री । यही दो वाते हमारी राष्ट्रीयता के मूलाघार है । 
इसी कारण गाधी जी ने हरिजनों के उद्धार-कार्य को इतना 
अधिक महत्त्व दिया है कि कुछ दिनो से वे अपना अधिकाश समय इसी में 
व्यतीत कर रहे है । हिन्दू-समाज के दलित वर्ग को पृथक मताधिकार देकर 
भारतीय राष्ट्रीयता का मूलोच्छेदन करने का जो विचार ब्रिटिश कूठ- 
नौतिज्ञों ने किया था, वह हमारे राजनतिक जीवन के विकास में एक 
भर्मान्तक दुर्घटना थी। यदि यह चाल सफल हो जाती, तो दुर्देव-प्रस्त 
हिन्दुस्थान के छिए सदियों तक गम खानों और आँसू पीने के सिवाय 
कोई दूसरा चारा ही शेष न रह जाता। भारत-माता अपने बच्चो को 
त्रिदोष-प्रस्त देखकर हिन्द-महासागर में डूब जाती। हिन्दू-सम्यता का 
भविष्य महकिन पड जाता । हिन्दू-मुसलमानी का साम्प्रदायिक मेल 
असम्भव हो जाता। विभक्‍त और कमजोर हिन्दुओ से मिलने की 
परवाह भूसलमान कसी न करते और विदेशियों को हमारी फूट और 
मेद-भावना पर पनपने का खासा अच्छा अवसर हाथ रूप जाता। हमारे 
राष्ड्रनेताओं के द्वारा किया-कराया सारा काम नष्ठ हो जाता। देश का 
'अह भगकर और निराशाजनक भविष्य महात्मा जी ने अपनी सुदृरदर्शी 
आँखो से देखा और वह दर्दनाक दृश्य उनके निर्मल हृदय-पट पर 
अकित हो गया। उन्होंने अपनी त्यागश्ील अन्तरात्मा की सारी 
शक्तियों को समेट कर यह सकत्प किया कि जगतुगुर भारत- 
वर्ष को इस अकाल-मृत्यु से बचाने के छिए यदि में ही बया। 
मेरे समान सैकड़ों गावी अपने प्राणों की वल्ति चढ़ा दें, तो भी कोई 
हज नहीं! महात्मा जी की महती आत्मा अपने प्यारे देश के 
इस भयावह भविष्य को देखकर अधोर हो बेंठी। उसने सोचा 
“ कि यदि ऐसे कठिन प्रसंग पर इस शरीर से मरणासन्न भारतीय राष्ट्रीयता 
'की सेवा व वन पड़ी, तो इसका तिरस्कारपूर्वक त्याग कर देना ही उचित 


( र३९ ) 


है। ऐसे सामथ्यहीन जीवन से मृत्यु हजार दर्जे बढकर हँँ। दलितों के 
विभकत होने का यह अनिष्टकारी परिणाम गरावी जी अपनी कल्पना की 
आँखो से भो नदेख सके। सभव है, देश के कुछ और लोगो को भी 
यह कल्पना असह्य प्रतीत हुई होगी। परन्तु आमरण उपवास के 
द्वारा जननी जन्मभूमि के चरणों पर प्राणों की श्रद्धाञ्जलि चढाने की' 
प्रवृत्ति किसी महान्‌ आत्मा में ही जाग्रत हो सकती थी, सो हुईं। गाधी' 
जो ने राऊण्ड टेबल-कान्फ्रेंस' के प्रसग पर ब्रिटिश राजनीतिज्ञों को इस 
वात की सूचना दे दी थी कि यदि दलितवर्ग को पृथक्‌ मताधिकार के 
द्वारा हिन्दू-समाज से विभकत करने का प्रयत्न किया जावेगा, तो इसका 
विरोध में अकेले प्राणो को वाजी लगाकर करूँगां। निरर्थक और सार- 
शून्य शब्दों के बोलनेवाले ब्रिटिश राजवीतिज्ञो ने महात्मा जी कीइस 
अतिज्ञा को कोरी गीदड-भवकी समझ रखा था। पर उन्हे मालूम हुआ कि 
अध्यात्मवादी भारत का हृदय-सम्राद्‌ अपने वचन का मूल्य आँकने मे 
आ्राणो का मोह नही करता और अपनी प्रतिज्ञा की वेदी पर अपने जीवन 
फी आहुति सहरष दे सकता है। आमरण उपवास करने का अमर सकलल्‍्प 
अपना काम कर गया। ब्रिटिश राजनीतिज्ञों की कूटनीति विफल हो गई । 
त्याग की ड्योढी पर स्वार्थपरता सिर कूटकर मर गई। 

इसके वाद जो कुछ हुआ, वह इतिहास का विषय है। उसे सारा 
सभ्य ससार जानता है। अतएवं उसे यहाँ दुहराने की आवश्यकता 
नहीं। फिर भी एक वात ऐसी है, जिसे हम बार वार कहकर भी नही 
अधघाते और वह यह है कि गाधी जी के सेवामय जीवन में यह सेवा 
सर्वेया अप्रतिम और अद्वितीय है। जो काम वे जेल के बाहर स्वच्छन्द 
रहकर न कर सके, उसका सम्पादन उन्होने बन्दी-जीवन की परतन्त्रता 
में किया! कौन कहता है कि जेल की दीवारे एक सत्यनिष्ठ छोक- 
सेवक को नरनारायण की सेवा से वचित कर सकती है”? आत्मा 
'का जेलर अभी ब्रिटिश साम्राज्य मे पैदा नहीं हुआ, न भविष्य में 
कभी हो सकेगा। हे 2372 
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- भहांंत्मा जी की उपवास-तिथि से उनकी विदार-घारा अधिकाश में बदल 
गई। उस दिन से उन्होने यह निश्चय कर लिया कि हिन्दुस्थान के भावी 
राष्ट्रीय जीवन का सारा दारोमदार हरिजनो के उद्धार पर ही है। इसी 
कारण वे और सब कार्यों से अपना हाथ बहुत कुछ खीचकर हरिजन- 
सेवा मे मनसा, वाचा, कर्मणा सरूग्न हो गये। जेल से बाहर निकलकर 
कुछ स्वस्थ हो जाने के बाद उन्होने -अपना देश-व्यापी दौरा शुरू कर दिया। 
अस्पृरयोद्धार-सम्बन्धी उनके सभी विचार पुराने थे, परन्तु भपने-आत्मबल 
की प्रेरणा से ग्राधी जी ने उनमे नया जोश, डाक दिया। छोग नये 
उत्साह से उनकी बाते सुनने छगे। देश भर-मे हरिजनोद्धार का कार्य 
क्रम सर्वोपरि हो गया। सत्याग्रह-आन्दोलन की प्रखरता मन्द पड 
गई। क्यों न पड़ती, जब उसका-सूत्रधार ही उस क्षेत्र में न रहा। 
महात्मा जी ने कदाचित्‌ सोचा होगा कि यदि हिन्दू-समाज अकालू-मृत्यु 
से बच गया और इस प्रकार भारतीय राष्ट्रीयता की बुनियाद 
सुरक्षित रह गई, तो आवद्यकता पडने पर भविष्य में सैकडो सत्य!ग्रह- 
आन्दोलन शुरू किये जा सकते है । पर यदि राष्ट्रीय चेतनता का जनक 
हिन्दू-समाज ही विभवत होकर वलहीन हो गया, तो फिर आशा के लिए 
स्थान ही कहाँ रह जायगा! गाधी जी की इस विचार-सरणी में हमे 
ओऔचित्य और बुद्धिमत्ता के सिवाय कोई दूसरी वात नज़र नही आती। 
जो छोग महात्मा जी के मत्ये सत्याग्रह-आन्दोलन को शिथिल कर देने 
का दोष मडते है, वे जरा सोच-समझकर वातें नहीं करते। परिस्थिति 
की लछाचारी ही ऐसी थी। घटनाचकऋ्र की सत्ता वंडी बलवती होती है। 
सममभ्दार और दूरदर्क्षी मनुष्य उसकी अवहेलना कदापि नही कर सकता। 
इसमे सन्देह नही कि भारतीय राष्ट्र के निर्माण में अस्पृश्योद्धार एक 
'महत्त्वपूर्णं समस्या है। वह आज की नहीं, वहुत पुरानी है। अधिकाग 
“लोगो की यह धारणा है कि हमारे सामाजिक जीवन के इतिहास में 
जाधी जी ने अछ्तोद्ार का काम पहले-पहल हाथो में लिया है। परल्तु 
यहेँ पोरणा विलकुछ निर्मूछ है। वर्तमान काछ में जो छोग धूद्ठ, अन्यज 
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अयवा अत्पृश्य माने जाते है, वे अधिकांश मे प्राचीन अनायों के ही वंगवर 
है। यहाँ पर अनाय॑” गब्द का उपयोग हम किसी तिरस्कार-भाव से 
नही करना चाहते। मध्य एजिया से जब आर्यो की टोलियाँ इस देश 
में आई, तो यहाँ पर मूछ-निवासियों को यत्र-तत्र विखरी हुई अनेक 
बस्तियाँ थी। वे घास-पात की भझोपडियाँ बनाकर जंगलो में ही रहते 
थे। न तो उनक्रो कोई गासन-व्यवस्था थी, न फिर उनकी सभ्यता ही 
थी। वे अत्यन्त वर्बर अवस्था में थे। आगन्तुक आर्यों में और इन मूल- 
निवासियों में सम्यता की दृष्टि से आकाण-पाताल का-सा अन्तर था। 
आये छोग संबद्ध और सगठित थे। अनारयों का कोई व्यवस्थित सामाजिक 
जीवन हो न था। यदि आय छोग आक्रमणकारी और हिंसक होतें, तो इन 
मूल-निवार्सियों का मूछोत्वाट्न हो जाना अवश्यम्भावी था। परन्तु सर्दियो 
तक आधंजाति के सम्पर्क में रहतें हुए प्राचीन अनायों के वंशधर सुरक्षित 
रहे और आर्य-सस्क्ृति से घोरे घीरे दोक्षित होते रहे। आर्यों के स्थान पर 
यदि वतंमाव की कोई भी पश्चिमी जाति होती, तो आज हिन्दुस्थान के 
प्राचीन अनायों की रूपरेखा भी दृष्टिगत न होती । उनकी वही हालत 
हो जाती, जो अमेरिका के रेड इडियन' तथा हब्शी छोगो की हुई 
है। प्राचीन आर्यों के लिए तया उनके वत्तमान वशधर सवर्ण हिन्दुओं 
के लिए यह वड़े गौरव की वात हूँ कि उन्होंने अनार्यों के प्रति 
ऐसा कोई भी दुंव्यंबहार नही किया। सदियो के सहवास के बाद 
जब आर्यों ने वर्णाश्रम धर्म के आधार पर अपने समाज को गुण- 
धर्मातूसार वर्गों में विभक्‍त किया, तब ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य के 
सिवाय उन्होने एक चौथे श्ूद्ध वर्ण की भी रेंचना की और इसे चौथे 
वर्ण में उन्होंने अनायों को समेट कर उन्हे अपनी सामाजिक व्यवस्था 
में हमेशा के लिए स्थान दे दिया। इस पर कोई यह आपत्ति न करे 
कि अपनी सामाजिक व्यवस्था में आर्यो ने अनायों को सबसे निकृष्ट 
स्थाचव क्यों दिया। इसके सिवाय कोई दूसरा उपाय ही न था। कोई 
भी सभ्य जाति अपने से असभ्य जन-समाज में घुल-मिल जाना पसन्द 


( रे४र ) 


सही करती औौर ऐसा करना भी नहीं चाहिए। समाज-व्यवेस्थापक 
आचार्यो की यह इच्छा थी कि जायों के सम्पके मे रहकर -अवनार्व 
जछोग अपनी स्वभावगत वर्बरता से मुक्त होकर जार्ग-सस्कृति से दीक्षित 
हो और इस प्रकार वे आयों से अधिकाधिक सम्बद्ध होते जावे। इसी 
उद्देश्य को पूरा करने के लिए ही उन्होने अपनी वर्ण-व्यवस्था भे यहाँ 
के मूछ-निवासियों को स्थान दिया। अपने समाज में आत्मतात्‌ करने 
के लिए उन्होने अनायों के आराध्य देवी-देवताओो को भी स्वीकार कर 
लिया और स्वयम्‌ उत्तकी पूजा -करते रूगे। कोई भी सभ्य से सम्य 
समाज किसी वर्बर जाति के प्रति इससे अधिक उदारता और वया दिखा 
सकता हैँ ? 

सस्य और असम्य जातियों का ऐसा पारस्परिक स्तेह-संवध मावव- 
जाति के इतिहास में दूँढने से भी न मिलेगा। इस देश के मूछ-निवासी 
अनार्य छोग जब से आर्यो की वर्ण-व्यवस्था-मे सम्मिलित होकर समाज 
के भीतर दाखिल हो गये, तब से उन्हे जार्य-सस्क्ृति की दीक्षा मिलने रूमी । 
सभ्यता के सम्पर्क में वे अपनी बवरता से धीरे धीरे मुक्त होने गे । अपनी 
पुरानी रहन-सहन तया पाशवविक अवृत्तियों का वे परित्याग करने लगे | 
कालान्तर में वे प्रगतिशीर होकर वहुत कुछ परिवर्तित हो गये | 
अयोध्या-पति रामचन्द्र जी में दक्षिण की वानर सामक अनाययँ-जाति 
से जो मैत्री सपादन की, उसे कौन नही जानता ? हनूमान्‌ जी अना्य- 
जाति के ही वशवर थे, परस्तु स्वामिभक्ति-परायणता से मुग्ध होकर आर्यो 
ने उन्हे जो पतिष्ठा का स्थान दिया, वह एक स्वयंत्तिद्ध वात है। आज 
सारे भारतवप में हनूमान्‌ जी के सैकड़ों मदिर मिलेगे, जहाँ सवर्ण हिन्दू 
अपनी श्रद्धाजलि चढाते हूँ । महावीर की अतिष्ठा पाकर वे भाज 
हिंदुओं के आराध्य देव हो रहे हे । अनायों के वीच दक्षिण-परन्त में कई 
सन्त-महात्मा भी हुए, जो समस्त हिंदू-समाज के श्द्धा-भाजन हो गये । 
शक्ति के रूप मे नर-मुण्ड-माला-धारिणी काली की आराबना जो भाज- 
कल प्रचलित है, वह भी अनायो-की ही कल्पना का परिणाम है। 


( हरेडे३ ) 


भारतवर्ष के ग्रामीण जोवन मे दूल्हा देव', बरम देव तथा भूत-प्रेतादिकों 
की जितनी पृजा प्रचलित है, वह सब अनार्यों कीही देनगी है। 
अधोरपथी, वाममार्गी तथा घण्टाकर्ण-सम्प्रदाय की आराधनाविधि भी 
हिंदू-समाज को अनार्यों से ही स्यूनाधिक अश्ञ में प्राप्त हुई। इस प्रकार 
पाठक देखेंगे कि सवर्ण हिंदुओ ने प्राचीन अनार्यों के वशघर शूद्रो को 
अपनी सामाजिक व्यवस्था के भीतर स्वीकार करके उन्हे आत्मसात्‌ 
करने का जो उदार प्रयत्न किया, उसका साक्षी इतिहास है। हिंदु-समाज 
के आराध्य देव और अवतारी पुरुष रामचन्द्र जी ने जिस सहृदयता के 
साथ शूद्र निषाद को स्तेहालिंगन दिया और अनार्यकुलोदभवा भीलनी 
शवरी के जूठ बेर खाये, वह घटना आर्य-जाति की सभ्यता के इतिहास 
में अमर है। व्यास, विदुर, वशिष्ठ तथा इतर कई ऋषियों और 
महषियों की उत्तत्ति अनार्य अहिलाओ के दाम्पत्य-सम्बन्ध से ही हुई 
है। अनाय॑-कुमारी मत्स्यग॒धा से प्रेम-सम्बन्ध शान्तनू के समान प्रति- 
छ्ठित नरेन्द्र नें किया था । भीम-पुत्र घटोत्कच की उत्पत्ति अनाय॑ महिला 
से ही हुई थी । इस तरह महाभारत, श्रीमद्भागवत्त तथा इत्तर पुराणों 
की छानबीन करनेवालो को अनेकानेक ऐसे उदाहरण -मिलेगे, जिनसे 
इस बात का स्पष्ट प्रमाण मिलता है कि आर्यों ने अपने सहवास तथा 
सम्पर्क से अनार्यों को आत्मसातू करने में यथोचित प्रयत्न किया । और 
तो क्या, आर्यों ने अपने वेद में कई शुूद्रो को मत्रकार की भी अतिष्ठा 
दे डाली । सस्कार-भेद के कारण दोनो जातियो में भिन्नता का होना 
बिलकुछ स्वाभाविक था। फिर भो सस्कार-गत भिन्नता को दूर करने 
का जैसा विलक्षण प्रयत्त भारतीय आर्यो ने किया, वह मानव-सभ्यता 
के इतिहास में अद्वितोय है। सर राधाकृष्णन के समान गम्भीर, विद्वन्‌ 
अपने हिन्दू व्हयू आफ लछाइफ' नामक ग्रन्थ मे इस बात को मानते - हें 
कि आर्यों के सम्पर्क से इस देश के आदिम निवासी अनारय॑ दीक्षित होकर 
बहुत कुछ सस्क्ृत हो गये। अपने धर्म-पन्धो में प्राचीन आचार्यों ने 
ऐसे-ऐसे विचार तथा भाव भी अकित किये जिनसे आर्यो और अनार्यों 
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के बोच सस्कार-गत भेद-बृद्धि नष्ट हो जावे । शुति चैव इवपाके च पण्डिता 
समर्दाशन ।” आये और अनायें, एवम्‌ ब्राह्मण और शुद्य के मध्य 
समदर्शितापूर्वक व्यवहार करना ही आयेत्व का लक्षण माना गया । 
इस आध्यात्मिकता-मूलक व्यवहार-योजना में तिरस्कार-भावना त्तथा 
अस्पृश्यता के लिए गृजाइश ही कहाँ है ? 

आज हिन्दू-पमाज में ऐसा बिरला ही आदमी होगा, जो राम-ताम 
का जाप न करता हो | रामायण अत्यन्त अद्धापूर्वक पढी जाती है। शव 
तथा शाकत छोग भो रामचनद्र जी को अवतारी पुरुष मानते है। 
परन्तु उनके जीवन का राष्ट्रीय महत्व अभी; अधिकाश लोगो की समझ 
में नहों भआाया। रामचच्न जी को हम राष्ट्रपति राम' कहता ही अधिक 
पसन्द करते है । आज उनके जीवन के इस अद्यावधि अलक्षित पहलू 
को समभने-समझाने की नितान्त आवश्यकता है । वे संसार की इतर 
मानव-विभूतियों के समान अवतारी पुरुष तो थे ही, पर हमारी मारतीय॑ 
राष्ट्रीयता के आदि पिता भी थे। उनके त्यागी और कर्मशील जीवन 
का अधिकश आयों और अनायों के बीव प्रेम-सम्बन्ध स्थापित करने 
में ही व्यतीत हुआ। निषाद, शवरी, कोल, किरशात तथा वामरी से 
अपने प्रत्यक्ष व्यक्तिगत सद्व्यवहारों के द्वारा उन्होने इस बात्त को 
पिद्ध करके दिखछाया कि आर्यों और अनायों के इस स्नेह-सम्बन्ध मे 
अस्पृश्यता के लिए कही स्थान ही नहीं हूँ। 

रामचन्द्र जी के पूर्वजों के युग में आर्य-जाति की बस्तियाँ उत्तर- 
हिलुस्थान मे हो सीमित थी। समूचा दक्षिणीआन्त अरण्यन्वेप्ठि 
शा । इन्ही जगलो में अनायों की टोलियाँ यत्र-तत्र बिशवरों हुईं थी । 
इनमे कुछ तो शान्त्र प्रकृति के लोग थे और कुछ बडे उत्पाती और 
उदृण्ड भी थे। उत्तरहिन्दुत्थान की जार्य-धभ्यता-निमित नगरों के 
कोलाहल से हटकर एंकात निवास को इच्छा से मनत-शील और विद्वात्‌ 
ब्राह्मण इन्ही दक्षिग के जगलो मे आकर आश्रम तथा कुटियो में अध्य- 
पम-अध्यापन का काम किया करते थे । कुछ कृषि और कुछ जगला 
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कन्द-मूल तथा ज्ाक-पात का अवलम्ब लेकर वे अपनी भौतिक आवद्य- 
कताये पूरी कर डिया करते थे । इन चिन्तनभील ऋषियों को उदण्ड 
अनायों से वडा कष्ट हुआ करता था और इस वात की रिपोर्ट उत्तर- 
भारत-स्थित सूर्यवंजी राजाओं के दरवार तक पहुँचा करती थी। 
सिपाहो उनकी सहायता के लिए भेजे जातेथे, पर आततायी अनार्य 
अपना उत्लात मचा कर तया ऋषि-मूनियों का यज-याग विध्वस करके 
धम्पत हो जाते थे । गहन अरण्य में उन्हें कौन कहाँ तक ढूंढे ? ताडिका 
नामक अनार स्त्री से तचस्त होकर विश्वामित्र स्वयम्‌ दशरथ जी के 
दरवार में राजकुमारों के लेने के लिए आये थे | कहने का सारांश 
यह कि रामचन्द्र जो के पूर्ववर्त्ती सूर्यव्ी राजाओं के लिए दक्षिणारण्य 
के अनायों का उत्पात तया अरण्प-वासी ब्राह्मणों का चास पीढी दर पीढी 
बडी चिन्ता का विषय हो रहा था। उनकी धारणा थी कि जब 
तक समूचा दक्षिगी-प्रान्त्र आर्यो के शासन-विधान के अन्दर न आ 
जावे, तव तक आपय॑त्व और अनार्थत्व का सघर्प मिटने का नहीं । परन्तु 
इतने गहन अरण्य का आधिपत्य किस प्रकार प्राप्त हो। इतना कण्टका- 
कीण्ण ओर कठिन दौरा राजमहलों के आनन्द और एऐश्वर्योपभोग को 
छोडकर कौन करे ? समूचे दक्षिण पर अपने शासन तथा आतंक का 
प्रभाव स्थापित करने के लिए वर्षों तक गहन वन में कष्ट भोगते कौन 
फिरे ? दक्षिण को कर-तलू-गत करने में ये सब कठिनाइयाँ थी। इसी 
कारण रामचन्द्र जी के सूर्य-वशी पूर्वज विचार तो करते आये, परन्तु 
कार्य इतना दुष्कर था कि दक्षिणारण्य के अनार्यों में शासत-व्यवस्था 
स्थापित करने की लालूसा उनके हृदय ही में रह जाती थी और जीवन 
के अन्त तक वे अपने मन्तव्य मे सफल न हो पाते थे । बिश्व-विधाता 
ने यह काम प्रात स्मरणीय रामचन्द्र जी के लिए रख छोडा था। राष्ट्र- 
पति का सेहरा उन्ही के सिर पर वाँधना देव को मजूर था। 
विधि-विधान को कौन मिटा सकता है ? सृष्टि-कर्ता के पास 
अपनी मशा पूरी करने के लिए उपायो की कोई कमी नही रहती ! 
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दशरथ के वरदान, कैंकेयी की पृत्र-वत्सछता और मथरा की कुटिल 
नीति --इन तीनो का सम्मिलित परिणाम यह हुआ कि रामचन्दध जी 
को चौदह वर्षो तक वनवास करना पडा । युगो की राछसा के पदचातु 
सूे-वश तथा भारतवर्ष के लिए वह सौभाग्य का दिन आया। कब्या- 
कुमारी तक समूचे त्िभुजाकार प्रान्त को आर्ये-सभ्यता से दीक्षित करने 
की परम्परागत योजना कार्य-रूप में परिणत हुईं। आर्यावर्ते की सीमा 
को छाँध कर, अनारयों का प्रेम-सम्पादन करते हुए, आयों को सच्ची 
आत्म-अतिष्ठा का, पाठ पढाते हुए, अछूत निषाद से प्रेमालिंगन करते 
हुए, भीलनी शवरी के जूडे बेर खाते हुए,वानरो से स्तेह-सम्बन्ध 
स्थापित करते हुए, भानवी संस्कृति के विरोधी राकषसों का संहार 
करते हुए---राष्ट्रपति राम आगे बढ़े । जिस दिन इस अवतारी महापुरुष 
ने दामेशवर में जिव-मूति का स्थापन किया, उस दिन आयावतत अपने 
सम्पूर्ण मौगोलिक विस्तार को प्राप्त करके कुछ काछ के वाद भरतबण्ड 
हो गया । वही भारतीय राष्ट्रीयता का जन्म-दिन था और उसके जनक 
थे- राष्ट्रपति राम | यही विजयादशमी का राष्ट्रीय रहस्य है। 
लोकनायक रामचन्द्र जी के जीवन-चरित्र को इस राष्ट्रीय दृष्टि 
से सममने-समकाने की आवश्यकता है। वर्तमान काल मे भारतीय 
जन-समाज के लिए राष्ट्रवाद ही युग-धर्म है । इस धर्म का पालन करना 
प्रत्येक भारतवासी का कतंव्य-कर्म है, क्योकि इसके बिना हम अपनी 
संस्कृति और आदर्श की रक्षा नही कर सकते | इस राष्ट्-धर्म मे हीत॑ 
से हीन भारतोय के प्रति विरस्कार-भावना के लिए कुछ भी स्थान 
नही है। इसमें सन्देह नहीं कि आये दिन हमारा हिन्दू-समाज सवर्ण 
हिन्दुओ के मिथ्याभिमान तथा भर॒चित व्यवहारों के कारण क्षत-विक्षत 
हो रहा है। जिन्हे हम अन्त्यव और अछूत मानते हे उनमें 
मनृष्योचित अधिकार प्राप्त करने का सकल्प जाम्नत हो चुका है। वे 
हिन्दू-समाज मे प्रेम और प्रतिष्ठा का स्थान चाहते हैं। उनकी यह माँग 
सर्वेथा उचित है। परन्तु खेद की वात है कि जाज हम छोगो मे ऐसे 
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नासमझ और मिथ्याभिमानी सनातनी विद्यमान है, जो इस प्रेम-भिक्षा 
के विरोधी हो रहे है। साक्षात्‌ रामचन्द्र जी ने निपाद से प्रेमालिगन 
किया और अन्त्यज शवरी के जूठे बेर खाये । परन्तु भाज अपने को 
उन्ही रामचन्द्र जी के अनन्य भक्त कहनेवाले लोग उनकी मूत्ति के 
सामने निषाद और शवरी के वशधरो को दर्जनार्थ जाने की अनुमति 
देने में बडा अनर्थ मानते हूँ । कैसी उलटी समझ है !! सम्भव है, किसी 
अश में यही भाव उन दिनो की आर्य-जनता में रहा हो और रामचन्द्र 
जी ने इसी दुर्भावना का मूलोच्छेदन करने के लिए ऐसा प्रेम-व्यवहार 
अनारयों के प्रति प्रकट किया हो। जो हो, इस अवतारी महापुरुष की 
लोकोत्तर मानव-लोडा का एक महत्त्वपूर्ण अग निषाद, शवरी तथा 
चानरो के मंत्री-पम्पादन में प्रत्यक्ष अकित हैं। 

इस तरह विचारशील पाठक देखेगे कि वर्णाश्रम-व्यवस्था के आदि 
काल से आये नेताओ का व्यवहार अनार्यों के प्रति सहानूभूति-पूर्ण था। 
सतातन-धर्म के सबाहूको का प्रयत्व हमेशा अनाये शूद्रों के उत्थान 
की ओर रहा। उन्होने उन्हे दवाने का कभी प्रयत्न नही किया। हिन्दुओं 
की सामाजिक व्यवस्था में सम्मिलित हो जाने के दाद उनकी मानसिक 
तथा बौद्धिक प्रगति भी होती गई। उनके बीच कई सत, महात्मा तथा 
साधु पुरुष हुए, जिन्हे सवर्ण हिन्दुओ ने ययोचित मान भी दिया। हिन्दू- 
समाज को गुण-ग्राहकृता का प्रमाण इससे अधिक और क्या दिया जा 
सकता है। 

इन्ही विचारों से प्रेरित होकर हमने यह धारणा बना ली है कि 
शूद्र वर्ग के लिए दलित” (5परएगआ०४७९०) शब्द का उपयोग करता 
बडा आन्तिमूलक है। इससे यह आशय निकलता है कि वर्तमान अन्त्यजों 
के तया चतुर्थ वर्णल्थ लोगो के पू्व॑ज किसी समय अपनी सभ्यता और 
सामथ्य मे बहुत चढे-बढे थे, पर सवर्ण हिन्दुओ ने उन्हे दबाकर बहुत 
नीचा कर दिया । दलित' शब्द का अर्थ होता है ऊपर उठे हुए या 
उठते हुए को नीचे दबाना | इतिहास इस बात का साक्षी है कि अनायय- 


( डेडे८ ) 


जाति बिलकुल अतभ्य थी। आार्यों के सम्पर्क से ही वह उत्तरोत्तर सभ्य 
होती गईं। अतएवं उसकी इस विकास-क्रिया में 'दछित' शब्द की 
उपय्‌ क्तता कही भो दिखाई नही देती। सैकडो वर्षों के वाद जब हिन्दू- 
समाज की वर्णाश्रम-व्यवस्था वर्ण और आश्रम धर्म के सम्बन्ध-विच्छेंद 
होने के कारण शिथिकू हो गई, तो हिन्दूसमाज मे मिथ्याभिमान 
संचरित हो गया। ऊँच-नीच का भेद-भाव भी उसमें समा गया। 
ब्राह्मण ही सबसे पहले गिरे । हिन्दू-लमाज का मस्तिष्क विक्ृत हो गया। 
तभी से उसके मूर््छा-काल का प्रारम्भ हुआ। समूचे समाज की प्रगति रुक 
गई। प्राचीन अनायों के वशघर शूद्र भी हिन्दुओ के इस दुर्भाग्य के 
साभीदार बने। सवर्ण हिन्दुओे के साथ साथ वे भी गिरे। उनके 
सुधारक ही स्वयमजब लक्ष्य-अ्रष्ट हो गये, तो उनकी हालत का पूछना ही 
क्या था। वे भो पतनशीछ ओर मिथ्याभिमानी हो गये। उनका चतुर्य- 
वर्ण भी मेद-भावो से व्याप्त हो गया | वे भी आपस में एक दूसरे को 
ऊँच-तीच समझने लछगे। उच्च वर्ण का दोष निम्न वर्ण में भी व्याप्त 
हो गया। यहो एक घटना इस बात को सिद्ध करती हैँ कि सवर्ण 
हिन्दुओं से--ब्राह्मण, क्षत्रिय ओर दैश्यों से--शूद्र लोग किस तरह 
सम्बद्ध हो चुके थे। ऐसी सम्बद्धता तिरस्कार-भावना तथा अस्पृश्यता 
के अभाव में हो सम्मव हो सकती है । 

जब से हिन्दू-प्माज का मूच्छा-काल शुरू हुआ, तव से सभी वर्णो 
को प्रगति रुक गई। रुक ही नहो गई, प्रत्यक्ष पतत भी हो चला; क्योकि 
इस ससार मे ऐसो कोई अवस्था हो नही, जिसे हम स्थिर कह सके! 
विकास के रुकते ही पतन का प्रारम्भ हो जाता हैँ। इस पतनशीलता 
के साकीदार ब्राह्मण, क्षनिय, वेश्य, शूद्र समी हुए, क्योकि वे एक ही 
व्यवस्था मे शामिरू-शरीक थे। ऐसी दक्षा में कौन किसको दोष 
दे? कौन किससे कहे कि तुमने मुझे दंवाया या गिराया ? जन-समाज 
को ऊपर चढावेवाला ब्राह्मण-समाज जब स्वयम्‌ हो गिरने छगा, त्तो 
उसके आश्रित इतर वर्ण तो गिरने ही वाले थे। अतएव क्षत्रिय और 


( रे४९ ) 


देदय के साथ शुद्र भी गिरे। हिन्दू-समाज के पतन का यही सक्षिप्त 
रूप हैं! अपनी इसी पतनशोल अवस्था में ही सवर्ण हिन्दुओं ने शूद्रो 
का पहले-पहल तिरस्कार किया। इस समय हिन्दू-समाज को सास्कृतिक 
प्रतिभा प्रसुप्त हो गई थी। परूतु वह नष्ट न हुई। सवर्ण हिन्दुओ की 
आत्म-विस्मृति के इसी काल में ही बड़े वडे वैष्णव आचार्य उत्पन्न 
हुए। रामानन्द, रामानुज, वलल्‍लभ, सूर, तुलसी, तुकाराम, रामदास' 
इत्यादिक अनेकानेक वेष्णव-भक्‍त इसी यूग में आये । भक्ति-मार्ग की 
कल्पना तो बहुत प्राचीन है। परन्तु हिन्दू-समाज का उत्कर्ष-काल 
विशेष कर ज्ञान-प्रवान यूग दे । जब मनुष्य अपने पौरुष और साम्थ्यं 
का अनुभव करता हूँ, तो वह स्वभावत ज्ञान-मार्ग पर आझरूढ होता है । 
उसके अन्त करण से 'सो5ह' के स्वाभाविक उद॒गार प्रकट होते है। 
वह स्वयम्‌ अपने को ईइवर समझता है! परन्तु जिस समय वह अपनी 
कमजोरियो का अनुभव करता है, तो वह स्वभावत. भव्ति-मार्य पर 
आहड हो जाता हूँ, क्योकि ऐसी हालत में उसे क्रिसी सर्वशक्तिमान्‌ 
कौ सहायता की आवश्यकता प्रत्तीत होती है। तव वह विनम्न होकर 
'दासो४' कहने लगता हूँ । साराण यह हूँ कि ज्ञान और भक्ति मानव- 
हृदय की दो भिन्न-भिन्न अवस्थाओ के परिचायक हैँ। यही कारण है कि 
अपने पतन-यूग में हिन्दू-समाज की अन्तरात्मा अपनी कमज़ोरियो का 
अनुभव करके भक्ति-पथ पर आरूढ हो गई और वह बडे बडे वेष्णव- 
भवतो के रूप मे प्रकट हुई। इन आचार्यों का सिद्धान्त था--जाति 
पाँति पूछे नहि कोई । हरि को भज सो हरि के होई।॥।” इन भक्तों 
ने जिन सम्प्रदायो की रचना की उतमें वर्ण-सेंद की गृजाइश ही 
नहीं थी। सभी वर्ण के छोग एक ही गूरु से दीक्षित होकर आपस में 
गूरु-भाई होकर ही रहा करते थे। हिन्दुओ के गये-गुजरे दिनो मे जाति- 
पाँति, छुआ-छत तथा ऊँच-नीच का जे भेद-भाव जन-समाज में व्याप्त 
हो गया था, उसका इन वैष्णव सम्प्रदायों के द्वारा मानो आर्य-जाति की' 
अमर प्रतिभा प्राण-पण से विरोध कर रही थी। अपनी छिन्न-भिन्न, 


'( ३५० ) 


गिथिकू और असम्वद्ध अवस्था मे भी सवर्ण हिन्दुओ के इन कुशल 
कर्णधारों ने शूद्रों को अपने सम्पर्क में छाकर हरिजन बनाने का ही 
प्रयत्त किया। इतिहास इस बात का ज्ाक्षी है। 

अतएवं हमारी यह निश्चित धारणा हूँ कि हिन्दु-समाज की हीन 
जातियों के छिए दलित” शब्द का उपयोग सर्वथा अनुचित है। पर 
भहात्मा जी खास तौर से इसी शब्द का उपयोग करते है। मालूम नही 
कि हिन्दों या गूजराती में वे किस दाब्द को पसन्द करते हूँ, परल्तु 
अंगरेज़ी में वे '800972४960” (दलित) शब्द का हमेशा उपयोग किया 
करते हं।। अन्यान्य लेखक ॥0९797९8४८१ ८95828' (पतित वर्ग) 
लिखने के अभ्यासी है और यही शब्द ठीक भी है। महात्मा जी 
का दलित विश्येषण हिन्दू-समाज पर अनुचित आक्षेप करता है | 
इतिहास इस आक्षेप का विरोबी है । गाधी जी के दिये हुए विशेषण 
(दलित) को पढ़कर विदेशी छोग जो धारणा बनावेंगे, वह सर्वेथा निर्मूल 
होगी | वे समभेंगे कि सवर्ण हिन्दू अपने बोच में रहनेवाली हीन 
जातियो को हमेशा से दकछते आये । परन्तु वात ऐसी नही है। सवर्ण 
हिन्दुओं की सास्कृतिक अतिभा तो शूद्रों को अपनाने में ही खर्च 
हुई है, दवाने में नहीं। 

इस समय महात्मा जी जो हरिजनो का उद्धार-कार्य कर रहे हे, वह 
हिन्दू-सभ्यता का प्राचीन कार्य-क्रम है। यही काम तो हिन्दुओं के 
पतन-युग में वैष्णव आचारयों ने भी किया था। गाघी जी वैष्णव- 
सम्प्रदाय में पैदा हुए है । वे भी वही काम कर रहे है, जो उनके पूर्व- 
काछीन आचार्य करते आये । जो सनातनी हिन्दू महात्मा जी के इस कार्य- 
क्रम से फिककते है और उसे हिन्दू सभ्यता के इतिहास में बिलकुल 
नई योजना समभते है, वे निरी नासमभी से ग्रस्त है। उन्हे विचार- 
पूवेंक अपना इतिहास एक बार फिर देखना चाहिए। अनायों को आंत 
से दीक्षित करने का कार्यक्रम वड़ा पुराना है, चलता आया है और 
भविष्य मे सदियो तक चलता रहेगा। यह समस्या ज्ीक्र हल होने की 


( ३५१ ) 


नही। इस कार्य के लिए हिन्दू-समाज की अन्तरात्मा ने कई ब।र भक्‍त 
तथा आचार्यों के शरोर में जन्म धारण किया हूँ । आज भी वह महात्मा 
जी के जीवन में आविर्भुत है और भविष्य मे कई और सन्‍्तो तथा महात्माओ 
के रूप में जन्न धारण करेगी । वह हरिजनों को आत्मसातू करने पर 
तुलो हुई है! उसकी यह किया जारी रहेगी । 

हरिजनो के सम्बन्ध में महात्मा जी के कई लेख तथा व्याख्यान 
हमने पढें हे, पर जहाँ तक हमे मालूम हैँ, उन्होंने इस विषय को जन- 
साधारण के सामने इस रूप में कभी नही रक्‍्खा। वे इतना तो कई 
वार कह चुके है कि हिन्दू-धमं-शास्त्रो में अस्पृश्यता के लिए कोई स्थान 
नही है; पर सवर्ग हिन्दुओ की ओर से उनके आचार्यो-द्वारा हरिजनों के 
उद्धार के लिए समय समय पर जो प्रयत्न हुए, उनकी चर्चा हमें महात्मा 
जी के प्रवचनों में नहो मिल्लो । इसी कारण उनके व्याल्यानों से अभिक्षित 
जन-समाज के हृदय में यह धारणा हो जातो है कि अछ्तोद्धार की 
योजना बिलकुल नई हैं और महात्मा जी ही उसके प्रवतंक हे। यदि 
जन-साधारण को यह वात अच्छी तरह समझा दी जावे कि अस्पृश्यों- 
द्वार हिन्दू-सभ्यता का परम्परागत कार्यक्रम है और इस काम को 
हिन्दुओ के प्रायः बडे बडे आचार्यों ने अपने हाथो में लिया था, तो 
उद्श्रान्त सनातनी पडितो का विरोध बहुत कुछ ठण्डा पड जावेगा। 
लेकिन प्रस्तुत विषय को इस तरह से पेश करने में दलित” शब्द की 
सार्थ्तत नही रह जाती। 

हमारे कहने का कोई यह अथ न निकाले कि वतंमान काल मे हरिजनों 
के प्रति सवर्ण हिन्दुओ का व्यवहार निद्य नही हूँ । जरूर है, परन्तु छुआ- 
छूत, ऊँच-मीच का भेद-भाव तो इस समय सारे जन-समाज मे व्याप्त 
है। स्वय सवर्ण हिन्दू ही आपस में एक दूसरे को नीच समभते 
है। एक ही वर्ण के लोग भी छोटे-छोटे फिके बाँधकर एक दूसरे को 
ऐसा ही समभते है। स्वय शूद्र लोगो मे भी यह मानसिक व्याधि 
समा गई है। महार चमार के लिए अछत है और चमार महार के लिए। 


( ३५२ ) 


जिन्हे हम अन्त्यज कहते हूं, उनमें भी सैकडो फि्के हैं और वे भी एक 
दूसरे को तिरस्कार-भावना से देखते है। कहने का अभिप्राय यह है कि 
ऊँच-तीच का भेंद-भाव इस समय मारे हिन्दू-समाज में व्याप्त हूँ। 
अस्पृष्यता इस भेद-मावना की आत्मजा है। ऐसी हालत में यह क्योकर 
कहा जा सकता हैँ कि सवर्ण हिन्दू इतर हीन जातियो को घृणा की 
दुष्टि से देखते है। यदि वे आपस में समानता का व्यवहार करते, 
ऊँच-नीच की भेद-त्रुद्धि न रखते और सम्मिलित रूप से केवछ अन्त्यजो 
को हो घृणा की दृष्टि से देखते, तो अछवत्ता ऐसा कहने की गुजाइन 
थी, जैसा कि महात्मा जो कहा करते है । जब सारा समाज का समाज 
इस मानसिक व्याधि से ग्रस्त हैँ, जब ऊँच-नीच सभी एक दूसरे को 
नीच समभते है, तो इस दुरवस्था के दोषी सवर्ण हिन्दू और अन्त्यन 
दोनों है। हमारी इस मम्मत्ि पर सम्भवत, कोई यह दछील पेश्व 
करेगा कि सवर्ण हिन्दू आपस में कम से कम मनृष्यत्व का आचरण 
तो करते है और यह व्यवहार अछतो के लिए नही हूँ। इसके उत्तर में 
यह कहा जा सकता है कि इस सम्बन्ध में यदि सवर्ण हिन्दू दोप-मुक्त 
नही ही सकते, तो अन्त्यज भी सर्वया निर्दोष नहीं हे। उनके आचार 
विचार इतने गिरे हुए है, रहन-सहन में इतनी गन्दगी है कि भेद 
भाव से व्याप्त सवर्ण हिन्दुओं में उनके प्रति तिरस्कार-भाव का होना 
विलकुल स्वाभाविक है। फिर भी हम उसे उचित कहने के छिए 
तैयार नही है। यदि अन्त्यजो की शिक्षा-दीक्षा का विशेष प्रवन्ध किया 
जावे और वे साफ-सुथरे रहकर सभ्यता का जीवन व्यतीत करें, तो 
कम से कम वे अस्पृथ्य तो हरगिज्ञ न रह जावेंगे। आज भी यदि कोई 
महार ग्रेजुएट हमारे घर आ जावे, तो उसे वाहर खड़े रखने की इच्छा 
हमारी न होगी। योग्यता की बाक ही ऐसी होती हूँ। ग्रो-मास खाता, 
पेशे के रूप में दूसरों का मल-मृश्र उठाना, मुर्दों के मैने परिल्यक्त कपडे 
उठाकर घर में ले आना, दूसरों का जूठन खाना, इत्यादि ये सब कर्म 
निव्चय हो निन्‍्दनीय और धृणास्पद है । ऐसे कर्मों का करनेवाला यदि 
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अस्पृश्य माना जावे, तो इसमे आश्चर्य ही क्या हैं? फिर भी इस युग 
का कोई भो समझदार आदमी अस्पृश्यता का समर्थक नहीं हो सकता। 
पर इसका अर्थ यह भी नहीं होना चाहिए कि इस प्रइत को केवल 
एकागी दृष्टि से देखकर हम केवल सवर्ण हिन्दुओ के ही मत्थे दोषा- 
रोपण करे। 

गत वर्ष विहार में भूकम्प-जनित दुर्देवी उत्पात को देखकर गाधी' 
जी ने कहा था कि यह सब अन्त्यजों के प्रति किये गये सवर्ण हिन्दुओं 
के कर्मो का ही दुष्परिणाम है । इस सम्मति पर देश के समाचारः-पत्नो में 
कुछ चर्चा भी हुई थी। कवि रवीन्द्रनाथ ठाकुर ने भी इस विचार का 
विरोध किया था। परन्तु हमारी तो यह धारणा हैँ कि सवर्ण हिन्दुओं 
में जो ऊँच-तीच का भेद-भाव समाया हुआ है, उसका दुष्परिणाम उन्तको 
देव से विलकुल उसी रूप मे मिल रहा है। विहार के भूकम्प से 
तो सवर्ण हिन्दुओ के साथ अन्त्यय और अछत भी मरे होगे। 
लेकिन विदेशों मे आज कुलीन हिन्दुस्थानी अन्त्यजो की हालत भे अपनी 
जिन्दगी काट रहे हे। महात्मा जी तो अपने दक्षिण-आफ्रिका के जीवन 
में विदेशियों के इस व्यवहार से अच्छो तरह परिचित्त हो चुके हें। फिर 
विहार के भूकम्प मे इस पाप के विवादग्रस्त परिणाम को ढूँढने की 
क्या ज़रूरत रह गईं? पाप-कर्म का फल तो विघाता कर्म के अनुरूप 
ही देता है; जिससे समझदार भनुष्यो को इस बात-का सकेत ,मित्क 
जावे कि अमुक कर्म का अमृक परिणाम है। यदि सवर्ण हिन्दू हरिजनों का 
तिरस्कार करते हे, तो परमात्मा ने उन्हे ऐसी जाति के सम्पक और 
सघष में डाल दिया है, जो सवर्ण हिन्दुओ को ही अछूत समभतीः 
है। परिणाम तो इस रूप मे बिलकुर स्पष्ट दिखाई देता है। उसे हम 
विहार के भूकम्प में क्‍यों ढूँढे? 

जो हो, पर इसमें तो कुछ सन्देह नही कि इस देश के राष्ट्रीय 
जीवन में हरिजन-सुधार तथा अस्पृइ्यता-निवारण एक अत्यन्त महत्त्व- 
पूर्ण समस्या हैं और इसे अपने हाथ में छेकर गाधी जी ने अपनी 
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महत्ता के अनुरूप काम किया है। इस प्रइन का प्रकट रूप तो 
साम्प्रदायिक प्रतीत होता है और इसी कारण कुछ मुसलमानों ने 
महात्मा जी पर परोक्ष रूप से आक्षेप भी किये हे। परन्तु यथार्थ मे यह 
शक पेसा राष्ट्रीय अहन है कि इससे हिन्दू, मुसलमान, पारसी तथा 
ईसाई सभी का सम्बन्ध है। इस देश का अधिकाश जन-समाज हिन्दू है। 
"राष्ट्र का बनना-विगडना उन्ही की भमनोदशा पर अवरूम्बित है। हिन्दुओ 
'कौ वर्तमान असम्बद्धता हमारे राष्ट्रीय विकास के मार्ग में बडी जबरदस्त 
अडचन पैदा कर रही है। हिन्दुओ की आत्म-विस्मृति तथा शिगिल्ता 
का यह भी परिणाम हुआ है कि इस देद के मुसलमान, पारसी, ईसाई, सभी 
भुमराह हो रहे है। उनकी भी मनोवृत्ति दूषित हो रही है। साम्प्रदायिकता 
की गन्दगी से देश का वात्तावरण व्याप्त हो रहा है। इस दृषित वातावरण 
में परतत्ता खूब फूल-फल रही हैँ । अतएव हरिजन-समस्या इस देश 
के लिए वस्तुत एक राष्ट्रीय प्रश्न है। प्रइन के इसी सर्वोपरि महत्त्व पर 
विचार करके ही दूरदर्शी महात्मा जी मे यरवदा जेल में अपने प्राणो 
की बाजी रूगाई थी। 
परन्तु एक बात ध्यान देने योग्य है। आमतौर पर लोगो की 
यह घारणा है कि दलित जाति की सख्या हिन्दुओ मे ही पाई जाती है। 
परन्तु यदि विचारपूर्वक देखा जावे तो दछितो की सख्या मुसलमानों 
में अपेक्षाइतः बहुत अधिक हूँ। शिक्षा-दीक्षा तथा मनुष्यत्व से शून्य 
और आशिक दुरवस्था से ग्रस्त जन-समाज की सख्या मुसलमानों मे 
बहुत अधिक है। सिवाय इसके व्यापक दृष्टि से देखने पर यह प्रतीत 
होता है कि दलितोद्धार एक प/थिव समस्या हूँ । इस पृथिवी पर शायद 
ही ऐसा कोई देश हो, जहाँ दछितो की सख्या न्यूनाधिक अश् में न हो। 
पादवात्य राष्ट्रो के बेकार श्रमजीवियों की गणना इसी वर्ग में की 
जा सकती है। बडी व्यवस्थापिका सभा में एक बार छाला जी व्यारयान 
दे रहे थे । वोलते हुए उन्होने हिन्दुओ की प्रशसा में दो-चार इर्व्द 
कहे। इसी वीच मे सरकारी सदस्थो की ओर से एक अँयरेड 
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सज्जन ने निर्भत्स॑नान्यूचक शब्दों मे बहू कहा--फ़ा0 ला्भॉध्त 
$6 . त607०55०० 2885९४” ? यानी दलित जातियो की सूष्टि 
किसने की ? प्रत्यूत्पन्नमति और विद्वान छाछा जी ने इस भप्रश्त का 
उत्तर भ्रदन ही से दिया। उन्होंने फौरन उस महाशय से पूछा “'एकम० 
दाल्थ०व धा6 सेएटटए००५ १?” नीग्रो जाति की सुष्टि किसने 
की ? प्रश्नकर्ता महोदय ओठ चबाते रह गये, प्रत्यूत्तर कुछ भी 
न सूका। सुझृता क्‍या, वात तो बिलकूल सच थी। अस्पृश्यता का दृश्य 
देखना हो, तो कोई अमेरिका जाकर देखे। वहाँ नीग्रो छोगो की 
वस्तियाँ जलूग है, उनके क्छव, भोजनालय तथा नाटक-घर सभी अलूग 
है। वे बेचारे गोरे लोगो की सस्थाओ मे शामिल नहीं हो सकते। 
उनके लिए न्याय का दरवाजा भी बन्द हूँ । किसी गोरे के विरुद्ध यदि 
किसी हब्शी ने अपराध किया, तो वह पुलिस के हाथो से छीवा जाकर 
भाड से जीवित अदस्या ही मे उछठा लटका दिया जाता है और उसके 
रूटकते हुए सिर के नीचे आग जला दी जाती हूँ । दुर्देवी नीग्रो का मास 
जल जल कर नीचें गिरता है और रोमाचकारी यंत्रणा के साथ धीरे 
सीरे उसके प्राण निकलते हँ। सभ्य अमेरिका के सभ्य गोरे अपने 
छोटे छोटे बच्चो को कन्वों पर चढ़ाकर वह दृश्य दिखाया करते 
है! निष्ठुतता की हद हो गई! | 

लेकिन अमेरिका से हमे कोई मतलव नहीं। हमें तो अपने ही 
अरुन पर विचार करना है। यदि हमने अपनी सम॑स्या हूलू कर ली, तो 
ससार के सामने अपनी उदारता का उदाहरण हम रख सकेंगें। गांधी 
जो भारतीय जन-समाज को इसी दोष से मुक्त करने के किए प्राण- 
पण से प्रयत्तशीरू है। पराधीन भारत अपनी इसी कमजोरी का 
परिणाम भोग रहा है। उसे अब सावधान होकर अपने पथ-अ्रदर्शक 
महापुरुष के पीछे चलना चाहिए। सनातनी पडितो का विरोध' उनकी 
भयंकर नासमभी का परिणाम है, अतएवं वह सववधा छुलेक्ष्य 
करने योग्य है। लत 
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योग सम्बन्ध-वाचक शब्द है । दो चीजो के मेल को योग क़हते है। 
इसका विपरीत बय्ये देनेव्राल्य शब्द, है 'विच्छेद।” सभूचा विश्व-प्रपच 
योग ओर विच्छेद ऐसी दो क्रियाओ से सचालित हो रहा है। हमारी 
यह पृथ्वी सुक्ष्मातिसूक्षम अगु-प्रमाणुओ के योग से बनी है। सारा भौतिक 
प्रत्तार ही उनका सम्बद्ध रूप है। जब उनका सम्बन्ध-विच्छेद हो जाता 
है, तब सृष्टि भी तिरोहित हो जाती है। ब्रह्माण्ड की रचना और सहार 
इन्ही अणु-परमाणुओ के, योग और विच्छेद से सम्पादित होते है। योग में 
सृष्टि है और विच्छेद मे उसका सहार हूँ । 

. इस ससूति के मूल में एक ही अमर तत्त्व है। समूचा विहव-प्रपच' 
उसी का झूपान्तर है। वह मूल-स्थित ब्रह्मतत््व एक से अनेक होकर- 
एको5ह वहु स्याम-जगत्‌ का रूप धारण करता है। उस परमात्म- 
तत्त्व से अनेक आत्माये निसृत होकर भिन्न-भिन्न भौतिक अवस्थाओो 
से होती हुईं अपने मौलिक अस्तित्व की ओर अग्रसर होती है। 
ज़ीवन का यही क्रम है। मूछ परमात्मा से आत्मा वियुकत होतो है 
और अन्ततोगत्वा युक्त भी हो जाती है। पहली चिच्छेद की किया है 
दुसरी योग, की अवस्था है। 'विच्छेद” अवरोहण (777०४४४०7) है, 
और योग” आरोहण (४:ए०प्र४०7) है। इन्ही दो क्रियाओं से सृष्ठि- 
परम्परा सचालित हो रही है । 

जीवन में योग से विकास (आरोहण) है और विच्छेद से पतन 

(गवरोहण ) है। जिस प्रकार मूल ब्रह्म एक से अनेक होकर नीचे 

गिरता है, उसी प्रकार जीव-दशा मे भी हम एक से अनेक अथवा परत्पर 
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असम्बद्ध होकर पतित हो जाते हे। इसके विपरीत आरोहण क्रिया 
का अवरूम्ब लेकर जब जीवात्मा अनेकत्व से एकत्व की ओर अग्रसर 
होती है, तो वह योग (विकास) मार्ग पर आरूढ हो जाती है । इसी कारण 
परमात्म-निष्ठ जीवात्मा को योगी कहते हे। अवरोहण में वियोग 
(विच्छेद) और आरोहण में योग है। योग और वियोग अस्तित्व की दो 
अवस्थाये है। 

इस सक्षिप्त तात्त्विक विवेचन से पाठक समक् सकेगे कि ससार 
त्था जन-समाज को विकासशील एव प्रगतिमान्‌ बनाने के लिए हमे 
योग-मार्ग का ही अनूसरण करना चाहिए। जमग्रत्‌ के प्राणियों में भिन्नता 
(विच्छेद) के स्थान पर एकवाक्यता (योग़) स्थापित करके ही, हम 
संसार को विकास-पथ पर ला सकते है । पारस्परिक सहयोग ही प्रगतिमान्‌ 
जगत्‌ का मूल भन्त्र है। यदि सहयोग का नैसग्रिक आदर्श देखना हो, तो 
कोई हमारे सौर्यजगत्‌ को देखे। सूर्य, चन्द्र, पृथ्वी, मगलू तथा इतर ग्रह- 
उपग्रहों के पारस्परिक आकर्षण-विकर्षण में ही प्राफ्रि-समृदाय का अस्तित्व 
है। अपनी सभ्यता के प्रात काल में मनुष्य स्वतन्त्र और स्वेच्छाचारी 
था। ऐसी अवस्था में वह नितानन्‍्त बर्बर भी था। लेकिन धीरे धीरे 
वह कुटुम्ब, परिवार, समाज तथा राष्ट्र से सम्बद्ध होकर सहयोग 
पूर्वक रहने लगा। अतएवं मानवी सभ्यता का इतिहास मनुष्य-जाति के 
सहयोग का ही इतिहास है। भिन्नता तथा भेद के इन्द्र और तज्जनित 
विकारों से वेष्ठित जन-समुदाय को प्रेम और कर्तत॑व्य-निष्ठा के सूत्र में 
बाँधकर मनुष्य और मनुष्य के बीच जो आन्तरिक एकवाक्यता विद्यमान 
है, उसकी भावना को जाग्रत करना ही हमारी सारी कर्मण्यता का अन्तिम 
उद्देश्य है। पारस्परिक सहयोग से हम एक दूसरे के उत्थान में सहायक 
होते हे। अतएवं सहयोग विद्वमोक्ष का साधन है और जन-समाज 
के सामूहिक जीवन का मूल मन्त्र है। स्त्री-पुरुष के सहयोग से कुट॒म्ब, 
कुट्ुम्बों के सहयोग से परिवार, परिवारों के सहयोग से सम्प्रदाय, सम्प्रदायों 
के सहयोग से राष्ट्र और राष्ट्रो के सहयोग से समूचा जन-समाज सचाछित 


( ३५८ ) 


हे है। साराश यह कि समस्त ससार योगमय है और योग-मूलक 
भी हूँ। 

परन्तु इस जीवन में ऐसा कोई नियम नही, जिसका अपवाद नहीं। 
जन-समाज का पारस्परिक सहयोग नीतिमत्ता के आधार पर ही श्रेयस्कर 
सिद्ध हो सकता हैं। जिन चिरन्तन नैतिक नियमों से प्रेरित होकर नीति- 
मान्‌ विधातों की तीतिमत्ता-मूलक सुष्टि अपने कल्याण-पथ पर जारुढ 
रह सकती है, उन्ही के जाघोर पर सहयोग भी थ्रेयस्कर होता है। एक ही 
गिरोह से सम्बन्ध रखनेवाले लुेरे और डाकू भी परस्पर बडे सहयोगी 
होते है। परन्तु ऐसे अनय-पथ का सहयोग किसी के लिए भी हितकर नही 
होता। नीतिमत्तामूहक होकर ही सहयोग अश्रेय-सम्पांदक हो सकता 
है। उसी अवस्था में वह धर्म का रूप धारण करता हैँ। अत्यथा नीति 
के मांग से भ्रष्ट होकर वह वैयक्तिक और सामूहिक पतन का कारण 
हो जाता है। ऐसे प्रसगो पर ऐसे सहयोग से अपना सम्बन्ध-विच्छेद 
कर लेने के सिवाय नीतिमान्‌ मनुष्य के लिए कोई दूसरा उपाय नहीं 
रह जाता । इसी को असहयोग कहते हे। 

असहयोग सानवी सस्कार का बिलकुल स्वाभाविक गुण-धर्म है। जिस 
आदमी के आचार-विचार हमें पसन्द नही होते, उससे हम किसी प्रकार 
का सम्बन्ध रखना नहीं चाहते। जिस विषय की चर्चा हमे रुचिकर 
नही होती, उसमें हम कुछ भी भाग नही छेते। आपस में मनोमालित्य 
हो जाने पर हम एक दूसरे की ओर नजर उठाकर भी नही देखते। 
जिस कार्य की उपयोगिता में हमे विश्वास नही है, उसे पूर्ण करने में 
हम कुछ भी योग नही देते। परन्तु जीवन के ऐसे अनेक प्रसगो पर 
हम अपने मनोधर्मं तथा भछे-बुरे सस्कारो से प्रेरित होकर अमहयोग 
किया करते है। नीति-अनीति का ध्यान हमेशा नहीं रहता। ऐमे 
स्वभाव-प्रेरित असहयोग के उदाहरण हमें जीवन मे नित्यप्रति दिखाई 
देते है। ससार के सर्व-साधारण छोग अपने गुण-धर्म के अनुसार किसी से 
सहयोग और किसी से असहयोग किया ही करते हे । गृहस्थी में जब स्लियाँ 
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रूठ जाती हूं, तो वे भी गृहस्वामी से असहयोग कर बेठती है । सम्मिलित 
कुटुम्ब मे जब पिता और पुत्र या भाई और भाई आपस में लछड बैठते 
है और उनकी भेद-बुद्धि बढ जाती हूँ, तो वे एक दूसरे से अलग होकर 
असहयोग कर बैठते है। वर्षो तक आपस का आना-जाना, खाना-पीना 
और बोलना वन्द हो जाता हैं। इस तरह पाठक देखेगे कि सर्व-साधारण 
लोगो के वैयक्तिक, कौटूम्विक तथा पारिवारिक जीवन में असहयोग के 
उदाहरण अनेकानेक दृष्टिगोचर होते हे । 

जन-समाज में विग्रह के दो ही रूप दिखाई देते है । असहयोग और 
संग्राम | जव दो मनृष्यों मे पारस्परिक मनोमालिन्य बढ जाता है, तो 
पहले वे एक दूसरे से सम्बन्ध-विच्छेद कर लेते हे | तत्पश्चात्‌ कभी वे 
यही तक रुक जाते है और कभी कभी वे आपस में छूड बैठते है । एक दूसरे 
का सिर फोड देता है। मामला सरकारी अदालत तक चला जाता है। 
अतएव दो लडनेवालो मे--द्त ग्राम मे-असहयोग का होना अनिवार्य है, परन्तु 
दो असहयोगियो के वीच संग्राम का होना कोई अवश्यम्भावी वात नही है । 
असहयोग की क्रिया अहिंसात्मक होती हैँ | दो वस्तुओ को एक दूसरे से 
अलग करने में सघर्ष की कोई आवश्यकता नहीं-न फिर वह सभव ही है। 
तघर्ष तो सघटन यानी मुठभेड से होता है । इस दृष्टि से हमे “असहयोग' 
संज्ञा के पहले अहिंसात्मक' विशेषण अनावश्यक प्रतीत होता है । असहयोग 
ज्यों ही हिंसात्मक हुआ, त्यो ही वह संग्राम का रूप धारण कर 
लेता है। 

लेकिन पाठकों को इस बात का ध्यान रखता चाहिए कि केवल 
क्रिया (770००७७) की दृष्टि से ही असहयोग में अहिसात्मकता 
रह सकती है। उद्देश्य (४०४४८) और परिणाम (६०७०४) की 
दृष्टि से वह हिंसात्मक भी हो सकता हैं। नीतिमान असहयोगी का उद्देश्य 
सम्भवत. अहिंसात्मक हो सकता हैं, पर उसका परिणाम भी वसा ही 
होना चाहिए यह कोई आवश्यक वात नही है । न्‍्याय-मूलक असहयोग अपने 
परिणाम में अनेक वार हिंसात्मक हो जाता हैं । हमारा कोई आश्वित 
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मनुष्य हमारी सहायता का दुरुपयोग करे और यदि हम उसे असहयोग- 
पूर्वक अपनी छत्रच्छाया से निकाल दे, तो हमारा यह आचरण नीति से 
समथित हो सकता है; परन्तु हमारे इस व्यवहार का परिणाम यह भी 
सम्भव है कि निकाछा हुआ भनुष्य घर-घाट कही का न होकर अनेक 
प्रकार का कष्ट सहता हुआ कही अकाल-कवलित भी हो जावे। पर नीति- 
मान्‌ असहयोगी इस हत्या का ज़िम्मेदार नही हो सकता। 

साराश यह कि असहयोग केवल क्रिया की दृष्टि से ही सर्वथा 
अहिसात्मक होता है, पर उद्देश्य और परिणाम की दृष्टि से वह हिंसात्मक 
भी हो सकता है । 

विग्रह का दूसरा रूप जो सभ्राम है, वह हमेशा हिसाकारी होता है। 
न सही दोनो पक्षों से, पर किसी न किसी पक्ष से हिंसा होती ही है। 
अतएव परिणाम और क्रिग्रा के रूप में सप्राम हमेशा हिंसक होता 
है। अहिंसक युद्ध की सम्भावना ही नहीं। परन्तु कर्त्ता की बुद्धि यानी 
उद्देश्य की दृष्टि से सम्राम का अहिंसात्मक होना विलकुकछ सभव हूँ। 
कुरक्षेत्र के युद्ध मे कौरवों की हिंसा करने के अभिव्राय से अर्जुन शस्त्र- 
सन्नद्ध नही हुए थे। वे अपना अधिकार चाहते थे। हिंसा की इच्छा न 
रहते हुए भी केवल कर्त्तव्य-निष्ठा से प्रेरित होकर अर्जुन को वह लडाई 
लड़नी पडी थी। अतएवं हिंसा की कोई जिम्मेदारी उन पर नहीं थी। 
इस विषय को वित्तृत चर्चा हम अहिसा-प्रकरण में करेंगे | यहाँ तो 
हमें विग्नह के दो रूपो--असहयोग और सप्राम--का अहिंसा की दृष्टि 
से खुलासा करना ही अभीष्ट है। 

हम यह देख चुके है कि व्यक्तिगत जीवन में मनुष्य अनेक प्रसगो पर 
अपने विरोधियों से स्वभावत असहयोग किया करता है। इसके सिवाय 
सामूहिक असहयोग के उदाहरण भी मिलेंगे। आजकल के राष्ट्र भी 
अपने विरोबी राष्ट्रो से 'डिप्छोमेटिक रिलेशस” तोड डालते हैँ। यह 
जातीय असहयोग का उदाहरण हो सकता है। दो सम्प्रदाय भी 
आपस में असहयोग किया करते है। हिन्हुस्थान और पैलेल्टाइन सरीते 
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स्थानों में जहाँ साम्प्रदायिक बलेडे होते रहते है, ऐसे सामूहिक असहयोग 
के उदाहरण मिल सकते हे । परन्तु किसी प्रजावर्ग ने अपने शासक से 
असहयोग किया हो, ऐसा कोई प्रामाणिक उदाहरण अतीत के इतिहास 
मे नहों मिल्ता। ऐसा व्यापक प्रयत्न पहले-पहल महात्मा गाधी ने 
हिन्दुस्थान ही में किया है। उसके परिणाम के सम्बन्ध में अभी तक बहुत 
कुछ चर्चा देश में और बाहर भी हो चुकी है। हम भो इसी प्रकरण में 
आगे चलकर अपने विचार प्रकट करना चाहते हे । 

साम्राज्य-निष्ठा' शोष॑क प्रकरण में हम यह देख चुके है कि महात्मा 
जी की राजभक्ति गत यूरोपीय युद्ध के अन्त त्तक कैसी बडी-चढी थी । लोक- 
मत की तथा अन्‍्यान्य राष्ट्रतेताओ गे परवाह न करते हुए उन्होने 
ब्रिटिश साम्राज्य को सहायता पहुंचाई । उन्हे पूरी पूरो आगा थी 
कि इस सेवा का खयाल करके ब्रिटिश राजनीतिज्ञ हिन्दुस्थान के 
सम्बन्ध मे अपना दृष्टिकोण वदल देंगे। इस शुभ परिणाम की और यह 
कह कर उन लोगो ने सकेत भी किया था कि हम पृथ्वी को प्रजा-सत्ता 
के लिए सुरक्षित करना चाहते हे । महात्मा जी ने वाइसराय को जो 
पंत लिखा था, उसमे उन्होने शर्त की तौर पर तो नही, पर आशा 
तथा विश्वास के रूप में यह प्रकट किया था कि युद्ध-समाप्ति के बाद 
ब्रिठेन हिन्दुस्थाव के अधिकारों पर विचार करेगी । ब्रिटिश राजनीतिज्ञ 
बडे चुस्त व चालाक थे। उन्होने अपनी ओर से कोई ऐसी निरचया- 
त्मक घोषणा हिन्दुस्थान के सम्बन्ध मे नही की । पर गोलमाल और अन्त - 
सार-शून्य शब्दों मे वे कुछ उम्मीद तो जरूर दिल्लाते रहे। इस आश्वासन 
पर लोकमान्य तिरूक सरोखे दूरदर्शी और चतुर राष्ट्रनेताओ का कुछ भो 
विश्वास नही था, क्योकि अब तक वे इस बात का निश्चय कर चुके 
थे कि भारत का उद्धार ब्रिटेन की राजी-खुजणी से होने का नही है। परन्तु 
महात्मा जी बडे विद्वासी आदमी हैँ । उन्हे एक वार उनके मित्र पारसी 
रुस्तम जी ने भोछे भडारी' कहा था, सो ठीक ही कहा था। गाधी जी को 
मनुष्य की भलमनसाहत पर बड़ा विलक्षण विश्वास है। सच पूछा जाय 
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तो भलेमानस ससार में कहुत कम होतें हूँ और इसी कारण चतुर छोग 
एकाएक किसी पर विव्वास नही करते । जाँच-पडतांल के वाद ही वे किसी 
को विश्वसनीय मानते है । परन्तु गाथी जी इस कोटि के छोगो में नहीं 
है। अनेक वार धोखा खाकर भी वे किसी पर विव्वास कर मकक्‍ते 
है। उनके स्वभाव की यह भप्रतिम सरलता उन्हें कई वार देगा दे 
चुकी है। फिर भी वह तो उनका स्वभाव ही हैँ । 

इस धार भी उन्होनें घोखा खाया और ऐसा भी खाया कि उनकी 
आँखें ब्रिटिंग नीति के सम्बन्ध में हमेशा के लिए खुल गईं। युद्ध 
समाप्ति के बाद होमरूल तो न मिला पर रौलट एँक्ट और पजाव का 
ह॒त्याकाण्ड दोनो एक साथ नज़र आये। साम्राज्य-सेवा के बदले प्रिटिग 
सत्ताधिकारियों ने हिन्दुस्थान को जो भेंट दी, वह देनेवाले कौर 
लेनेबाके दोनो के लिए अपमानजनक थी। गांधी जी अपने जीवन में 
'कडवी घूँट' पीने के वहुत आदी हो गये हैँ । परन्तु इस बार की 
चूँट वे गले के नीचे न उतार सके । उन्हें विश्वास हो गया कि विव्वास 
देकर उसका घात करना ब्रिटिग राजनीतिनों के लिए असाधारण बात 
नहीं है। गावी जी का सहयोगी हृदय इस व्यवहार से टुकड-टुकरई 
हो गया। लछोकमत के विरुद्ध उन्होंने साम्राज्य को जो महायता पहुँचाई 
थी, उप्तका प्रायव्चित्त उन्हे करना पडा। प्रायश्चित्त का न्प था 
असहयोग । 

असहयोगी का वाना थारण कर चुकने के बाद भहात्मा जी ने 
बत्मकथा लिखी हैँ। ऐसी हालत में हम सरीखे साधारण आदर्मी 
इस बात की आशा कर सकते थे कि गराधी जी को अपने साम्राज्य 
सहयोग पर कुछ पब्चात्ता। हुआ होगा। किन्छु नहीं, में 
लिखते है -- 

“मेने अपना धर्म समझकर युद्ध में योग दिया था और आज मीं 
में विचार करता हें तो इस विचार-सरणी में मुझे दोष दिखाई नहीं 
पड़ता। ब्रिटिश साआज्य के सवध में उस समय जो विचार मेरे मे 
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उनके अनुसार ही में युद्ध में शरीक हुआ था और इसलिए मुझे 
इसका कुछ भी पद्चात्ताय नही है ।” 

किसी भी बीती हुई बात पर पश्चात्ताप न करने की मानसिक भ्वृत्ति 
निराली है और वह कदाचित्‌ महापुरुषों मे ही पाई जा सकती है । परल्तु 
ससार के सर्व-साधारण ही नहीं, अच्छे से अच्छे विचारवान्‌ आदमी 
भी जब कभी कोई भूल कर बंठते हं जौर उन्हे उस बात का जान हो 
जाता है, तो वे अपनी गलती के लिए परचात्ताप तो करते ही है । पश्चात्ताप 
ही प्रायश्चित्त का सच्चा रूप हुँ ? भूल के पश्चात्‌ यदि मनस्ताप न हो, तो 
फिर से भूल होने की सम्भावना ज्यों की त्यो वनी रहती है। इसके 
सिवाय कोई भी समझदार आदमी जान-वूभकर तो भूल नही करता। 
परिणाम मे गलछतो भले हो नज़र आवे, परन्तु वह तो कोई न कोई अच्छी 
विचार-सरणी के आधार पर ही काम किया करता है। ऐसी हारूत 
में किसी भी आदमी को अपनी चूक के लिए परचात्ताप करने की आवश्य- 
कता अथवा ओचित्य ही नही रह जाता। अतएवं हमारी जडताकरान्त 
समभ में यह वात नहों आती कि किस तक के आधार पर गरधी जी 
को अपने पूर्व-कृत साम्राज्य-सहयोग पर पदश्चात्ताप नहीं होता। क्योकि 
वे स्वयम्‌ दूसरे स्थान पर इसी सम्बन्ध में लिखते हे :-- 

“में ठीक ठीक देख रहा था कि युद्ध मे गरीक होना अहिसा के 
सिद्धान्त के अनुकूल नही है। परन्तु वात यह हैँ कि कर्त्तव्यका भाव 
मतृष्य को हमेशा दिन की त्तरह स्पष्ट नही दिखाई देता । सत्य के पुजारी 
को वहुत बार इस तरह गोते खाने पडते हे ।” 

इस अवतरण मे परोक्ष रूप से महात्मा जी ने इस वात को स्वीकार 
किया है कि जिस समय मेने अपने सिद्धान्त के विरुद्ध युद्ध मे जरीक 
होने का निश्चय किया, उस समय कत्त॑ंव्य का साव मूझे दिन की तरह 
स्पष्ट नही दिखाई देता था। यह वात तो बिलकुल सच है कि जच्छे से 
अच्छे मनृष्य को भी अपना कत्तंव्य-पथ हमेशा साफ-साफ नहीं दिखाई 
देता। यह दुनिया ही एक घोखे की ट्ट्टी है। यहाँ तो सत्य और असत्य 
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दोनो के पुजारियों को गोते खाने पढते है । परन्तु गोता ला चुकते 
के बाद अपनी: भूल समझ आते पर पश्चाचाप का होना तो बिलकुल 
स्वाभाविक और उचित भी है । 

भहात्मा जी की निम्नलिखित विचार-सरणी भी विचारणीय है :-- 

“जो मनुष्य समाज में रहता है वह अनिच्छा से ही क्यों न हो, 
सनुध्य-समाज की हिसा का हिस्सेदार बनता है। ऐसी दक्शा से जब दो 
राष्ट्रो मे युद्ध हो तो अहिसा के अनुयायी व्यक्ति का यह धर्म है कि वह 
उस युद्ध को रुकवावे। परन्तु जो इस धमें का पालन न कर सके, जिसे 
विरोध करने का सामथ्यं न हो, जिसे विरोध करने का अधिकार ने 
प्राप्त हुआ हो, वह युद्ध-कार्य मे शामिल हो सकता है, और ऐसा करते 
हुए भी उसमें से अपने को, अपने देश को, और संसार को निकालने 
की हार्दिक कोशिश करता है।” 

“थुद्ध में शरीक होते समय मूझे कर्तव्य का भाव नहीं था, और 
इस कारण गोत खाना पडा''---इस बात को प्रत्यक्ष रूप से स्वीकार करते 
हुए भी; गाधी जी ने उपयुक्त दलीकू अपने साम्नाज्य-सहयोग के पक्ष मे 
दो है। इस विचार-सरणो से सूचित होता है कि युद्ध के समय अहिसा 
के पुजारी के लिए दो ही मार्ग छुले रहते है । या तो वह युद्ध को रुकवावे 
या उसमे झामिल होकर अपने को, अपने देश को और ससार को 
निकालने की हादिक कोशिश करे 

अहिसा के पुजारी के लिए ऐसी हालत में क्या कोई तीसरा 
उपाय नही है ? यदि वह युद्ध को रोक नही सकता और उसमे शामिल 
भी नही हो सकता, तो क्या वह युद्ध से असहयोग नहीं कर सकता 
असहयोग का रुख़ तो ऐसी छाचारी अवस्था मे हो वाडछनीय है । 
मालूम नही, असहयोग के आचार्य गाघी जी ने इस नैतिक उपाद 
को अपनी उपर्युक्त दलयोल मे क्यो स्थान नही दिया । माना कि युद्ध के 
समय उन्हे सम्भवत असहयोग को कल्पना भी न रहो हो। परन्तु आत्म- 
कथा लिखते समय तो वे असहयोग-मार्ग के प्रदर्शक हो चुके थे। इसके 
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सिवाय उपर्युक्त दलील में एक वात और है, जो समझ मे बिलकुल 
नहीं आती । जो अहिसा-प्रेमी युद्ध को रोकने की इच्छा करता है, वह 
उप्तमे शामिल ही कैसे हो सकता हैं? और यदि गरीक भी हुआ, 
तो वह शरीक होकर भी अपने को हिंसा से कैसे निकाल सकता है ? 
और जो खुद ही नही निकछ सकता, वह देश को और ससार' को किस 
बुनियाद पर अहिसा से मृकत कर सकता है ? थे वाते गराधी जी की 
समभ मे आाती हो, पर हमारी मन्द बुद्धि को वे विछकूल नहीं पटती। 

अपने हृदय का खुलासा करते हुए वे आगे चल कर इसी सम्बन्ध 
मे लिखते हे -- 

“विरोध की शक्ति मेरे अन्दर थी नही, इसलिए मैने सोचा कि 
युद्ध में शरीक होने का एक रास्ता ही मेरे लिए खुला था।” 

क्रियात्मसक विरोध की शक्ति न सही, निष्किय विरोध की शक्ति 
तो प्रत्येक नीतिमान्‌ू के लिए व्यक्तिगत रूप में हमेशा उपलब्ध रहती 
है। इसी को असहयोग कहते है । वह निष्किय सत्याग्रह का एक रूप है। 
हम तो समभते हे कि गाधी जी यदि अहिसा-सिद्धान्त के समर्थक थे, तो 
उनके लिए कम से कम वेयक्तिक रूप में असहयोग का मार्ग तो 
अवरुद्ध नही था। यथार्थ मे यह मार्ग तो हमेशा खुला रहता है। फिर 
भी मालूम नही, गाथी जी ने उसका अनुसरण क्यो नहीं किया; और यदि 
नही किया तो अपनी उपर्युकत तक-सरणी में इस तीसरे सुलभ और 
स्वयं प्रतिपादित साधन का जिक्र तक क्यो नहीं किया! इसमे सन्देह 
नही कि महात्मा जी में भूल-स्वीकार करने की अछौकिक क्षमता हे। 
पर यह मानसित्र प्रवृत्ति हमे उपर्युक्त दलील मे दृष्टिगोचर नही होती । 

जो हो, युद्ध-समाप्ति के बाद ब्रिटिश नीति का रुख देखकर महात्मा जी 
ने अपना दृष्टिकोण बदल दिया | वे अब कट्टर से कट्टर असहयोगी हो गये । 
एक विश्वासी, सरल हृदय और सतोग्‌णी महापुरुष को असहयोगी होने 
के लिए यदि इतन अधिक और कद अनुभवों की आवश्यकता हुई तो 
इसमे आइचये ही क्‍या है । जब वे रौछेट ऐक्ट और पजाब का अतुभव 
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लेकर अपने वक्‍तव्यों और व्याख्यावों में असहयोंग की रूप-रेखा बाँधने 
रूगे। भद्रासन-प्रानत्त से उन्होंने इस कार्यक्रम का सूनपात किया। लोग 
उनके विचारों को कौतूहल-पूर्वक सुनने छगे। हमारे राष्ट्रीय प्रयत्न के 
इतिहास में एक नई अश्रुतपूर्वे बात सुनाई देने ऊगी । पहले-पहल इस 
कार्यक्रम की सफछता पर किसी को विश्वास हुआ, किसी को नहीं 
हुआ और कई छोग इसका उपहास भी करने छगे । शिक्षित समुदाय 
मे इस कार्येक्रा के सम्बन्ध मे विशेष अनास्था दृष्टिगोचर हुई। 
असहयोग की सफलता का दारोमदार भी उन्हीं पर था। गाघी जी 
दक्षिण-आफिका से काफी कीति कमा कर लोटे थे। चपारनवाले मामले 
मे उन्होने यह दिखा दिया था कि सत्य का आधार' लेकर अधिकारियों 
का मुकाबिला किस तरह करना चाहिए। अतएव हिन्दुस्थाव मे ऐसे 
छोगो की सख्या बहुत पर्याप्त थी, जो गाधी जी के दब्दो को' श्रद्धा 
पूर्वक सुनते थे और उन्हे अमर में छाने के लिए प्रयलशील भी रहते 
थे। अपनी दृढ़ निष्ठा' और निर्मेयता की बदौलत वे जन-समाज के हृदय 
पर बहुत कुछ अधिकार प्राप्त कर चुके थे। उसी का अवरूम्ब लेकर वे 
लोगों को असहयोग का सन्देश सुनाने लगे। 

/ असहयोग के कार्यक्रम मे पाँच बाते प्रधात थी । कौसिलो का बहिष्कार, 
अदालतो का बहिष्कार, स्कूल-कालेजो का परित्याग, सरकारी उपाधियों 
का परित्याग और विदेशी चीजो का वॉयकाट | इन पाँच बातो पर विचारे 
करने से प्रतीत होता है कि असहयोग का कार्यक्रम विद्येषकर शिक्षित 
जन-समाज के लिए ही सोचा गया था। जनता से उसका विशेष सरोकार 
नही था। अलबता कौसिलो के बहिष्कार में जन-समाज का सम्बन्ध 
जरूर जाता है। पर यह मानने में हमें कोई आपत्ति दिखाई नहीं देती 
कि असहयोग का कार्यक्रम विशेषकर शिक्षित समाज की कर्मेप्यता का 
परीक्षक था। यथार्थ में ऐसा होता आवश्यक और उचित भी था। हिन्दु- 
स्थान को शिक्षित छोगो के छावारा ही राष्ट्रीय चेतनता मिली थी। 
अभी तक जितना वैधानिक (007#0एएणार्ध ) आन्दोलन हुआ था, 
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उसके कर्त्ता-धर्ता और सूत्रधार शिक्षित लोग ही हुआ करते थे। छोगो के 
प्रतिनिधि होकर कौसिलो मे वे ही जाया करते थे। इसके सिवाय राजनीति 
तथा कानून-कायदो का ज्ञान भी उन्हीं को था। कहने का अभिप्राय यह 
कि वे जनता के स्वाभाविक सरक्षक (]पिक्रणानओं 2प्रशाता&7) 
थे। अभी तक राष्ट्रीय सम्राम में सेनानी और पथ-प्रदर्शक का काम उन्ही 
लोगो ने किया था। अतएवं यह आवश्यक और उचित भी थाकि वे 
ही छोग सामने आकर त्याग और साहस का कुछ परिचय देते और 
लोगो में राष्ट्रीय भावना को जाग्रत करते। 

असहयोग के कार्यक्रम मे एक बडी विशेषता थी और वह यह थी। 
भारम्भ हो से हमारा राष्ट्रीय आन्दोलन कानून-कायदो के भीतर ही सीमित 
था। नरम और गरम दोनो दलो के लोग इसी बैध प्रणाली से लोकमत 
प्रकट किया करते थे। सत्ताधारियो की ओर से इस वात पर खास 
तौर से ज़ोर दिया जाता था और अभी भी दिया जाता है कि प्रजा के 
आन्दोलन का तरीका हमेशा कानून-कायदो के अनुसार ही होना 
चाहिए। हिन्दुस्थान का शिक्षित समुर्दय भी वैध आन्दोलन का ही 
पक्षपात्ती था। गाधी जी का दिया हुआ असहयोग यदि एकदम 
अवैध होता, तो राष्ट्रीय महासभा में उसका स्वीकृत होना भी मुश्किल 
था। परन्तु उस कार्यक्रम की विशेष्ता यह थी कि वह किसी भी विचार- 
दृष्टि से देखने पर बिलकुल वैध, तकंयूणं और कारगर भी प्रतीत 
होता था। वैध वह इस कारण था कि कौसिलो मे न जाना, वकीलो 
का वकालत छोड देना, तथा पदवीधारियो के द्वारा सरकारी उपाधियों 
को लौटा देना किसी भी सरकारी कानून के विरुद्ध नही माना जा 
सकता था। तकंपूर्ण वह इसलिए था कि हिन्दुस्थात के विदेशी 
सत्ताधारी इस देश के शासन का सचालन हिन्दुस्थानियो के द्वारा ही 
कर रहे है। यदि यथार्थ मे इस शासन से हिन्दुस्थानी असस्तुष्ट है, 
तो वे देश के शिक्षित सहयोगियों से आग्रह-पूर्वंक कहे कि आप इस त्रास- 
दायक शासन से अछूग हो जाइए । कितनी स्वाभाविक बात है ! बेध और 
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विचारपूर्ण होते हुए असहयोग का कार्यक्रम यदि ठीक ठीक अमल मे छाया 
जावे, तो बडा कारगर भी हो सकता है। अपने सहयोग के द्वारा ही प्रजा 
शासित होती है। यदि वह योग न दे, तो उसी क्षण शासन का अन्त हो 
सकता है। प्रजातन्त्र का सिद्धान्त है कि राज्य-शासन की सत्ता प्रजा 
की- ही देनगी है। अतएव जब चाहे त्तव वह अपनी चीज वापस हे 
सकती है। गाधी जी का असहयोग इस राजनैतिक सिद्धान्त की सत्यता 
पर ही स्थापित है। इसी कारण वह अकाटय भी है। 

अपनी इन्ही विशेषताओं के कारण असहयोग का कार्यक्रम सन्‌ 
१९२० के कलकत्त। और नागपुर के अधिवेशनो मे काग्रेस के द्वारा स्वीकृत 
हो गया। मि० जिन्ना, मालवीय जी, चितरजनदास, बाबू विपिनवेन्द्रपाल 
इत्यादिक नेताओं ने उसका विरोव किया था। देशवन्चु चित्तरजनंदास 
बंगाल के प्रतिनिधियों को छेकर विरोध करने की इच्छा से ही नागपुर- 
महासभा मे उतत्यित हुए थे। परन्तु महात्मा'जी की तकंशीर दलीलो 
का लोहा उन्हे मानना पडा। असहयोग का औचित्य उनके गले उतर 
ग़या। कहाँ तो वे विरोध करने पर तुले हुए थे और कहाँ उन्हें 
प्रस्ताव का ही भरी सभा ,में समर्थन करना पडा। देशवन्यु बुद्धिमान 
थे, वीर थे और सवसे बढकर त्यागी थे । इधर जसहयोग-प्रस्ताव का समर्थन 
किया और उपर दूसरे दिन उन्होने.करीब ६ छात्र सालियाना आमदनी 
की वकालत को तिलाञजलि दे दी। इस अधिवेशन ने गराघी जी को 
चार बड़े बडे राष्ट्र-भकत, त्यागी, वीर और वुद्धिमान्‌ सहायक दिये। 
युकक्‍त-प्रान्त से पडित मोत्रीछाल नेहरू, बगाल से देशवन्धू चित्तरजनदास, 
भसद्रास से श्रीयुत राजगोपालाचार्य और विहार से वावू राजेन्द्रमताद 
मिले । इन चार दिक्‍्पालो की सहायता पाकर गाधी जी का नेतृत्व खिल 
उठा। अव वे जन-समाज के सर्वेसर्वा हो चले | अधिवेशन के बाद महात्मा 
जी का देशव्यापी दौरा शुरू हुआ। हिन्दुस्थान का वातावरण बसहयोग 
की चर्चा से गूंजने लगा। जहाँ जहाँ गाधी जी पहुंचे, उनके नये कार्य- 
क्रम को सुनने के उत्सुक लोग हजारों की सख्या में उपस्थित होने छगे। 
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हवा मे एक हलचल पैदा हो गई । जन-समाज का हृदय क्षुव्ध होने छगा। 
देश के सैकडो सभा-मझ्यों से आसन की बूराइयो का नग्न रूप खीचा 
जाने लगा। उप उत्तेजनापूर्ण वातावरण मे राष्ट्रीय कार्यकर्ता ऐसे निर्भय 
होकर अपने दिलों का खुलासा करने छगें, जैसा कि वे कभी न कर 
पाये थे। अधिकारीवर्ग इस हरूचछ को चुपचाप ताकता रहा। 
असहयोग के दो पहलू थे। पहला विधातक और दूसरा विधायक | 
कौसिड-अहिष्कार और उपाधि-त्याग के विधातक कार्यक्रम देश की उस 
परिस्थिति मे जक्य और सभव नही थे। अलवत्ता अदालतो का वहिष्कार 
करनेवाले अपने मामलो को पचो के सुपुर्द करने छुग्रे, और स्कूल तथा कालेज 
से निकले हुए लडके राष्ट्रीय स्कूलो मे तथा विद्यापीठों मे भरती होने 
लगे। नौजवान विद्याथियों में वड़ी खलवली मच गई। सरकारी स्कूलो 
में उतकी संख्या घटने लगी। इन सस्थाओ का नाम गुलामलावा' पड 
गया। जो विद्यार्यी सक्कूल कालेजो के वहिष्कार से उदासीन रहकर पहले 
के समान आने-जाने लगें, उन्हे रोकने के लिए असहयोगी विद्याथियो ने 
जगह-जगह कालेज-द्वार के सामने धरना देना शूरू किया। बगाहू 
में देशवन्बु के त्याग ने विशेष उत्तेजना दी। खासकर नौजवान विद्या- 
थियो के नाम उन्होने बड़ी माभिक अपील निकाली । उसका आशय था --- 
“प्यारे नौजवानों ! यह हमारे राष्ट्र का संकट-काल है। परतन्त्रता 
से हमें मृत होना है। इस समय हमें अपने राष्ट्रीय इतिहास का निर्माण 
करना है। ऐसे समय मे क्या तुम्हे यह शोभा देता है कि देग; का 
इतिहास बवाना छोडकर लिखित इतिहास के निर्जीव पृष्ठो को स्कूल- 
कालेजो को चहारदोवारी के भीतर पढते बैठो ! इससे बढ़कर तुम्हारे 
लिए लज्जा की बात और क्या हो सकती है?” 
देशवन्बु की राष्ट्र-मावना बडी पवित्र और सक्रामक थी। उसने 
नौजवानों पर जादू का असर डाछा । वँगारू का भावना-पूर्ण वातावरण 
एक भावक और भव्य नेता को पाकर सत्ताघारियों के लिए भयावह 
हो गया। गिरफ्तारियाँ शुरू हो गई। ' 
फा? रहे 
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यही समय माण्टेग्यू चेम्सफोर्ड के झ्ञासन-विधान का प्रारम्भिक काल 
था। सन्‌ १९२१ में इस विधान के अनुसार चुनाई हुई | कौसिल- 
बहिष्कार के पक्षपाती काग्रेस-नेता इस चुनाई से अछूग रहे। अधिकाश 
भतवाता भी उदासीन रहे। पर हिन्दुस्थान एक ऐसा देश है, जहाँ 
देशद्रोही और पतित लोगो की सख्या बहुत अधिक है। विशेषकर इस 
देश के शिक्षित छोगो मे स्वाथपरता खूब समाई हुई है। वे बड़े महृत्त्वा- 
काक्षी है । पर जिस देश्ष में विदेशी सत्ता स्थापित हो, जहाँ सुयोग्य विहानो 
के लिए दासत्व के त्िवाय कोई दूसरा चारा ही न हो, वहाँ महत्त्वाकाक्षा 
के लिए गुजाइद ही क्या हो सकती है। पराधीन जाति के लिए ऐसी 
भानवोचित थाकांक्षा का मार्य वन्‍द रहता है। फिर भी इस देझ्ष में 
बंनावटी और मिथ्या महत्त्व के पीछे दौडनेवाले छोगो की संख्या कम 
नही है। ऐसे सभी छोग कौंसिल-बहिष्कार का फायदा उठकर छोकमत 
के विरुद्ध कौंसिलो में केवल दो ही वोटों की वदौलत दाखिल हो गये। 
उन्हें इस बांत की चिन्ता न हुई कि छोग उन्हें क्या समभेंगे। स्वार्थी 
की आँखें ही नही होती,' उसका हृदय शुष्क और मस्तिष्क मन्‍्द रहता है 
ऐसे मन्द बूद्धि के स्वार्थी छोग कौंसिलो में जाकर भर गये। सत्तावा- 
रियो को उतकी उपस्थिति से किसी तरह सन्तोष हो गया। नया 
विधान इन नये रेंगरूटो की वदौलत किसी कदर बालू हो गया। 

पदवीधारियो के लिए सरकारी उपांधि से मृक्त होना मुश्किल काम 
था। बिना पराक्रम के रायबहादुर कहानेवाले लोगो में ऐसी स्वाभिमान- 
भावना का जाग्रत होता असभव था। चापलूसी और शिकायत की 
बदौछत प्रतिष्ठित होनेंवाले छोग मनुष्यत्व का जामा पहले ही उतार 
देते है। फिर उनके हृदय में सदृभावना के लिए स्थान ही कहाँ रह जाता 
है ? साराश यह कि सरकारी उपाधियाँ सरकार को बहुत कम सत्य , 
में वापस हुई । वकालत छोड़नेवाले वकीक दोन्‍चार की सल्या में तो 
अधिकाद ज़िलो में मिकले, परन्छु अधिकाश वकीछ-सम्प्रदाय अदालतों 
के बहिष्कार से उदासीन ही रहा । अपने धंधे की वर्दी पहने हुए वे 
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बदालतो में अडे ही रहे और वाहरी आन्दोलन की धूमधाम अपने अपने 
दफ्तरो से चुपचाप देखते रहे । महात्मा जी को इस वाचाल और बहु- 
श्रुत सम्प्रदाय से बडी निराशा हुई | गावी की चलाई हुईं आँधी में 
पडकर देश की अपढ जनता तो क्षुव्ध हो गई, परन्तु इन पढे-लिखे मूर्खो 
का हृदय काष्ठवत्‌ निश्चल और निस्तव्व ही बना रहा। उनके आचार- 
विचार में विशेष परिवर्तन कुछ भी न हुआ। कुछ छोग कॉलर और 
टाई का परित्याग करके, कुछ देशी मिलो के कपडे ही पहन कर और कुछ 
खट्टर की सिफे टोपी छूगा कर अपनी राष्ट्रीय भावना की मन ही मन 
सराहता करने लगे। लेकित अदालहतो मे उनकी पैरवी यथाविधि 
पूर्वेवत्‌ ही जारी रही। हाँ, ऐसे लोग अलवत्ता गाघी जी के कार्यक्रम 
पर टीकाटिप्पणी जरूर जड़ने छंगे। जहाँ कर्मण्यता काफूर हो जाती 
है, वहाँ जिल्ला की चपलछता चौगुनी बढ़ जाती है। 

विद्वानो में अकूसर इस वात पर विवाद हुआ करता है कि असहयोग- 
आन्दोलन सफल हुआ या विफल। यह प्रइन ज़रा टेढा है, इसलिए 
इसका उत्तर बहुत सोच-समझ कर देना चाहिए। इस प्रइन का उत्तर 
देनेवाले की मानसिक अवस्था पर अवलम्वित है। जिन छोगो ने 
इस आन्दोलन मे योग देकर थोडा वहुत त्याग किया है, वे ऐसा नही समभते 
कि असहयोग विफल' हो गया । परन्तु ऐसे छोग कि जो बिलकुल तटस्थ 
रहकर तमाशा देखते रहे, अकसर कहते हुए सुने जाते हे कि आन्दोलन 
व्यर्थ गया। परन्तु इन दोनों मानसिक अवस्थाओ से बचकर पक्षपात- 
रहित दृष्टि से हमे यहाँ पर विचार करना हूँ । 

आन्दोलन के प्रारम्भ-काल ही में जिन लोगो ने यह धारणा बना 
ली होगी कि काग्रेस का फरमान निकलते ही वकील वकालत छोड़ देगे, 
कौंसिले बिलकुल खाली रह जावेगी, काछेजो के द्वार बन्द हो जावेगे और 
देश मे एक भी रायबहादुर न रह जायगा और इन सबके परिणाम 
म सरकारी शासन स्तभित हो जावेगा, वें छोग यदि असहयोग को विफल 
समभों तो इसमें कोई आइचयं की बात नही हूँ। विस्मय तो उनके उस 
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भोठे और विश्वासी हृदय पर होता है, जिसने हिन्दुस्थानी लिक्षितों के 
सम्बन्ध में ऐसी ऊँची आधा बाँव छी भी। इस देव में जितने पढ़ें-लिखे 
आदमी है, उनमें से बहुत-से छोग सरकारी नौकरियों के द्वारा अपना 
पेट पाल रहें है। इस नोकर-समाज से हमें कभी कुछ भी आता नहीं करनी 
चाहिएं। इन समान ने अपना मनुष्यत्व छोहकर आधसन-मणीन के 
कर-शुरज्ञों का रुप घारण कर छिया है । नतो वे हिन्दस्थानी रहे न 
मनुष्य ही; वे सिर्फे सरकारी चौकर है। उनकी जाति व्रिलकुल अलग 
है। इसके मिवाय जो स्वतत्र प्रेशेवाले पढ़े-लिखें छोग है, उत्हीं में से 
शुष्ट-मेवक मिलते आये है । परन्तु ऐसे सेवकों की संख्या बहुत कम 
रही हैँ । अधिकांधथ वकील और टाक्टर जो स्वतत्र भिधितों में अग- 
गण्प हैं, अपने स्वार्य-साथन ही में तल्लीन रहते आये हे । दूषित थिक्षा- 
प्रणाली और पराधीनना के वातावरण में पलने के कारण उनके 
पुरुपत्व की कमर दूट गई है। न तो दे सीधे खड़ें ही सकते है, न 
तन कर विचार ही कर सकते है। विदेशी भत्ता को सहायता पहुँचाने 
की ग्रज से ही उनका मानसिक निर्माण हुआ हैं। वही काम वे कर भी 
रहे हे। भछा जो छोग बचपन से ही सहयोय के साँचे में ढाले गये है 
वे बात की बात में अस्रहयोंगी कैसे हो श्कते थे? असम्मव, विलकेड 
असम्भव। इन पत्तियों के लेखक को शिक्षित समृदाय की नाछायकी का 
पूरा पूरा ज्ञान था और खास कर इस कारण कि वह स्वयम्‌ एक शिक्षित 
व्यक्ति हैं। अतएुव उसे इम बान की कभी आजा ने थी क्रि देश-प्रेम की 
प्रेरणा से भारतीय शिक्षिव-समाज कमी ऐसा त्याग कर सकेगा। स्वयम्‌ 
महर्मा जी कौ ऐसा विष्वास हुआ द्ोगा--ऐंसा विव्चास हमें नहीं 
होता। वे तो मनुप्य-क््वमाव से और विशेषकर हिल्दुस्थानी मनोवृ्ति 
में चहुन अधिक परिचित है | 

किर भी उन्होंने इस आन्दोलन का सृत्रपाव क्यों किया ? इस 
प्रथम का यही उत्तर हो सकता हैँ कि छमी न कभी हिल्दुस्थान के 
जन-समाज को स्वावलम्बंत की शिक्षा देनी ही थी । उसे ब्स बीत 


( रेछ३ ) 


को जानकारी चाहिए थी कि देश का सारा जासन उन्ही की बदौ- 
लत चल रहा हैँ और यदि वे चाहे और कुछ त्याग करने का सकलल्‍प 
करे, तो वर्तमान शासन में आवश्यक सुधार करना बिलकुल सम्भव 
और शवय है । यह भी प्रत्यक्ष रूप से दिखाना था कि खोई हुई 
स्वतत्रता केवल विनय-शील प्रार्थना के बरू पर नहीं मिरू सकती । 
उसके लिए स्वाभिमान, स्वावरूम्बन और सम्मिलित प्रधत्वत की आवदय- 
कता होती है । इसके सिवाय हमें अपनी कमजोरियो का ज्ञान भी 
होना था। जव॑ तक हमारे सामने परीक्षा की कस्तौटी नहीं थी, तब 
तक हम अपनी तथा एक दूसरे की नैतिक योग्यता की पहचान भी नही 
कर सकते थे। देश को इस वात का जान होना जरूरी था कि केवल 
शिक्षित लोगो के भरोसे जन-समाज का उद्धार होना शकक्‍य नहीं है, 
जाग्रत जनता का शुभ सकल्प चाहिए और चाहिए देश-व्यापी असन्तोष 
तथा कष्ट-सहन करने की दुर्देमनीय क्षमता । साराश यह कि सोते हुए 
जन-समाज को एक जोर का धक्का देकर जगाना था। 

मान लिया कि असहयोग-आन्दोलन से वर्तमान शासन मे न तो 
कुछ सुधार हुआ और न फिर उसका अन्त ही हुआ । केवल इसी 
दृष्टि से कई लोगों ने ऐसी घारणा वना लो हैं कि आन्दोलन बिल- 
कुछ विफल हो गया। पर ऐसा समभनेवाले यह नहीं समभते कि एक 
स्थापित शासन-सत्ता का डिगाना बहुत कठिन हैँ और सदियों के 
पराधीन रहनेवाले जन-समाज में स्व॒राज के लिए आवश्यक मनोबल 
पैदा करता उससे और भी बहुत कठिन काम है। उन्हे निश्चित रूप 
से समक लेना चाहिए कि स्वराज सहसा एक ही आन्दोलन की बदौलत 
हरगिज़ नही मिल सकता । न जाने कितनी वार कई छोदे-बडे आन्दोलनो 
का क्षोभ देश को समय-समय पर सहना पडेगा | जिस अन्तिम आन्दोलन 
की बदौलत स्वतत्रता मिलेगी, उसीमे॑ राष्ट्र-भावना का पूराश्पूरा 
मनोबल दुष्टिगत होगा । यथार्य में स्वराज हमारी आन्तरिक प्रेरणा 
का परिणास होगा । यह स्वराज-निष्ठा आज देश के जन-समाज में 


( रैज्४ड ) 


विद्यमान नही है। ऐसी प्रेरणा-शक्ति हमे बैठे बिठाये नही मिल 
सकती उसे प्राप्त करने के लिए एक नही, अनक आन्दोलनो 
मावश्यकता- होगी । * 8 

- इस दृष्टि से यदि कोई देखे, तो अनायास प्रतीत होगा कि असहयोग 
का-पैरिणाम वही. हुआ जो हो सकता था और होना चाहिए था। 
शासन का अन्त न हुआ, लेकिन उसकी चैतिक प्रतिष्ठा छोगो की नजर 
में; गिर ग़ई। देश का सार्वजनिक जसत्तोष बहुत बढ गया । कई हिन्दु- 
स्थानी -स्वावलम्बी होना सीख गये। नकली देशभकक्‍तो की असलियत 
खुल गई। राष्ट्रसेवा के क्षेत्र मे बनावटीपन और धोखेबाज़ी की गुजाइश 
बहुत कम रह गई। सावंजनिक जीवन का वातावरण बहुत कुछ शुद्ध 
हो गया। जो छोग सनन्‍्तोष और ऑऔत्मगौरव के साथ विदेशी शासव से 
सहयोग करते जाये थे, उन्हे अपने आचरण से सकोच होने छगा। लोगो 
की नजर से वे गिर गये। जन-समाज के हाथ में भनृष्यत्व का जो मौन- 
दण्ड था, वह बिलकुल बदल गया। स्वराज-समर्यंक कैदी पराघीनता- 
पोषक मैजिस्ट्रेट से अधिक श्रद्धास्पद हो गया | असहयोग की बढ़ती हुई 
भावना ने छोगो को पदिचमी वेष-मूषा से पराड मूख कर दिया। स्वदेशी 
आचार-विचार अधिक पसन्द आने रूगे । भारतीयों को अपनी भारतीयता 
पर नाज़ होने छगा। असहयोग के एक ही झटके से इतनी 'विचार-क्रान्ति 
केवल दो-तीन वर्षों के अन्दर ही उत्पन्न हो गईं। जितनी आत्म-चेतनता 
इस देश मे इन तीन वर्षो में आई, उतनी कदाचित्‌ गत पचास वर्षो में भी 
नहीं आसकी थीं। जितना मनोबरू भारत के जन-समाज ने इस आन्दोलन 
के हारा प्राप्त किया, उसका अर्वाश भी उसके यास पहले मौजूद 
नहीं था। आत्मकल्याण का जो मार्ग असहयोग ने दिखाया, उत्तकी 
दिशा का ज्ञान तक पहले छोगो को नहीं था। फिर भी कुछ विचार 
शून्य आलोचक ऐसा कहा करते हैँ कि महात्मा जी का कार्यक्रम 
विलकुल विफल हो गया। ऐसी समभक को नासमझी के सिवाय बीर 


बया कह सकते हे ? 


( ३७५ ) 


जो लोग सच्ची जिज्ञासा से प्रेरित होकर असहयोग-आन्दोलन 
के परिणाम की माप-तौल करना चाहते हे वे ज़रा सन्‌ १९३० 
के सत्याग्रह की उम्रता और व्यापकता पर विचार करें। यदि 
सन्‌ २०-२१ का पहला भंटका हिन्दुस्थानियों को न मिला होता, तो 
सन्‌ १९३० का सत्याग्रह इतना तेज न होता कि छॉर्ड इविन को 
समभौते की आवश्यकता हुई होती । असहयोग का प्रवाह आया और 
निकल गया; परन्तु छोगो के हृदय में जातीय स्वाभिमान की एक अमर 
भावना छोड़ गया । यह भावना ही जन-समाज की स्थावर सम्पत्ति है । 
इसी के आधार पर ही हिन्दुस्थान स्वाधीन होगा | इस दृष्टि से यदि 
विचार करें, तो मानना होगा कि असहयोग ही क्या, दुनिया मे 
कोई भी आन्दोलन विफल नही होता । अनेक आन्दोलनो के सम्मिलित 
प्रभाव से ही जन-समाज में विचार-क्रान्ति उत्पन्न होती है और 
जैसे-जैसे यह क्रान्ति अधिक व्यापक और गम्भीर होती जाती है, वैसे 
वैसे जन-समाज का मनोनीत आदर्श निकटवर्त्ती होता जाता है। 

हिन्दुस्थान इतना बडा देश है और यहाँ के निवासियों मे इतनी 
भेदबुद्धि और साम्प्रदायिकता विद्यमान है कि उनमे राष्ट्रीय भावना के 
आधार पर एकवाक्यता स्थापित करना कठिन से भी कठित काम है। 
केवल मौखिक प्रवचनो के द्वारा यह काम पूरा होने का नहीं। 'नाय- 
मात्मा प्रवचनेन लूभ्य | हमे तो अपनी खोई हुईं आत्मा को फिर से 
प्राप्त करना है। उसकी प्राप्ति पौरुष के बिना सम्भव नही। स्वाव- 
लम्बन ही पौरुष का दूसरा नाम है। परावलम्बी होने की मानसिक 
प्रवृत्ति हमारे देशवासियों मे पहले आई और राजनैतिक पराधीनता 
बहुत पीछे । यदि हमे स्वराज प्राप्त करना है, तो हममे उत्ती क्रम से 
स्वावलम्बन-शीलता पहले चाहिए और चाहिए अपनी परतत्रता से व्यापक 
विराग । जिस दिन देझ मे यह सामूहिक मनोवृत्ति तैयार होगी, उसी 
. दिन श्ञाम तक हमे स्वराज भी मिल जावेगा । छेकित हमारे राष्ट्र की 
मानसिक तैयारी अनायास होनेवाली बात नहीं हैं । इसके लिए कई 


( ३७६ ) 


प्रसगो पर कई तरह के आन्दोलनो की आवश्यकता होगी | उन सबका 
जो सम्मिलित परिणाम होगा, वही हमारे राष्ट्रीय ध्येय को पूरा 
करेगा । एकआधघ आन्दोलन की बदौलत स्वराज प्राप्त करने की इच्छा 
करेना और यदि वह सिद्ध न हुआ, तो! आन्दोलन को विफल समभना 
नासमझकी के सिवाय कुछ भी नहीं है । 4 

यथार्थ मे यह हमारी समझ की भूल है, जो हम समभते है कि 
विदेशी हम पर राज्य, कर रहे है । परतनत्र जाति पर जो ग्रासन होता 
है, वह विदेशियों का नहीं, स्वयम्‌ उसकी कमजोरियों का हीं शासन 
होता है । हिन्दुस्थान के'छोग अपने ही मोह-पाश्ष में बंधे हुए है । यदि 
हमारी छारूच की मुद्ठी' खुल जावे, तो इसी क्षण हम स्वत्त्र है| 
बदर फेसानेवाले तग मुँह के घडे मे 'कुछ चने डाक कर' उसे जमीन मे 
गडा देते है। बदर आता है और घडे मे अपनाहाथ डाल कर चने 
से अपनी मुट्ठी भर छेता है । तत्पदचात्‌ वह अपनी भरी हुईं मुष्ठठीको 
घडे के तग मूँह से निकालने का।प्रयत्त करता है, पर मुद्ठठ्दी निकलती 
नही । यदि वह चने का मोह छोडकर मुट्ठी खोल दे, तो घडे से उसका 
हाथ निकल आवबे और वह कभी; गिरफ्तार न हो । परन्तु बदर न तो 
चने छोडता है , न फिर उसकी मुट्ठी ही, घडे से बाहर होती । अन्त 
में वह मदारी के हाथ लग जाता है । हम मनृष्य हे और बदरों से अधिक 
सभ्य और समभदार होने का दावा करते है । परन्तु इस दृष्टि से यदि 
विचार करें, तो प्रतीत होगा कि हम अपनी मर्कटी, मनोवृत्ति के कारण ही 
गुलामी मे गिरफ्तार है । चने का मोह हमे मुछ्टठी नहीं खोलने देता और 
बेंधी हुई मुट्ठी घडें से निककती नहीं। यही हारूत हमारी हो रही 
है। महात्मा जी/ने असहयोग-आन्दोलन के द्वारा हमे मुट्ठी खोलने का 
ही उपदेश दिया | परन्तु चने की छालूच में हिन्दुस्थान के मानव- 
रूपी मकंट अपनी स्वतत्रता खो चुके है । आज़ादी के पके हुए फल उन्हें 
मंजूर नही । मदारी के विल्लेरे हुए चने उन्हे अधिक पसन्द है । 

असहयोग का सिद्धान्त इस वानरी प्रलोभन से जन-समाज को 


( ३७७ ) 


मृक्त करने का एक ही उपाय है । वह सिखात्ता है कि मनृष्य की बेड़ियाँ 
यथार्थ में लकडी-लोहे की नहीं, मोह और स्वार्थ की बनी रहती है । 
उन्हे खोलने की कुजी किसी दूसरे के पास नही, स्वयम्‌ वन्दी के हाथ 
में रहती है। सच पूछा जाय तो मनुष्य स्वयम्‌ अपना ही जेलूर है। 
स्वतत्र होने के पहले अपने स्वभाव और परिस्थिति की इस विचित्रता 
का उप्ते ज्ञान होना चाहिए । जब तक वह अपनी परततन्नता का जिम्में- 
दार दूसरो को मानेगा, तव तक उसकी उद्श्रान्ति उसे स्वतत्र होने 
की क्षमता विककुछ न देगी। जिस दिन वह सम# लेगा कि स्वराज 
मनुष्य के हृदय ही में विद्यमान है और उसके द्वार खोलने की कुजी 
पुरुषार्थ है, उसी दिन उसे अपना कल्याण-मार्ग स्पष्ट रूप से दिखाई 
दे सकेगा । 

दुरावार से अतहयोग करना प्रत्येक नोतिमात्‌ मनृष्य का जन्म- 
सिद्ध अधिकार है। यदि आदमी अपने आचरण का ज़िम्मेदार है, तो 
उसे इस बात के निर्णय का भी अधिकार है कि वह किससे सहयोग 
और किससे असहयोग करे। मनुष्य के इस नीतिमत्ता-मूलक, ईश्वरदत्त 
अधिकार पर हस्तक्षेप करने का न तो समाज को अधिकार है, न शासको 
को। ययाथे में समाज तथा शासन की व्यवस्था संदाचरण और 
न्याय के आधार पर ही स्थापित हो सकती है । मन्‌ष्यों मे यदि सदाचार 
का एकदम अभाव हो जावे, तो सामाजिक व्यवस्था पल भर में नष्ट हो 
सकती है। अतएवं छोगो का सामाजिक जीवन न्याय-मूलक सहयोग 
पर ही अवरूम्बित हँँ। राजा और प्रजा का भी पारस्परिक सम्बन्ध 
दोनो की कर्त्तव्य-परायगता की बदौलत ही स्थायी हो सकता है। 
अतएव शासन-व्यवस्था और सहयोग का मूलाधार सदाचार ही हैं। 
ऐसी हालत मे जो मनुष्य सदाचार-पथ से भ्रष्ट होकर स्वेच्छाचारी 
हो जाता है, वह स्वय सहयोग के निर्दिष्ट मार्ग का परित्याग कर देता 
है। अतएवं कोई भी समझदार आदमी इस बात को स्वीकार करेगा 
कि नीति-मार्ग पर आरूढ़ रहनेवाला मनुष्य असहयोगी तही हे। असहयोग 


( ३७८ ) 


तो वही करता है, जो न्याय और सदाचार के पूर्च-निष्चितत पथ का 
अनुसरण करूना छोड़ देता है। 

दृष्टि से विचार करने पर पाठकी को अनागरास्त प्रतीत होगा 
कि सन्‌ २०-२१ के आन्दोलन में वास्तविक असहयोगी कौन था। 
न्याय और कर्तेव्य-यथ से पराछ मुख कौन हुआ था ? निहत्ये जन-समाज 
पर अनावद्यक और अनुचित आक्रमण किसने किया था? जो सत्ता 
ऐसे दुराचारों का समर्थन करती थी, वह सहयोग के निदिष्ट पथ को 
स्वयं छोड़ चुकी थी। असहयोग का वाना पहले उसी ने धारण किया 
था। न्याय-पथ् पर आहूड रहनेवाला मनुष्य ही सच्चा सहयोगी हू । 
अतएव सर्व-साधारण की स्थूल दुष्टि में महात्मा ग्राघी तथा कांग्रेस के 
समर्थक असहयोगी भक्ते ही प्रतीत हो, परन्तु नीति-गास्त्र तया 
समाज-शास्त्र की आँखों में असहयोग-पथ के अनुसरण करनेवाले इस देश 
के शासक और सत्ताघारी थे, जो न्‍्यायानुमोदित सहयोग-मार्ग से पहले 
ही पराइ मुख हो चुके थे। असहयोग-आन्दोलन के ज़माने में महात्मा 
जी ने मेंगरेज़ों के नाम पर जो 'लुली चिट्ठी लिखी थी और वाइसराय के 
वक्‍तव्य पर जो उत्तर दिया था, उनमें इस वात की ओर उन्होने 
प्रत्यक्ष रूप से सकेत किया था कि भारतीयों की स्वाभिमान-रक्षा का 
भार्ग ही न्यायानुमोदित माना जा सकता हैँ! इस मार्ग पर महात्मा 
जी सहयोग करने के लिए तैयार थे। केवल तैयार ही न थे, ऐसे 
नन्‍्यायानूमोदित सहयोग के लिए उनके हुदय में मर्मान्तक वेदना हो रही थी। 
क्यो न होती ? जिस मनुष्य ने अपने सार्वजनिक जीवन के ३० वर्ष 
अंगरेजो के साथ सहयोग करने में बिताये और जिसने साश्राज्य- 
निष्ठा के अतिरेक से प्रेरित होकर सिद्धान्त-प्रेमी होते हुए भी अपने 
सिद्धान्तों की ओर दुर्लक्ष्य कर दिया, उस मनुष्य को किस छावारी में 
असहयोगी होना पड़ा होगा, इस बात का अनूभान कल्पनाशीछ पाठक 


सहज ही कर सकते है 
इस ज़माने में असहयोग कौ रूप-रेखा वॉवनेवाले सबसे पहले 
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टॉल्स्टॉय ही हुए। सरकार तथा सरकारी नीति से उन्हे बड़ी घृणा थी। 
इसके सिवाय वे अहिंसा के भी समर्थक थे। इस कारण उन्होने दुखी 
प्रजा को सरकारी दमन से मुक्त करने का जो उपाय बतलाया है, 
वह अहिसात्मक असहयोग ही है। पाठक देखे कि वे जन-समाज को 
सत्ताधारियो के दुराचारो से मुक्त होने के लिए कैसी सलाह देते है-- 
“हर मनुष्य को यह समझ लेना चाहिए कि सरकारे न सिर्फ 
वेकायदा ही है बल्कि लोगो के जानोमाल और चरित्र को चहुत ही 
नुकसान पहुँचानेवाली है। कोई ईमानदार और सच्चा आदमी न तो 
सरकार के कामो मे शरीक हो सकता है और न उसे शरीक होना चाहिए। 
हर एक ईमानदार और सच्चा जादमी कभी न चाहेगा कि हम सरकार 
के द्वारा कोई फायदा उठावे और न उसे कभी ऐसी इच्छा करनी 
चाहिए। ज्यों ही छोगो की समझ मे यह बात आने लगेगी, त्योही वे 
सरकार के साथ असहयोग करना प्रारम्भ कर देगे | जब अधिकतर 
लोग सरकार से असहयोग कर देगे, तभी सरकार की धोखेबाज़ी 
का खात्मा हो जावेगा और तभी छोग सरकार की गुलामी से छुटकारा 
पा जावेगे। बस यही एक उपाय गुलामी से छूटने का है।” 
(जनादंनभट्ट लिखित टॉल्स्टॉय के सिद्धान्त' पृष्ठ ९६) 
विषम परिस्थिति मे पड जाते पर बडे बडे विचारको के भी विचार 
कितने असयत और विषुम (प्री-98&॥००१) हो जाते है, 
उसी का उदाहरण पाठकों को इस अवतरण में मिलेगा। टॉल्स्टॉय 
ने जिस समय सरकार-सम्बन्धी उपर्युक्त विचार लिखें, उस समय उनकी 
आँखो के सामने जार की नादिरशाही, मूल रही थी। अतएव यदि 
पाठक सरकार और ज्ासन के सम्बन्ध मे टॉल्स्टॉय की विचार-अ्रान्ति 
से बचना चाहे, तो उन्हे चाहिए कि इस अवतरण में जहाँ-जहाँ 
सरकार छब्द का उपयोग हुआ है, वहाँ वहाँ जार की सरकार या किसी 
दूसरी अत्याचारी विदेशी सरकार कौ कल्पना कर ले । सभी सरकारे 
बुरी नहीं होती, नफिर उनके अभाव में जन-समाज का कल्याण ही 
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सम्भव हूं.। प्रजा-सत्तात्मक सुव्यवस्थित सरकार तो मानव-सम्यता की 
सुन्दर से सुन्दर रचना है।* 

जो हो, दुराचारी शासन से असहयोग करने का अहिसात्मक 
उपाय पहले टॉल्स्टॉय ने ही सुझाया । पर व्यापक रूप मे इस उपाय को 
अमल में लानेवाले महात्मा गाधी ही है। असहयोग का जो परिणाम 
तके से सिद्ध हो सकता है, वह प्रत्यक्ष देखने मे नहीं आया। फिर भी 
जैसा कि हम कह चुके हे, यह समभना भूल है कि उसका परिणाम बुरा 
हुआ या कुछ भी न हुआ। जन-समाज से कोई भी आचन्दोलन व्यर्थ 
नहीं जाता। महात्मा जी का असहयोग भी अपना काम बखूबी कर 
गया है। उप्तका प्रवाह तो निकल गया, पर भारतीय जन-समाज 
के हृदय पर स्वावलूम्बनशील स्वराज का एक खासा और अमिट चित्र 
हमेशा के लिए अकित हो गया। यह ऐसा चित्र है, जो न तो धोने से 
घुलेगा, न मिटाने से मिटेगा। 


अध्याय २४ 


सत्याग्रह का स्वरूप 

ससार में कुछ वाते ऐसी हं, जो है तो बहुत पुरानी, परन्तु उनकी 
चर्चा हमेशा नई प्रतीत होती है। उनके सम्बन्ध में बार-बार कहने- 
सुनने पर भी जिन्नासु लोगो का जी नही ऊबता। सत्य, धर्म तथा अहिसा 
ऐसे ही विषय हे। मानव-सभ्यता की वाल्यावस्था से आज तक न 
जाने कितने विद्वात्‌ धर्मोपदेशक तथा महापुरुषों ने इन विषयो की 
चर्चा से जन-समाज को पवित्र एवं उदात्त बनाने का प्रयत्न किया 
है। ससार के भिन्न-भिन्न सम्प्रदायों मे सख्यातीत ग्रन्थ आज भी 
विद्यमान है, जिनमे इन विषयो की गवेषणा-पूर्ण मीमासा पाई जाती है। 
कोई ऐसा धर्म नही जो अपनी प्रतिष्ठा, सत्य तथा न्याय की बुनियाद 
पर स्थापित करने का दावा न करता हो और आज तक कोई ऐसा 
महापुरुष भी न हुआ जिसने जन-समाज को उदच्चत और प्रगतिशील बनाने 
के प्रयत्न मे सत्य की दुह्ाई न दी हो। सदियों तक किये गये इतने प्रयत्न 
के बाद भी एक विचारवान्‌ मनुष्य को ऐसा कहने मे कुछ सकोच ही 
होगा कि लोग सत्य के वास्तविक स्वरूप को समक चुके है और 
अब अधिक समभाने की ज़रूरत भी नही है। यथार्थ मे सत्य की चर्चा 
एक ऐसी चीज है जो कभी सीठी नही छगती और जिस पर विचार, वाद- 
विवाद तथा मनन करने की आवश्यकता छोगो को हमेशा प्रतीत होती 
रहेगी। आज भी हमारे सामने राष्ट्रीय जीवन, के प्रस्तुत वातावरण मे 
वही प्राचीन विषय नई आन-बान और अपूर्व सजधज के साथ उपस्थित 
हुआ है। अभी तक सत्य-शोधक लोग वे ही हुआ करते थे जो ससार 
मे विरक्‍त होकर एक मुमुक्षु की हैसियत से पारमाथिक क्षेत्र में सत्य का 
अनुसन्धान किया करते थे। परन्तु आज हमारे सामने सत्यानुसन्धान 

३८१ 


( रे८२ ) 


की वह पुरानी प्रवृत्ति सांसारिक जीवन के व्यावहारिक क्षेत्र में प्रकट 
हो रही हैँ। आज हम ससार के ऊब्रे हुए आध्यात्मिक, मोक्षार्थी की 
हँसियत से नही, परन्तु 'जेन-समाज में रहनेवाले माता-पिता, पुत्र, 
पति तथा पत्नी के नाते राजनैतिक, सामाजिक तथा आ्िक समस्याओं 
को सुलभाने की एकान्त कामना से जीवन के व्यावहारिक क्षेत्र मे 
सत्य-शोधन की प्रवृत्ति प्रकट कर रहे है। जन-समाज मे इस उदार और 
अनूठी मनोवृत्ति को इतने व्यापक रूप में जाग्रत करने का श्रेय वर्तमान 
यूग में महात्मा गांधी के सिवाय किसी दुसरे मनुष्य को नही मिल सकता । 
आज तक न जाने कितने व्योस्यानो, समाषणों तथा लेखो के द्वारा उन्होने 
सत्य और अहिंसा की स्पष्ट 'से स्पष्ठ दब्दों में चर्चा की है। फिर भी 
पटने से उन्होवे अपना जो वक्तव्य निकाला था; उप्त्मे तत्याग्रह को स्थगित 
करते हुए उन्हे यह कहने की आवश्यकता प्रतीत हुई थी. कि छोग अभी 
सत्याग्रह का यथार्थ आशय और स्वरूप नहीं समभ पाये है। उन्होने 
उप्ती वक्‍तव्य में यह भी कहा था कि सत्याग्रह एक छुद्ध आध्यात्मिक 
शस्त्र है। और जब तक मनुष्य आध्यात्मिकता से ओत-प्रोत न हो 
जावे, तब तक इसके दुरुपयोग होने की ही सम्भावना अधिक है और 
गत सत्याग्रह-आन्दोलन में इस सत्याग्रह-हूपी आध्यात्मिक शस्त्र का 
ऐसा ही दुरुपयोग हुआ है। महात्मा जी की राय में इसी कारण से 
हिन्दुस्थाने के गत सत्याग्रह-आन्दोलन को वह सफलता प्राप्त न हुई जो 
होनी चाहिए थी। महात्मा जी की यह सम्मति उनके कई अनुयापियों 
की पसन्द नहीं आईं। जिन लोगो ने उनके दिखाये हुए सत्याग्रह-पथ 
का सच्ची लगन के साथ अनुसरण किया और जिन्होंने इस प्रयल मे 
अपना तन, मन, धन और जन सभी कुछ अर्पण कर दिया उन्हीं लोगो 
से उनके सब कुछ खो जाने के वाद यदि कोई यह कहे कि तुम्हे अभी 
इस मार्ग का रहस्य मालूम नही हुआ और तुमने अपनी भूलछो से इस पथ 
के वांछित सत्परिणाम को दुर्लभ वना दिया, तो उनमे से ऐसा कौन 
मनृष्य होगा जिसे अपने आचरण और वलिदान की ऐसी आलोचना 
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सुनकर क्षोभ और सन्ताप न होगा? ठीक ऐसा ही हुआ। इसी प्रसंग 
की प्रेरणा ने हमे सत्याग्रह के अन्त स्वरूप पर विचार करने के लिए 
उत्तेजित किया हैं। अतएवं हम पाठको के सामने इस विषय पर सर्वागीण 
दृष्टि से जाँच करने की तथा तत्सम्बन्धी महात्मा जी के विचारों की 
वैज्ञानिक रूप से समीक्षा करने की ढिठाई करते है। पाठक क्षमा करें। 
सत्य पर आग्रह करनेवाले को सबसे पहले उसके यथार्थ और 
व्यापक रूप का परिचय प्राप्त कर लेना बहुत आवश्यक है। अन्यथा 
कई प्रसगो पर सत्याग्रही के बदले दुराग्रही हो जानें की अप्रियः और 
अश्रेयस्कर सम्भावना हमेशा वनी रहती है। सचमुच सत्य एक ऐसी 
अगोरणीयान्‌ महतो महीयान्‌' भावना है जो बुद्धि की चगुल मे अतायास 
नहीं आती। फिर भी किसी वैज्ञानिक विचार-सरणी के आधार पर 
यह विषय अधिकाश में बृद्धिग्म्य हो सकता है; इसमे कोई सनन्‍्देह 
नही । 
अधिकाश तत्त्वज्ञानियो की यह सम्मिलित राय है कि यह समूचा 
विद्व-प्रपच किसी आधार पर अवलूम्बित है। सृष्टि की यह बुनियाद 
इतनी पुरानी है कि इसके आदि-अन्त का कोई पता नहीं। यह अनादि 
और अनन्त भी हो सकता है, क्योकि इसमे परिवर्तेनशीलता बिलकुछ 
नही है। सृष्टि बनती है, बिंगड़ती है और फिर बनती है। उसमें नाना 
प्रकार के परिवर्तन होते रहते है, पर विश्व-जीवन के इस चिरन्तन मूल 
में कोई अन्तर नही पडता। वह ज्यों का त्यो वना रहता है। कहने का 
वाश्यय' यह कि इस परिवर्ततशील सूष्टिअपच के मूल मे एक ऐसा तत्त्व 
है जो गक्षय है। यह अमरतत्त्व ही संसार का पोषक हैं। इसी 
बविनाशी तत्त्व को ही अध्यात्म-आास्त्र में सत्य कहते हे । इसी सत्य 
तत्त्व की ओर उपनिषदो ने ब्रह्म' के नाम से सकेत किया है। 'ब्रह्म सत्य 
जगन्मिथ्या,' ब्रह्म सत्य है, शेष सब मिथ्या है। ब्रह्म सत्य इसलिए है 
कि वह निर्बाध है। परिवर्ततशील ससार में वह सदा एक रस, शुद्ध, 
सनातन तत्त्व है। इसी तत्त्व की उपासना निराकार तथा साकार भावना 
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से छोय किया करते है और इस कारण उसके अनेक नाम है। आध्यात्मिक 
दृष्टि से सत्य का यही निर्बाध स्वरूप है। 

परन्तु सत्य का एक दूसरा भी रूप है जिसे हम सापेक्षिक कह 
सकते है। जब निर्बाघ सत्य यानी ब्रह्म विश्व-प्रपच के रूप में अवतरित 
होकर आधिभौतिक जगत्‌ में आविभूत होता है, तो वह अपना निर्वाध 
और निर्गुण बाना छोडकर सापेक्षिक और साकार हो जाता हूँ! समूची 
दृश्य तथा अदृदय सृष्टि उसी मूलतत्त्व (ब्रह्म) का परिवर्तित-रूपान्तर 
ही है । ऐसी हालत में यह मानना होगा कि जहाँ तक विह्व का विस्तार 
है, वहाँ तक हमें सत्य के दर्शन उसके सापेक्षिक तथा सीमित रूप में ही 
होते है। भगवद्गीता में योगेश्वर कृष्ण ने ब्रह्म की इस अवतरण 
क्रिया (गए प्रधणा) की तुलना एक ऐसे वट-वृक्ष से की है 
जिसका मूल तो ऊपर है और शाखाये नीची है । 'ऊध्व॑मूछमध शाल।' 
ऊपर का मूल ऐकमरेवाद्वितीयं अथवा निर्वाध सत्य है, क्योकि वह एक 
ही है और देशकाछ से अमर्थादित है। उसकी अधोगामिनी शाखायें अनेक 
है, अतएव सीमित और सावेक्षिक है! कहने का साराश यह कि 
समूवा ससार निर्वाव सत्य तत्त्व का सा्पेक्षिक रूप है; दूसरा कुछ 
भी नही। | 

इस विश्व-अपंच में व्याप्त होकर रहनेवाले मूल तत्त्व की सवसे बडी 
विशेषता यह हैँ कि वह सदैव सम रहता है। यही साम्यावस्था उसके 
अमरत्व की जननी हैं। परन्तु उससे आविर्मूत होनेवाला यह ससार 
विषम है; क्योकि यह नाना प्रकार के इन्हो से आन्‍्दोलित रहता है । किती 
अंश तक यह विषमता, सुष्टि-परम्परा को चलाने के छिए आवश्यक भी 
है। परन्तु ज्यों ही उसकी मात्रा आवद्यकता से अधिक बढ जाती है, 
त्यो ही जीव-सृष्टि क्षुब्ध और सन्तप्त होकर 'त्राहि माम्‌' कहने लगती 
है। अतएवं इस विषम और आत्दोलित ससार में रहनेवाले जन-समाज 
में भी 'भवद्यक साम्यावस्था को स्थायी बना रखते के लिए कुछ ऐसे 
नैतिक नियमो की रचना मानव-समाज ने की है, जिनका पालन कला 
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प्रत्येक समझदार प्राणी के लिए आवश्यक है। जिसे हम नीति-बास्त्र 
कहते है, उसमे ऐसे ही आचरणीय नियमों की विवेचना मिलती है, जिनके 
पालन से जन-स्माज मे यथोचित समता वनी रहे । इसी साम्यावस्था 
को अक्षुण्ण रखनेवाले कुछ नैतिक गृणो की सृष्टि भी हो चुकी है। 
इन्ही गृणो की प्रेरणा से मनुष्य अपने आचरण को ऐसा परिष्कृत 'तथा 
मर्यादित वना सकता है कि वह अपने तथा जन-समाज दोनों के श्रेय-साधन 
में सक्षम हो सकता है। इन नौतिक गृणो के द्योतक यो तो कई शब्द 
मनुष्य के भाषा-साहित्य में विद्यमान है, परन्तु उनके मुख्य और 
मौलिक रूप दो ही है, न्याय और प्रेम। आच्दोलित ससार तथा जन- 
समाज को साम्यावस्था में स्थापित रखनेवाले ये दोनों आधार-स्तम्भ 
है। न्याय और प्रेम समाजरूपी रथ के दो पहिये हूँ। इन्ही की बदौलत 
ससार प्रगतिशील होकर अपने लक्ष्य-गथ पर आरूढ रह सकता हैं। इन 
दोनो के सयोग से ही शान्ति को उत्पत्ति होती हैं। अतएवं यह अनायास 
प्रतीत होता है कि सृष्टि की मूलस्थिति में जो शान्ति और समता 
है, उसे विषम विश्व-प्रपच के अच्दर यथोचित मात्रा में सुरक्षित और 
स्थायी वनानेवाले, उपरोक्त दोनो नैतिक गुण (प्रेम और न्याय) निर्वाध- 
सत्य के सापेक्षिक रूप ही है। कहने की आवश्यकता नही कि जन-समाज 
को शान्त, समृद्धिशाली और सुख्धी बनानेवाले प्रेम और न्याय ही दो मूला- 
धार गृण हूं। नीतिश्षास्त्र का निचोड ही इन दोनो शब्दों में रखा हुआ 
हैँ। कुछ काल से अहिंसा' शब्द का प्रयोग महात्माओ के प्रभाव से बहुत 
बढ गया हूँ । परन्धु यथार्थ मे यह शब्द नकारात्मक होने के कारण 
उपदेशक का स्पष्ट आशय तो प्रकट करता ही नही, प्रत्युत अनावश्यक 
अ्रम भी लोगो के मन मे उत्पन्न कर देता है। प्रेम और न्याय के.अभाव 
में ही हिंसा की सम्भावना रहती है। इसके सिवाय प्रेम अथवा न्याय- 
बुद्धि से प्रेरित होकर हमे कई प्रसगो पर ऐसे व्यवहार प्रकट करने 
पड़ते है जिनकी नैतिक योग्यता के सम्बन्ध मे विचारवान्‌ मनुष्य को कुछ 
भी संल्देह नहीं हो सकता, परन्तु फिर भी ऐसे आचरणो का बाह्य रूप 
फा० २५ 
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हिसात्मक होता है। न्यायाधीश जब किसी अपराधी को प्राणदण्ड देता हूँ 
तो उसकी आज्ञा प्रकट रूप से हिंसात्मक प्रतीत होती है, फिर भी हम 
उसके व्यवहार को हिसा नहीं कह सकते ! स्वय महात्मा गाघी के 
सामने एक बार ऐसा प्रसय आ पडा' कि एक मरणासन्न बछछे को विष 
देने की! आवश्यकता उन्हे प्रतीत हुईं। एक समय अहमदाबाद के किसी 
मिक के कपाउड में रहनेवाले कुछ कुत्ते पागछ हो गये और छोग 
उनसे त्रस्त रहने लगे। मिल के अधिकारी वैष्णव थे। अतएव 
उन्हे लोगो की प्राणरक्षा का कोई उपयुक्त अहिंसात्मक उपाय व 
सूक पडा। उन्होने महात्मा जी की सलाह छी और उनकी सम्मति से 
करीब चालोस पागल कुत्ते मरवा डाले. गये। ये दोनो घटनायें कुछ 
अभूतपूर्व नही थी। मनृष्य के सामूहिक जीवन में ऐसे प्रसण कई वार 
आया करते हे और ऐसे अवसरो पर हिंसा के अतिरिक्त कोई दूसरा 
उपाय उचित प्रतीत नही होता । ऐसी हिंसा को धर्मश्ास्त्र से समर्थन 
भी मिल सकता है। फिर भी जिन साधारण लोगो के हृदय में अहिंसा का 
उपदेश अपना घर बना लेता है, वे ऐसी घटनाओ को देखकर बडी भ्राति 
में पड जाते है। यह छोगो की नासमभी का दोष तो है ही, पर किसी 
अश्ञ में 'अहिंसा' शब्द का उपयोग भी इस मानसिक सदिग्धता तथा 
बृद्धिमेद का ज़िम्मेदार है। यही कारण है कि स्वव महात्मा 
जी को उपर्युक्त दोनों घटनाओं के लिए बडी लम्बी चौडी कैफियत देनी 
पड़ी थी। क्योकि अहिंसा के मर्म को न समभतेवाल्ा वैष्णव सम्प्रदाव 
महात्मा जी के इस आचरण से बडा उद्विग्न और अग्रसन्च हो गया | वात 
तो यह थी कि जब चालीस की सल्या मे प्रागल कुत्ते छोगो को काटकर 
उनके प्राणों को संकट में डालने छगें और उनसे बचने का कोई दृप्तरा 
उपाय न रहा, तो नीतिश्षास्त्र-प्रतिपादित न्याय-बुद्धि तो यही कहती है 
कि वे सबके सब मार डाले जायें। ठीक इसी प्रकार मरणासन्त बछडे 
का सताप महात्मा जी का प्रेमाभिभूत हृदय सहत न कर सका। उसकी 
रक्षा.का कोई उपाय भी न था। फिर व्यर्थ की यस्‍्त्रणा बढाने से 
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लाभ ? महात्मा जी को उसे विष दे देना ही उचित और नीति-शास्त्र- 
सम्मत प्रतीत हुआ। परन्तु लोगो की दृष्टि मे उनका यह आचरण हिसा 
के रूप में ही प्रकट हुआ। इसी लिए हमारी यह निश्चित धारणा है, 
कि अहिंसा शब्द का उपयोग जन-साधारण के लिए बहुत भ्रमोत्पादक 
है। अतएव उसका सर्वंथा बहिष्कार करना चाहिए। उपयुक्त णब्द 
है, प्रेम और न्याय । इनमे भ्रान्ति की कोई गुजाइश नहीं। * 

प्रेम और न्याय मूलठत एक ही नैतिक गुण-सत्य-के दो रूप है। 
फिर भी दोनो के भाव भिन्न होते है । एक मनुष्य अपने भाई दूसरे मनुष्य 
से जो प्रेम कर सकता हू या करता हैँ उसका तात्तविक कारण क्या हूं ? 
यही कि वे जीव दृष्टि से भिन्न होते हुए भी आत्मिकता के नाते वस्तुत. एक 
है। दोनो एक ही परमात्म-तत्त्व के अश है। साख्य सिद्धान्त के अनुसार 
यदि आत्माये एक दूसरे से विलकुल भिन्न हो और अन्ततोगत्वा किसी एक 
ही मूलतत्त्व मे उनके पर्यवसान होने की निशचयात्मक सम्भावना न रहे, 
तो दो व्यक्तियों मे प्रेम हो ही नही सकता। यदि हो भी तो आद्विर किस 
बुनियाद पर ? प्रेम इस वात को सिद्ध करता हैँ कि दो प्रेमी मूलत 
एक हूं। सक्षेप में यही प्रेम की फिलासफी है। 

न्याय, प्रेम की सार्वजनिकता का परिणाम हैं । जब तक हमारे प्रेम का 
क्षेत्रसीमित अथवा एकदेशीय होकर रहता है, तव तक वह न्याय का अवरोधक 
सिद्ध होता हैँ। फिर भी उसका रूप अक्षण्ण रहता हूँ। परन्तु जब प्रेम 
का विस्तार विदश्वव्यापी हो जाता है तो अपनी समता स्थापित रखने 
के लिए उसे न्याय का माश्रय लेता पडता है, अथवा यो कहे कि प्रेम ही 
न्याय के रूप मे प्रकट हो जाता है। मनुष्य के नाते न्यायाधीश की दृष्टि 
में देवदत्त और रामदत्त दोनो प्रेम-पात्र हे। परन्तु जब पहला दूसरे 
के विरुद्ध सच्ची फरियाद लेकर उपस्थित होता है, तो न्यायाधीश का यह्‌ 
कर्तव्य हो जाता है कि वह अपना निर्णय देकर रामदत्त को दड दे | इस 
न्थाय-बुद्धि मे दो मनोवृत्तियाँ हमेशा विद्यमान रहती हैँ, मनृष्य तथा 
उसके अधिकारो के प्रति प्रेम तथा सदृभावना और उन पर अनावदयक 
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अथवा स्वार्थ-वत आधात करनेवाले के प्रति तिरस्कार-भावना | यह 
तिरस्कार-भावना प्रकट रूप से मानप्तिक हिंसा है, फिर भी वह प्रेम- 
मूछक और न्याय-सम्मत हैँ । े 
; प्रेम और न्याय के इस पारस्परिक सम्बन्ध को यदि हम अच्छी 
तरह हृदयगम कर ले, तो यह वात अन्ायास सम में आ सकती है, कि 
दोनो के अन्तगंत ऐसे भी. आचरणी का नीति-शास्त्र-सम्मत समावेश हो 
सकता है, जिसे हम हिंसा कहते है | अतएवं केवल अहिंसा के उपदेश से 
मनृष्य को नैतिक भार्ग का स्पष्ट रूप तो दिखाई देता ही नही, प्रत्युत 
कई प्रधगो पर भ्रम हो जाने की सम्भावना वनी रहती है। जन-साधारण 
की सत्य बहुघा अप्नरिय मालूम होता 'है । अतएवं सत्य-माषण तथा आचरण 
से कई प्रसगो पर लोगो के, हृदय में ठेस पहुंचती हूँ । प्रेम-प्रेरित-व्यवहार 
भी कई प्रप॒गो पर हिसात्मक हो जाता है । न्याय करनेवाछे को तो 
न जानें कितनी हिंसा करनी पडती हूँ । कहने का साराण यह कि 
सत्य, प्रेम ओर न्याय के भार्ग पर मनोगोगपुर्वक चलते वाले को हिंसात्मक 
व्यवहार प्रकट करने की नौबत अक्सर आया ही करती है। परन्तु ऐसे सभी 
प्रस्ंगो पर हिंसा जास्त्र-सम्मत' मानी गई है । ऐसी हालत में जन-समाज को 
केवछ अहिंसा का उपदेश देने से ही काम नहीं चल सकता। 
यह नकारात्मक शिक्षा शञ्रान्ति फैछाती है और छोगो के नैतिक पथ पर 
यथोचित प्रकाश नही डालती । “भहिंसा परमों धर्म ” गौतम बुद्ध का महा- 
वाक्य है, और ससार में प्रसिद्ध भी है। परन्तु इस वाक्य में हमे 
नीति-विज्ञान की वह स्पष्टता नहीं दिखाई देती जिसकी आवश्यकता 
साधारण जन-समाज को हमेशा रहती है। अभ्रान्त नैतिक उपदेश तो, 
सत्य, प्रेम और न्याय के आधार पर ही दिया जा सकता है! 
उपर्युक्त विचारों से पाठक अनायास देख सकेगे कि नीति-शास्त्र को 
वैज्ञानिक निचोड अहिंसा नहीं हो 'सकती | नीति-सम्मत आचरणीय 
तंतिक गूण तो सत्य, प्रेम और न्याय ही हो सकते है। प्रेम सत्म-मूलह 
होता है और, न्याय प्रेम-प्रेरित है। इस तरह न्याय की नीव सत्य और 
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प्रेम दोनों पर डाली गई हूँ । अतएवं न्याय ही नीति-चास्त्र का अन्तिम 
सिद्धान्त हूँ । उसी के आधार पर जन-समाज सम्बद्ध रूप से प्रगतिशील हो 
सकता है। यदि मनुष्य और मनुष्य के मध्य न्याय की व्यवस्था न हो, तो 
सावंजनिक असन्तोप के कारण मानव-समाज क्षुब्ध होकर देखते ही 
देखते छिन्नमूल हो जावे, इसमें नन्देह ही क्या हो सकता है। 
अध्यात्म-भास्त्र और नीति-भास्त्र दोनो में एक महत्त्वपूर्ण अन्तर 
हैँ, जिसे न भूलना चाहिए। इसमे सन्देह नहीं कवि नैतिक निवमो को 
रचना आध्यात्मिक सिद्धान्तो के आधार पर हुई है। फिर भी हमारे सभी 
आध्यात्मिक सिद्धान्त मानव-समाज की वत्तमान सभ्यत्ता में आचरणीय 
नहीं हो सकते । उदाहरण के लिए आध्यात्मिक दृष्टि से संसार के 
सभी प्रागी तथा सभी राष्ट्र मूलत एक हे । परन्तु जन-समाज का आध्या- 
त्मिक अनुभव इतना ऊँचा नही कि वे आपस में अभिन्न-हृदय होकर व्यव- 
हार प्रकट कर सके। विश्व-चन्वृत्व के नाम पर इतनी दुहाई देने के 
वाद भी ससार की यह दश्या हैं कि एक राष्ट्र दूसरे को अपना जानी 
दुश्मन समझता हूँ। जहाँ बन्धुत्व का प्र्न ही ठेढ़ा हो रहा है, वहाँ 
आध्यात्मिक एकता के भाव किस प्रकार जाग्रत हो ? नि सन्देह अभी 
जन-समाज के लिए अभिन्नता को दिल्‍ली बहुत दूर है। ऐसी हालत में 
हम अध्यात्म-गास्त्र के जितने अश का पालन कर सकते हूँ, उन्ही के 
जावार पर हम अपने नीति-शास्त्र के नियम वना लेते है। एक उदाहरण 
लीजिए गोपाल, गोवरबंन के अधिकारों पर हस्तक्षेप करता हैं। 
गोवर्धन उसका ययोचित हिसात्मक प्रतिकार करता हैं। उसका यह 
आवरण नीति-सम्मत है। कानून भी उसे ऐसा अधिकार देता हैं। 
परन्तु फिर भी उसका व्यवहार अध्यात्म-सम्मत नहीं होता, क्योकि उस 
दृष्टि से न तो कोई अधिकारी हँ न कोई अधिकार छीननेवाला है; एक 
ब्रह्म के सिवाय सब मिथ्या है। सारा विद्व-प्रचच केवछ जनानता- 
मूलक आभास के सिवाय कुछ भी नही है । स्वामी रामतीर्य चोर को--- 
प्यारे चोर! (प्0०79०, 98००) कहकर सम्बोधन करते थे। जहाँ 
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सभी प्यारे हे, वहाँ कौन किसको मारे? सभव नहीं। परन्तु एकता- 
मूलक यह विश्व-प्रेममयी दृष्टि समूचे जन-समाज की नही हो सकती। 
अतएव इस आध्यात्मिक उचाई से कुछ नीचे हटकर नीति-झास्त्र ने 
समाज मे प्रत्येक व्यक्षि को और ससार मे प्रत्येक समाज तथा राष्ट्र 
को आत्म-रक्षा के लिए हिंसा का अधिकार दे दिया है। प्रत्येक प्राणी 
को जीवन और विकास दोनों का जन्म-सिद्ध अधिकार हैँ। यदि कोई 
इस सर्वेग्यापी नियम की अवहेलना करे, और उस प्रयत्न मे यदि 
वह नष्ट कर दिया जावे, तो कोई हजें नहीं। यह मानव-जाति का 
सामूहिक निर्णय है, इसलिए कि सामाजिक व्यवस्था को अराजकता 
से सुरक्षित रखना परम आवश्यक है। 


कहने का साराश यह कि हमारें नीति-शास्त्र को प्रेम और न्याय 
के आवार पर सापेक्षिक सत्य का सामना करना पडता है। निर्वाध 
सत्य अध्यात्म-शास्त्र का विषय है और वह एक ही है। इसके विपरीत 
सापेक्षिक सत्य नीति-शास्त्र का विषय है, और ऐसे सत्य कई रूपो मे प्रकट 
होते हे। दो मनृष्यो के बीच में सापेक्षिक सत्य (न्याय) उसी के पक्ष 
मे रहता हैँ, जिसके अधिकार दुराचरण से छीन लिये गये हो | 
ऐसे सापेक्षिक सत्यो की चर्चा करना ही नीति-शास्त्र (छधग७) 
का उद्देश्य होता है। इस शास्त्र का व्यवहार-बुद्धि से बहुत सम्बन्ध 
है। उसमे देश, क़ाल और पात्र का विचार किया जाता हूँ। मानवी मनो- 
विकारों के कारण जन-समाज में वैयक्तिक तथा सामूहिक सघर्ष होते 
की जो सम्भावनां हमेशा वनी रहती है, उससे सम्राम करते रहना तया 
समाज को दुरवस्था से बचाना नीति-शास्त्र का प्रयम और अन्तिम 
उद्देश्य हैँ। अतएवं उत्ती रूप में वह आध्यात्मिक सिद्धान्तो का पालन 
कर सकता है जिस रूप में वे व्यवहार्य हे । 


महात्मा गाधी ने भारतीय जन-समाज के सामने प्रहुछाद का उदाहरण 
कई बार रखा है। उनकी धारणा हूँ कि दुष्ट पिता के आततायीपन को 
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अहिसात्मक भावना से भेछनेवाला और अपने सिद्धान्त से विचलित 
न होनेवाला वह निर्भय और सत्यस्थ वालक आदर्श सत्याग्रही था। 
हम भी ऐसा ही समभते है । परन्तु हमारी यह भी धारणा हूँ कि प्रहछाद 
का आदर्श हमारे लिए उपयुक्त नही है। उसके सामने जो प्रइन था, वह 
विशुद्ध आव्यात्मिक-स्षेत्र से सम्बन्ध रखता था। वह परमार्थतत्त्व यानी 
निर्वाध सत्य का माननेवाला था। हिसण्यकश्यप की बुद्धि को यह 
वात नही पटती थी। दोनो के बीच में प्रश्न था केवल आध्यात्मिक, 
इईंशवर हैँ अयवा नहीं ? यह एक ऐसा प्रश्न है, जिसका केवल बुद्धि तथा 
अनुभव से सम्बन्ध है। ऐसे प्रझनो को हल करने के लिए हिसात्मक व्यवहार 
किसी मर्ज को दवा नहीं है। हम किसी को केवल शारीरिक तथा 
मानसिक कष्ट पहुँचाकर आस्तिक नही बना सकते, न फिर ऐसे उपायो 
से आस्तिक ही नास्तिक हो सकता है। ईश्वर का अस्तित्व तो एक बुद्धि 
तया अनुभव-गम्य विषय है, ओर बुद्धि तया आचरण के द्वारा ही उसका 
समर्यन हो सकता हूँ। कहने का आशय यह कि सत्याग्रही प्रहकाद के 
सामने जो प्रइन था वह निर्वाध सत्य से सम्बन्ध रखता था, इसलिए 
उसमे हिसा की कोई गुजाइश ही नहीं थी। परन्तु जब दो मनुष्य अपने 
भौतिक अधिकारो के लिए आपस में लडते है, तो उनके सामने जो 
प्रझन उपस्थित होता हैँ उसका रूप आध्यात्मिक नही, नैतिक होता है । 
वहाँ दो मनृष्यो के वीच न्याय की आवश्यकता होती हूँ। न्याय 
सावेक्षिक सत्य है, क्योकि उसके लिए दो भरंगडनेवाले तथा तुलनात्मक 
दृष्टि की ज़रूरत होती है। आजकल पराधीन जातियो के सामने जो 
समस्या है उसका भी यही नैतिक रूप है। प्रहकाद के सामने जैसा था, 
वेसा आध्यात्मिक नहीं। भारतीय आन्दोलन मे सत्थाग्रही प्रहछाद को 
आदर्श माननेवालो को चाहिए कि वे इस महत्त्वपूर्ण अन्तर को ध्यान 
मे रखे। इसलिए हमारी बुद्धि महात्मा जी की इस राय को स्वीकार 
नहीं कर सकती कि सत्याग्रह हमारे लिए एक आध्यात्मिक शस्त्र 
है। आध्यात्मिक तो प्रश्न ही हमारे सामने नही है! हमारी समस्या है 
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नैतिक 4 अतएवं हमारे हाथो में सत्याग्रह एक ,नैतिक जास्त्र के रूफः मे 
ही व्यवहार्य ,हो सकता है। 
ऐसी दर््या में कहना न होगा कि हमारे सामने जो, माववोचित 
अधिकारों का प्रश्न है, वह नैतिक तथा सापेक्षिक सत्याग्रह का विषय 
हो सकता है, ।'हसी कारण वह न्याय-बुद्धि से सचालित ,होगा। उसके 
मूलः में होगा मानव-प्रेम और मानवी अधिकारों की रक्षा का प्रथल । 
हमारा सत्याग्रह राजनैतिक क्षेत्र में न्‍्याय-मूलक ही हो सकता है। 
से।लह थाने अहिंसात्मक तो वह आध्यात्मिक क्षेत्र में ही रह सकता है। 
मैतिक सत्याश्रही के लिए अहिंसा कोई बिलकुल अनिवार्य सिद्धान्त नही है। 
जिस समय जन-समाज गोर पागल कुत्तो के बीच न्याय का प्रदन उपस्थित 
हुआ था, तो महात्मा जी ने निर्णय देकर कृत्ते मरवा डाले। कया वे 
अपने इस) आचरण में सत्याप्रही-पद से विचलित हो चुके थे ” 
बिलकुल नहीं। पायल्त कुत्ते और मनृष्य-जाति दोनो के बीच में त्याय 
का प्रथन था। इसी' तरह जहाँ कही ;दो +मनृष्यो' या भनुष्य-जातियों 
के बीच में अधिकारों का प्रइन उपस्थित हो, तो चहाँ सत्याग्रह का रूप 
नैतिक ही हो सकता है । रामचन्द्र जी नैतिक सत्याग्रही भे। उनके 
साभने वही मानवी अधिकार का प्रश्न था। कृष्ण भी नैतिक सत्याभ्रही 
थे। इसी लिए इन दोनों महापुरुषों ने शान्ति-पूर्ण उपायो के विफल हो 
जाने के बाद हिंसात्मक सत्याग्रह करने का, जो निइचय किया, 
गीति-शास्त्र के सर्वथा अनुकूल ही था,'क्योकि नैतिक सत्याग्रह मे आवद्यक 
हिंसा वर्जित नही हूँ। सापेक्षिक सत्य के निर्णय तथा पालन में कई 
प्रसंगो पर हिसा उचित और अनिवार्य भी हो जाती है। परन्तु प्रटकाद 
के समान आध्यात्मिक क्षेत्र मे निर्वाघ सत्य पर आग्रह करनेवाले के लिए 
हिंसा की कोई गूजाइश नही । यदि भूछ से उसका उपयोग क़िया भी जाये 
तो लाभ के बदले -उछटी हानि ही होती हूँ । 
गौतम बुद्ध के बाद “अहिंसा परमो धर्म की आवाज़ को बुरूद करनेवाले 
दूसरे महाधुरुष महात्मा गाघी ही है। बुद्ध-देव वैदिक कर्मे-काण्ड के उस 
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पतनशील यूग में हुए थे, जब कि यज्ञ के नाम पर पणु-हिसा स्वर्ग को 
सोपान-परम्परा समभी जाने लगी थी। उस अनुचित और अत्यधिक 
जोव-हिसा का समाज से मूलोत्पाटन करने के लिए बुद्ध को अहिसा पर 
इतना जोर देना पडा। उन्होनें यह उपदेश धामिक मच से विषय-विरक्‍त 
मोक्षाथियो को ही दिया था । 

महात्मा जी का यूग भी पश्चिम के हिंसात्मक राष्ट्र-पशुओ के 
आततायीपन से ऊबा हुआ एक जमाना हूँ। स्वय गाघी जी अपनी 
आँखों से तोन युद्ध देख चुके है और उन्होंने उनकी भयकरता तथा 
दानवो करता का अपने विशाल हृदय से अनुभव भी किया है। जिस वेष्णव- 
सम्प्रदाय में इनका लालन-पालन हुआ है, वह भी अहिसामूलक विश्व- 
प्रेम का पाठ सिखाता हूँ । अत्तएव जन्मगत सस्कार और जीवन के अनुभव 
दोनो ने मिरकर उन्हे अहिसा की आचार्य पदवी पर सहज ही बिठा दिया 
हैं। इस उच्चासन से उन्होने अपने हृदय का खुलासा कई वार कर दिया 
है और अपने सम्बन्ध मे गलत-फहमी की कोई गुजाइश नही रख छोडी 
हैँ। महात्मा जी ने यह स्पष्ट रूप से कहा है कि “मे मुमुक्षु हूँ, अपना मोक्ष 
चाहता हूँ और में जन-सेवा केवछ इसी लिए कर रहा हूँ कि वह मुझे 
मोक्ष का सबते अच्छा साधन प्रतीत होती है ।” इसके विपरीत स्वामी 
विवेकानन्द के विचार सुनिए । उन्होने कहा था कि “मुझे अपना 
मोक्ष नही चाहिए, में तो जिस किइती पर बैठा हूँ, उसमे वैठनेवाले छोगो 
के साय ही पार छगूँगा, अन्यथा उनके साय डूब जाना मुझे अधिक 
पसन्द हैँ ।” पाठक इन दोनो दृष्टि-कोणों पर तुलवात्मक दृष्टि से विचार 
करे। 

महात्मा जो की दृष्टि में अपना व्यक्तिगत सोक्ष प्रधान-है । जन-सेवा 
तथा सामूहिक मुक्ति मौण है। स्वामी जी,के अनुसार सामाजिक मोक्ष 
में ही वेयक्तिक म्‌क्ति की पूर्णता।है । अतएवं केवरू व्यक्ति का मोक्ष 
इतना श्रेयस्कर नही है कि उसे लोक-सेवा से अधिक प्रधानता दी जावे । 
महात्मा जी के उपर्युक्त विचार मे उनकी आध्यात्मिकता का अन्त स्वरूप 
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स्पष्टरूप से अकित है । व्यक्तिगत मोक्ष को अपना लक्ष्य बनाने के कारण 
उनके अन्तःकरण में आध्यात्मिकता का रग बहुत गहरा चढा हुआ है। इसी 
कारण कई नैतिक प्रइतों को भी वे विशुद्ध अध्यात्म-दृष्टि से देखते है । 
इसी लिए सत्य उन्हे स्वराज से अधिक प्रिय है। परन्तु स्वामी 
विवेकानन्द के समान जिस मनुष्य की दृष्टि मे समाज-सेवा तथा स्वराज 
प्रधान लक्ष्य होगा, उसके लिए हमारे सामूहिक आचरण की नैतिक योग्यता 
ही सब कुछ है। अतएव यह बात अनायास समझ मे आ सकती हैँ कि 
महात्मा जी सत्याग्रह को विशुद्ध आध्यात्मिक अस्त्र क्यो मानते हे। 
गौतम बूद्ध के समान सत्याग्रह और अहिंसा का विशुद्ध आध्यात्मिक 
उपदेश महात्मा जी यदि घर्म-मच से परमार्थ-तत्त्व के चिन्तको को देते 
तो उनके इस व्यवहार में किसी प्रकार आपत्ति की कोई गुजाइश नही थी। 
लेकिन ऐहिलौकिक वैभव तथा स्वराज के पक्षपाती जन-साधारण को 
सत्याग्रह तथा अहिंसा का नैतिक रूप ही ग्रांह्म और कल्याणकारी हो सकता 
है। महात्मा जी तथा भारतीय शिक्षित समाज इन दोनो के मध्य दृष्टि- 
भेद की जो विषभता प्रतीत होती है, उसका कारण केवल इतना ही 
है कि गाथी जी स्वराज सरीक्षे एक सापेक्षिक सत्य को राम-कृष्ण को 
नैतिक दृष्टि से न देखकर' निर्वाध सत्य पर आग्रह करनेवाले प्रहाद के 
पारवाथिक पहलू से देखा करते है। परमार्थ, अध्यात्म-शास्त्र का विषय 
है और राजनैतिक स्वराज की आकाक्षा करनेवाछा हमारा राष्ट्रीय स्वार्थ 
केवल नीति-शास्त्र का विषय हो सकता है और उसी के आचरणीय नियमो 
के अनुसार वह साध्य भी हो सकता है, अन्यथा नहीं। इन दोनो झात्त्रो 
के बीच जो महत्वपूर्ण अन्तर है उसकी चर्चा हम पहके कर चुके हे । कहने 
का साराश यहाँ पर इतना ही है कि गाधी जी के सत्याग्रह-सिद्धान्त को 
समभने तथा समभाने मे भारतीय जन-समाज को जो कठिनाई हो रही 
है उसका मूछ कारण यही उपर्युक्त दृष्टि-मेव है, दूसरा कुछ नहीं। 
हम इस छेख के पूर्वार्द मे कह आये हूँ कि सत्य के दो रुप होते 
हैँ, निर्वाव और सापेक्षिक । हम यह भी लिख चुके हे कि उसका 
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, पहला रूप अध्यात्म-श्ास्त्र का विषय हैँ और दूसरा नीति-शास्त्र का। 
सत्य के इन दो रूपो के अनुसार सत्याग्रह के भी दो रूप स्वय हो जाते 
हें निर्बाव सत्याप्रह ओर सायेक्षिक सत्याग्रह । पहले का उपयोग 
आध्यात्मिक नियमो के अनुसार होता हँ और दूसरे का सचालन व्याव- 
हारिक नौति-आवस्त्र के अनुकूल ही हो सकता है| प्रह्लाह मोक्षार्थी थे, 
उनके साम्नने सत्य के निर्वाध रूप का प्रइन था। अतएव उनके सामने 
जैसा कि हम पहले कह चुके हे, हिंसा का कोई प्रश्न ही नही था। 
महात्मा जी का अहिंसा-सम्बन्धी आदर्शवाद, वैज्ञानिक-तर्क की तौल 
में ठीक नही उतरता। उनका विश्वास है कि सघषंण-शील, जन-समाज 
की सभी कठिताइयाँ सत्याग्रह से हल हो सकती है । यदि सत्याग्रह शब्द 
के व्यापक अर्थ को हम स्वीकार कर ले तो इस धारणा मे कोई त्रुटि 
नही दिखाई देती। परन्तु महात्मा जी सत्याग्रह का उपयोग सकुचित 
अर्थ में किया करते है। उनकी राय में सत्य की रक्षा करनेवाले के लिए 
हिंसा हानिकर है, अतएवं उत्तके लिए सत्याग्रही के कार्य-क्रम मे कोई 
स्थान ही नहीं है। हम पहले कह चुके है कि यह धारणा 
केवल आध्यात्मिक सत्य पर आग्रह करनेवाले के सम्बन्ध में तक-सिद्ध 
मानी जा सकतो है। परन्तु व्यावहारिक क्षेत्र मे मनुष्यों के कत्तेव्य और 
अधिकार का निर्णय नैतिक नियमों के अनुसार ही हो सकता है और 
नीति-शास्त्र कई प्रसगो पर हिसा को आवश्यक और उचित भी मानता 
है । महात्मा जो केवल अहिसात्मक सत्याग्रह को ही सत्याग्रह मानते 
है, शेष उनकी दृष्टि मे दुराग्रहमात्र हे। परन्तु हमारी धारणा है 
कि जो मनुष्य अपने स्वदेश, समाज तथा स्वाभिमान के लिए दस्त्र-सन्नद्ध 
होकर समरागण की ओर अग्रसर होता है और अपने मानवी अधिकारों 
की रक्षा मे या तो मारता है या मर मिटता है, वह भी प्रू्ण सत्याग्रही है। 
योगेश्वर क्ृष्ण ने अर्जुन को सत्याग्रह के इसी रूप का उपदेश दिया था, 
क्योकि वहाँ अर्जुन के सामने नैतिक अधिकार का प्रश्न था | प्रहलाद 
के समान उन्हे कौरवो से अस्ति-नास्ति' का निपटारा करना नही था। 
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यदि सचमुच यही प्रइन होता तो रण से पराडमुख करनेवाली जिस 
शानगुदडी का प्रदर्शन अर्जून ने पहले किया था वह ठीक हो होता मौर 
कृष्ण जी भी सहज ही कह देते “अच्छा, 'अजुन, तुम जाओ, तपरचर्या 
के द्वारा ईश्वर का साक्षात्कार करो और कौरवों के हृदय में उसके 
अस्तित्व पर प्रेम-पूर्ंक विदवास पैदा करो,” ऐसी हारूत मे आपस 
में लड़ते की ज़रूरत ही क्या थी ? ,परन्तु नही, वहाँ प्ररत्त था सापेक्षिक 
सत्य का, पाण्डवो के अधिकार ,का। ,उसका अन्तिम निर्णय सदास्त 
सत्याग्रह से ही! हो सका। अहिसात्यक उपायो का भी अवलम्बंन 
किया गया, पर बे सब बेकार हुए । यथार्थ मे हिंसा एक ऐसे कर्म का 
नाभ है; जिससे गहिसात्मक सत्माप्रही भी नहीं बच सकता। किसी 
दुरात्मा के सामने 'क्षमा करो प्रिय जान”! कहते हुए नत-मस्‍्तक होकर 
अपना सिर कठानेवाला, क्या आत्म-हिंसा के दोष से बच सकता है? 

कहते है कि आत्म-हत्या से बढ़कर कोई पाप तहीं। ययाये में हिंसा- 
कर्म स्वय बुरा है न मला है। उसको प्रेरणा देनेवाली मानसिक भावना 
ही उठते अच्छे और बुरे का रूप देती है । यदि ऐसा न होता तो सर्जन और 
न्यायाधीश से बढकर कीई पापी व होता। स्वय महात्मा जी के मत्ये 
चालछीप्त कुत्ते और एक बछडे, की हत्या का पातक-भार छद जात्ता। 
परन्तु ऐसा नहीं हो सकता । हृदय और बुद्धि की नैतिक योग्यता कैवल 
हिंसा ही को नही, सभी प्रकार के कर्मो को भछा-बुरा घना देती है। 
ऐसी हाकूत मे अहिंसा को हमेशा पुण्य समझना और हिंसा को सदेव 
दुष्कमें मानना भ्ान्ति-्मूलक हैं। इसके सिवाय हम यह भी देखते है कि 
दया, करगा, सहानुभूति, प्रेम, न्याय तथा जनसेवा इत्यादि जितने आचरणीय 

नैतिक गुण है, उन सभी के मार्ग में हमे कुछ प्रसगो पर कार्यलप में 

हिसा करनी ही पढती है । ऐसे अवसरो पर हम हिसा कम 

की जान-वबूककर, सोच-समकर किया करते है और उत्े 

शास्त्र और समाज-सम्यत भी पाते है । अनजान में तथा भोतिक 

जीवन के पाल्य-पोषण में जो हिंत्ता हमारे लिए अनिवाद॑ है 
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उप्तके सम्बन्ध मे तो कुछ कहना ही नहीं है! ऐसी हालत में यह प्रश्न 
अनायात् हो उठता है कि मानव-जीवन के नैतिक क्षेत्र का सिहद्दार हम 
अहिंसा को क्यों माने ? मनुष्य के नैतिक जीवन का यदि हम साराश 
निकालें और उते कुछ नाम देना चाहे तो उसे प्रेम कहेंगे, अहिंसा नही कह 
सकते। प्रेम हृदय का एक एंसा भत्यक्ष (?०ञ्ञाएए०७ शाए-पर९ ) 
गुण है, जो अहिंसा के मूल मे रहता है और कई प्रसगो पर वह हिंसा- 
कर्म का भी आधार हो जाता है । अहिंसा यदि प्रेम-मूछक न हो, असमर्थता- 
प्रेरित हो, तो उपकी नैतिक योग्यता कुछ भी नही रह जाती | इसी तरह 
प्रेम-मूलक हिंसा भी हिंसा नहीं मादी जाती। तब हम यह सहज ही 
में देख सकते है कि अहिंसा और हिंसा दोनों की'नौतिक योग्यता 
हृदय की उस भावता पर अवरूम्वित हैँ जिसे हम प्रेम कहते हूं। इसलिए 
हमारे नैतिक जीवन का राज-मार्ग प्रेम है,--अहिंसा नही । इंस तकारात्म 
नैतिक उपदेश का आचरणः हम किसी निर्णाध नियम के आधार पर 
नही कर सकते। उसके सहस्नो अपवाद है। अतएव नीति-धर्म को केवल 
अहिंसा के पहलू से देखना या दिखाना हमारी नम्र सम्मति में भ्रमोत्पादक 
प्रतीत होता है। नीति-शास्त्र का मूल-मन्त्र 'प्रेम है, अहिसा नही । 

हम अपने उपर्युक्त वक्‍तव्य का यदि साराश निकाले तो कहना पडेगा 
कि मानवोचित अधिकारी के समान सापेक्षिक सत्य का नैतिक सत्याग्रह, 
न्याय-मूलक ही हो सकता है। उसे प्रेम-यूलक भी कहे तो कोई हानि नही 
क्योकि जैसे हम पहले कह चुके है कि न्याय के मूल मे श्रेम रहता हूं, 
विश्व-प्रेम की प्रेरणा से ही हम दो व्यक्तियों के बीच न्याय चाहते है । 
ऐसे नैतिक सत्याग्रही के लिए केवल दो गुणो की जरूरत हें, न्याय-बुद्धि 
और उस पर आग्रह करने की :क्षमता। यह दूसरा गुण क्षमता सभी से 
समान हूप तथा मात्रा में नहीं पाया जाता। 'याय-बुद्धि से श्रेरित होकर 
दाते करनेवाले छोग काफी सख्या में पाये जाते है; पर उस पर अपने 
प्राणो की बलि चढानेवाले बहुत कम हुआ करते है। त्याय की बलि- 
वेदी पर इस प्रकार आहुति देनेवाला सत्याग्रही है,' इसमे' सन्देंह तही। 
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आचरण में हम मनतसा, वादा, कर्मेया जितनी 
हि 7 संचद्याअह न््ल्लम्टट और 

है, उद्ती ते हम्तरी त्याग्रहचक्ति की प्रीजा और पहचाद 

परन्तु पत्वेंक सत्याग्रही के लिए यो अनिवार्य चिद्धन्त हैँ वह सत्य जा 
च््तन्ब्तत्ता 





चन्म-पिद्ध अधिकार है और जो इत् बश्विवर के सम्यन 
प्रकार को सच्ची वन और कियान्यीचता का प्रिच्य दे उच्तता है, उसे 
सत्यायही मानने में चैद्धम्तिक आशेप कुछ नी वहीं हो चकता। दाग्रह 
करने की किंग देय, काझ तथा पात्र की बदला एवं मादस्िक पदुलि 
पर लवलूम्वित रहुतो हूँ। शुक मनुष्य अपने अधिकारों के किए वम्नचा- 
पूर्वक प्रार्येचा हो कर सकता हैँ जौर दूचचरा ठच्ि-बेदी पर बपने अपो को 
बाहुदि नी तह दे देसा है । यच्चपि इन दोनों मदुप्णें की आप्रहशन्ति 
अन्दर हैं; फिर नी चत्पाषटी तो हमें दोनों को मादवा ही पड़ेगा। 
इस तरह चत्वाग्रह के कई रुप हो उकते है । द्विर यदि हम उसने 
प्रकारों का वैज्ञानिक वर्यीकरण करना चाहें, तो कहना होगा कि भत्यप्रह 
के दो मुल्य रूप होठे हैं; निष्किव और चक्तिव। जिद दुरात्म की दुष्घप- 
धार-योजना तवा मन्तव्यों में योष नदेकर न्‍्णववुद्धि की मेरा ते दतय 
हो जाना सत्याग्रह का निष्किर रूप हूँ । मनृष्य लौर सनुष्य के बोच में 
न्याव चाहतेगलछी यह अवृत्ति जब किवासीदड होकर दुराणती का 
विरोध करने लगती हूँ, तत उक्त्यि सत्वाप्रह का रूप घारण कर केती 
है। सक्तिउ नत्यानह आगे चलकर दो हूपों में विभक्त हो दाता है 
हिंचात्ममस और बहितात्यक्ृ) किसी चोतिकता-यून्य क्ानूब को 
क्रिजत्मक बचना दिखयना और उसके प्रस्णिनों को शान्तिपर्बक् नहर 
कर लेना सक्रिय सत्यायह का अह्लातलक रूप है। इसका आदुर्लिक 





दर 
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नाम भद्द जवज्ञा (छा ताइ0०कंथाट०) है। सत्याग्रह 
की यह क्रियाशील भाववा जब शरस्त्रोपयोगपूर्वक न्याय का समर्थन करना 
चाहती हैँ तो वह हिंसात्मक हो जाती है। मनुष्य-जाति ने अपनी सस्यता 
के प्रात काल से आज तक सत्याग्रह के इसी हिंसात्मक रूप का उपयोग 
किया है और सफलूतापूवंक किया है। उसके अन्यान्य रूपो का अवलम्बन 
व्यक्तिगत रूप से छोगो ने समय समय पर किया हो, परन्तु इसमे तो 
सन्देह नहीं कि उनका उपयोग मनुष्य-ससाज से सामूहिक रूप से 
आज तक कभी नही किया। हिन्दुस्थान में ही पहले-पहल महात्मा गांधी 
की प्रेरणा से उनका अवलम्वन हो रहा है। सत्याग्रह के उन सौम्य और 
अहिसात्मक रूपो को सफलता प्राप्त होने के लिए अभी सहस्रो युगो की 
आवश्यकता है। मानवी स्वभाव का विकास अभी इतना पर्याप्त नही है 
कि हम अपने वैयक्तिक तथा साम्राजिक स्वार्थों के संघर्ष को प्रेम-पूर्ण 
सद्भावना के द्वारा दूर कर सके । अभी दिल्ली बहुत दूर है । 
जिस प्रकार सत्याग्रह का सक्रिय रूप हिसात्मक अथवा अहिंसात्मक 
होता है, उसी प्रकार निष्किप सत्याग्रह के भी परिणाम की दृष्टि से वही दो 
रूप हो सकते हैं । अधिकांश लोगो की घारणा है कि सत्याग्रह का निष्किय 
रूप सदैव अहिसात्मक ही रहता है। परन्तु ऐसा नहीं हैं। असहयोग का 
परिणाम यह भी हो सकता हैं कि आततायी का सर्वेथा नाश हो जावे 
और बहुधा ऐसा ही होता है। जब दुराचारी का अस्तित्व मेरे सहयोग 
पर निर्भर है तो उसके अत्याचार से मुक्त होने के लिए यदि में अपना 
सारा योग वापस छे लू, तो निरचय ही आततायी का भौतिक अस्तित्व 
मिट जावेगा। मिट जानें की यह क्रिया मिट्लेवाले के लिए सम्भवत 
इतनी कष्टदायक हो सकती है, जितनी कि हिंसा भी नहीं हो सकती। 
अतएव बसहयोग अथवा निष्क्रिय प्रतिरोध को विशुद्ध अहिंसात्मक समझना 
भूछ हैं। किसी सदुद्देश्य को सिद्ध करने के लिए उपवास (पए'छ5पंगह) 
करना निष्किप सत्याग्रह का परम रूप है। परन्तु वह आत्म-हिंसात्मक 
हूँ। अतएव सत्पाग्रहु का यह रूप भी हिंसा से सर्वथा शून्य नही माना जा 
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सकता । फिर भी लोग इसे हिसा ने मानकर' आत्म-बलिदान कहते है। 
साराश यह कि सत्य और धर्म के.ताम पर जो हिंसा की जाती है, वह 
नीति-शास्त्र से सर्तंथा ध्मथित है। 

' महात्मा गराधी तथा शिक्षित भारतीय समाज के बीच सत्याग्रह- 
सम्बल्धी जो दृष्टि-मेद है, उसका खुलासाकरना ही इस लेख का उद्देश्य 
है। इस बात 'को कोई भी समझदार मनुष्य स्वीकार करेगा कि ससार 
की वत्तमान परिस्थिति हि्वात्मक भावनाओं से अतिरजित है और 
इसलिए जन-समाज को अहिसा-मूलक दृष्टिकोण की आवश्यकता है। उसी 
परिस्थिति का यह भी तकाजा है कि हम अपने राष्ट्रीय उत्थान मे अहिसात्मक 
उपायो का अवरस्बन करे।' परच्तु शास्त्रीय दृष्टि से सत्याग्रह के 
अन्त'स्वरूप के सम्बन्ध मे किसी तरह की भ्रान्ति का रहना एक ऐसी 
बात है जो कमी छामदायक सिद्ध नहीं हो सकती। अतएवं इस प्रकरण 
में हमने उसी भ्रम को दूर करने का प्रयत्न किया है। 

सत्य का परम रूप विशुद्ध आध्यात्मिक है। इस रूप की उपासना 
करनेवाले के लिए सत्याग्रह निस्सवेह एक भाध्यात्मिक शस्त्र है। परन्तु 
जब चही सत्य अपनी निर्बाध अवस्था से अवती्ण होकर सपर्षण-शीर 
ससार में सापेक्षिक रूप धारण कर लेता है, तो उसका निर्णय नीति-शास्त 
के अनुसार होना चाहिए | परिस्थितिविशेष में मनृष्य को किस प्रकार 
आचरण करना चाहिए, इस बात पर विचार करना ही नीति-शआास्त्र का 
प्रधान प्रतिपाद्य विषय है । इसी छिए उसे आचरण-शास्त्र भी कहते है ! 
इसी शास्त्र के आधारःपर शासन-सम्बन्धी कानूनो की रचना होती है । 
इन कानूनों के अनुसार आत्म-रक्षा के प्रयत्त में हिसा का निषेध नही 
है, बयोकि नीति-शास्त्र का भी यही सिद्धान्त है । 

आचरण-शास्त्र मनुष्य और मनृष्य के बीच न्याय चाहता है । इस 
नैतिक नियम का कोई अपवाद नही है । न्याय-पालन में दड अथवा हिंसा 
अनिवार्य है अतएव नीति-शास्त्र का निचोड न्याय हूँ; अहिंसा नहीं ही 


सकती १ 
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हमे अपने प्रतिदिन के आचरण में विशेष कर मानवोचित अधिकारों 
के रक्षा-सपादन में सापेक्षिक सत्यो का सामना करना पडता है। 
सत्य के इन रूपो की रक्षा हम नीति-शास्त्र के नियमानुसार ही कर 
सकते हे । अतएव व्यवहार-क्षेत्र में सत्याग्रह का रूप नैतिक ही हो 
सकता हैं; विशुद्ध आव्यात्मिक नही। 

नैतिक सत्याग्रह के निष्किय और सक्रिप दोनो रूपो मे हिसा की संभावना 
रहती हैं । इसी लिए कहना पडता हैँ कि जीवन-सग्राम के सत्याग्रही 
के लिए कई प्रसंगो पर हिंसा अनिवार्य और उचित भी प्रतीत होती है । 
इसी ओऔचित्य की बदौलत उसे नीति-शास्त्र तथा कानून का समर्थन 
भी सुलभ है । आत्म-रक्षा नेसगिक तथा नैतिक जीव-धर्म है | इस 
धर्म के पालन मे किसी भी आवश्यक उपाय का अवलबन करना मनुष्य 
के लिए सर्वथा उचित है । 


फा० २६ 


अध्याय २५४ 
अबब्ा और निष्किय अतिरोध 


हने इस बात की संक्षिप्त चर्चा कर चुक्रे हैँ कि सत्याग्रह के अनेक 

प्रक्तार हो सकते हैं । इस यक्रप के प्रास्म्म में सत्याग्रह के वैज्ञानिक 

का योड़ा-सा पच्चिव उेकर हम सद्र अवना (0 तांड005- 
त6१०७) के ऑदित्मदीचित्य पर विद्वार कर्ता चाहने हैं। 


निवाध सत्य-त्रह्म (0ए+४ 405०ए६४) 


निर्वव सत्वाश्ह 


आपेशिक उत्प सापेक्षिक्त सत्य 
(म्दाबाए5९ धाम) (स८४४ए४ मप) 


। 
प्रेप-न्याय 
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दिवात्मक अहिवात्वयला उप्रवाध्त असहयोग निश्किय 
बुढ) ॥ नह अब्णा 
| ] | 
घ्नना सक्रिय निष्किय अतिरोष 
भद्र बच्चा 
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सत्य-बहाय का आदि रूप निर्वाध है | सत्य का यह परम ऋा 
बुद्धि के द्वारा प्रतिपादित तो हो सकता है, परन्तु उसका दशन अंत क्रण 
में आत्मनिष्ठ मनृष्य को ही शक्‍्य हो सकता है । संसार के अधिकाश 
लोग स्वभाव-सिद्ध सस्कारो के कारण ही सत्य-ब्रह्म के अस्तित्व पर 
विश्वास करते है | ऐसे छोगो को अन्ध-विश्वासी कहना उपयुक्त होगा । 
इन बहु-सख्यक मनुष्यों के सिवाय 'कुछ थोडे से तकशीछ विद्वान्‌ ऐसे 
भी होते है जिन्हे सत्य-ब्रह्म का प्रत्यक्ष साक्षात्तार तो नही हुआ हैं, 
परस्तु जो अपनी प्रज्ञा के नेत्रो से परोक्ष रूप से उसे देख सकते हे। 
पढे-लिखे तथा वहु-श्रूत छोगो में भी ऐसे आदमियो की संख्या 'बहुत,कम 
होती हैँ । अधिकाश उदासीन (48705४०) रहते है । ऐसे छोगों में 
बहुत थोडे से छोग ही नास्तिक (4४०४) होते हैं। जो आदमी 
आत्मा तथा परमात्मा के अस्तित्व को नि३चय-पूर्वक अस्बीकार करता 
है, उसी को नास्तिक कहते हे । भ्रहकाद का पिता हिरण्यकद्यप 
ऐसा ही एक कट्टर नास्तिक था । उसने अपने पूत्र के हृदय और 
बुद्धि पर अपनी नास्तिकता का प्रश्ञाव डालना चाहा । परल्तु पुत्र 
प्रहताद अपनी आस्तिक-भावना पर निरचल रहा । हिरण्यकश्यप ने 
अनेक भयंकर प्रयत्न किये, परन्तु प्रहकछाद ने ईश्वर का नाम लेना नही 
छोडा और सत्यञ्ह्म के अस्तित्व एवं सर्वेव्यापकता पर आग्रह करता 
ही रहा । तात्पयें,यह कि उसने सत्याग्रह किया | प्रहलाद ने सत्य के 
निर्बाध स्वरूप पर आग्रह किया था; इसलिए उसके व्यवहार को निर्बाध, 
सत्याग्रह कहना किसी: प्रकार ठीक होगा । इस सामासिक शब्द-योजना 
को समभने में ध्यान इतना ही रहे कि निर्बाध शब्द का संबंध सत्य 
से हूँ आग्रह! से नही । : 

निर्बाष सत्याग्रह की पहली विशेषता यह है कि उसका रूप 
निष्क्रिय कभी नहीं हो सकता । सत्य-ब्ह्य प्र आग्रह कंरनेवाले को 
खुले और प्रत्यक्ष आचरण के द्वारा ही अप्रना सिद्धात घोषित करता पड़ता 
है । अपने आतरिक विश्वास को हृदय हो में छिपाकर चुपचाप बैठने- 
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वाले को हम सत्याग्रही नहीं कह सकते । उसकी दूसरी विशेषता यह 
है, कि उसका रूप हमेशा अहिसात्मक रहता है, क्योंकि जिस तत्य का 
संबंध बुद्धियत विदवास से है, उसे यदि,हम किसी दूसरे से स्वीकार कराना 
चाहे तो तक, विवेक तथा तवनुरूप अहिसात्मक आचरण के द्वारा ही 
बह' संभव है । ठोक-पीठ कर कोई नास्तिक आस्तिक ज्ही बनाया जा 
सकता । उसका परिणाम विपरीत ही होता है । ऐसे अविश्वासी को 
मासिक वेदना पहुँचा कर भी हम अपना उद्देश्य सिद्ध नही कर सकते। 
साराश यह कि निर्वाध॒ सत्याग्रह का रूप हमेशा क्रियात्मक और 
अहिंसात्मक रहता है; उसमें न तो निष्करियता की गुजाइश है, व 
हिसा की । 

मानव-सभ्यता के इतिहास में संभवत ऐसे कई प्रसंग आये होगे 
जब कि विशुद्ध आस्तिकता को कट्टर नास्तिकता का सामता करना 
पड़ा होगा। ऐतिहासिक धर्म-ग्रन्थो में भी इस वात के * प्रमाण यवेन्तत्र 
पढने में आते है । प्रहछाद का उदाहरण तो प्रख्यात ही है और उसकी 
पर्याप्त चर्चा भी हम कर चुके है । ऐसे सत्याग्रह का दूसरा उदाहरण 
हमें महात्मा ईसो के जीवत-चर्रित्र में भी मिलता है । उन्होंने अपने 
आत्म-विश्वास के आधार पर छोगो को सत्य-धर्म एवं सदावचरण का 
ही उपदेश दिया । परन्तु उनके कतिपय विचार तत्कालीन प्रचलित 
धारणा के विरुद्ध थे। इसलिए रोमन सत्ता-धारियो की दृष्टि में वे अपराधी 
प्रतीत हुए । नव-युवको के हृदय और मस्तिष्क को भ्रष्ट और विंधर्मी 
बताने,का अभियोग उत्त पर लूग्राया/यया और अंत में उन्हें अपने सिद्धांत 
के लिए प्राणदड भोगना पडा | परमात्मा का वह छाडला क्राँस पर छटका 
दिया गया । अपने ऊध्वेगामी प्राणो को छोड़ते हुए उसने अपने विरोधियों 
की नासमकी के छिए परमेश्वर से यह कहकर क्षमा माँगी कि परम- 
पिता, तूं इनके अपराधों को क्षमा कर; क्योकि ये वेचारे नही जानते 
कि वे क्या कर रहे है ।” महात्मा ईसा के औदार्म एवं बड़प्पन का इससे 
अधिक प्रभावशाली प्रमाण और: क्या. दिया जा सकता हैँ 
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मसूर भी इसी श्रेणी के सत्याग्रही थे । मुस्लिम-ससार में वेदात की 
सैद्धातिक प्रतिच्छाया जाकर पडी और उसने सूफी सम्रदाय को जन्म 
दिया। मसूर एक अनुभवसिद्ध सूफी थे और अनलहक' (सोऊहं) के नारे 
लगाया करते थे। अपने धार्मिक विश्वास तथा उपदेशो के कारण वे भी 
दोषी ठहराये गये और सूछी पर चढा दिये गये। गैलिलियो के ज़माने 
में लोगो की प्रचलित धारणा थी कि सूर्य पृथ्वी के इदें-गिर्द घूमता है । 
परन्तु इस आदमी ने छोगो को यह समभाने का प्रयत्त किया कि उनकी 
समझ उलटी है और पृथ्वी ही सूर्य के चारो ओर घूमती है; सूर्य 
स्थिर है । इस वैज्ञानिक सत्य पर आग्रह करने के लिए गैलिलियो को 
प्राणदंड भोगना पड़ा। जिन दिनो यूरोप मे प्रोटेस्टेट सप्रदाय का जन्म हुआ 
और उसके विचारो का जन-समाज मे ज़ोरो से प्रचार होने छूगा, रोमन 
कैंथोलिक सत्ताघारियो की ओर से बड़ा भयकर विचार-दमन शुरू हुआ । 
हज़ारो की तादाद में लोग मारे गये, जला दिये गये, और अनेक प्रकार से 
त्रस्त किये गये । इस दमन-काण्ड का इतिहास आदि से अन्त तक रक्‍त- 
रजित और रोमाञ्चकारी हैं। अपने धार्मिक विश्वास के लिए शहीद 
होनेवाले प्रोटेस्टेट छोगो मे कई आदमियो ने अपने नैतिक सामर्थ्य के 
विलक्षण परिचय दिये। उपर्युक्त छोगो की गणना हम 'सत्याग्रही प्रह्वछाद 
की श्रेणी में कर सकते है, क्योकि उन्होने सत्य-धर्म-सम्बन्धी अपने आन्तरिक 
विश्वास के कारण ही कष्ट सहन किये। 

सापेक्षिक सत्याग्रह के उदाहरणो से 'मनृष्य-जाति का इतिहास भरा 
पडा है। स्वत्व और न्याय के लिए जितने झगड़े और युद्ध हुए है, वे सब ऐसे 
ही सत्याग्रह के उदाहरण है। दो फिरको तथा राष्ट्रो के बीच जितने 
सग्राम हुए, वे सवत अधिकार और स्वातन्त्य-रक्षा के लिए ही हुए हे। ऐसे 
विग्नहों में सत्य के जिस रूप का प्रश्न उपस्थित होता है, उसे सापेक्षिक 
इसलिए कहते हे कि हमे उसका निर्णय तुलनात्मक दृष्टि से करना पडता 
हैं और यह विचार करना पड़ता है कि दो विरोधियो में अपेक्षाकृत 
किसका पक्ष न्‍्याय-सम्मत है। महाभारत-वणित कौरवों और पाण्डवो 
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का युद्ध ऐसे ही सत्याग्रह का उदाहरण हूँ। इसमें न्याय पाण्डवों के पक्ष 
मेथा और वे ही. सत्याग्रही थे। कौरवों का पक्ष द्॒राग्रह-पूर्ण था। वत्तेमान 
काल मे चीज़ और जापान के बीच जो विग्रह है, उसमें चोन सत्याग्रही जौर 
जावान दुराग्रही है.। हिन्दुस्थाव और ब्रिटेन के वीच जो सघर्ष चल रहा 
है, उसमे हिन्दुस्थान सत्याग्रही है। इटली और अबीसीनिया के प्रस्तुत 
विरोध में अबीसीनिया सत्याग्रही है, क्योकि न्यायानुमोदित पतन 
उ्ती का है। तात्पर्य यह कि जो छोग अपने जन्मसिद्ध अधिकारों के 
लिए आत्मरक्षा या आक्रमण करते है, वे सब सापेक्षिक सत्याग्रहियों की 
श्रेणी मे रखे जा सकते है। ऐसे सत्याग्रह अभी तक हिसात्मक ही हुए 
है। हिन्दुस्थान ही मे पहले-पहल गाधी जी के नेतृत्व में उसके अहिसा- 
त्मक रूप का प्रयोग हो रहा है। 

इस तरह पाठक देखेगे कि सापेक्षिक सत्याग्रह के दो रूप हो सकते 
है, सक्तिय और निष्किय सक्तिय सत्याग्रह के दो विभाग है, पहला 
हिसात्मक जो इतिहास-असिद्ध उपाय है और दूसरा अहििसात्मक, जिसका 
प्रयोग व्यक्तिगत रूप से छोग हमेशा करते जायें है । हिसात्मक सत्याग्रह 
की चर्चा हम कर चुके है। सक्तिय अहिसात्यक सत्याग्रह के भी दो स्व 
अभी,तक अमल मे लाये गये है । पहला है सक्रिय भद्र अवज्ञा (30876 
णरशों 05०0०07०००४)- गौर दूसरा है. घरना (श०7०ंगा8) । 
सक्तिय भद्र अवज्ञा की विशेषता यह है कि वह सक्रिय और अधहिसात्मक 
होता है। उदाहरण के छिए, मैजिस्ट्रेट ने १४४ धारा के अनुसार राम- 
गोपाल को इस वात की आज्ञा दी कि तुम्हारे व्याख्यानो से शान्ति-भगर होते 
की आथका है, अतएव इस हुक्म के ज़रिए तुम्हारी जवानबन्दी की गई। 
रामगोपाल इस भाज्ञा फी भद्गता-पूर्वक अवज्ञा करता हैं और आम सभा 
में उपस्थित होकर व्याख्यान देता है। यह हुई सक्रिय अहिंसात्मक भद्र 
अवज्ञा । जब यह सक्रिय अवज्ञा हिसात्मक हो जाती है तो अहिसा- 
प्रेमियों की दृष्ठि मे अपनी भद्गता जो देती हैँ और मार-काढ का नंगा 
रूप धारण कर छेती हैँ। इसे सशस्त्र सत्याग्रह भी इसलिए कहते है 
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कि' इसमें एक पक्ष न्याय समर्थित रहता है। इसके' लिए प्रचलित शब्द 
है युद्ध, सपग्राम या समर | 
7 सक्रिय अहिंसात्मक सत्याग्रह का दूसरा रूप घरना' (?70६४#ग8 ) 
है। बम्बई को स्ववसेविकाओ ने विदेशी वस्त्रों के बहिष्कार में तथा मद्य- 
पान-निषेध में इस रूप का प्रयोंग बेंडी सफलता-पूर्वक किया था। 
उत्ते हम सक्रिय इसलिए कहते है कि धरना देनेवाले को अपने घर से 
बाहर निकलकर 'स्थलू-विशेष' में जाना पडता है और वहाँ 
बैठकर था घूम-फिर कर छीग्रो को समभाना-बुकाना पडता है किये 
शराब न पीवें या विदेशी वस्त्र न खरीदे । समझाने की इस क्रिया में 
कदु वाक्य बोलने की तथा मारपीट की गुजाइश नही, इसलिए उसे अहिसा- 
त्मक कहते है । कभी कभी घरना देने का रूप' अन्न-जल त्याग के रूप में 
परिणत हो जाता हूँ। ऐसी दशा में उसका आधा हिस्सा निष्क्रिय 
हो जाता है । ऐसे सत्याग्रह का 'बिलकुल ताजा उदाहरण प० रामचन्द्र 
शर्मा ने कलकत्ते के काली-मन्दिर के सामने पेश किया है । किसी के दरवाजे 
जाकर बैठ जाना और घोषित सकल्प के पूर्ण ' होने तक अन्न-जलू 
ग्रहण न करना और यदि नौबत आई तो वही पर भूख-प्यास से तडप- 
कर प्राण दे देना, यही 'इस अद्धें-सक्तिय, अद्धं-निष्किय, अहिसांत्मक 
सत्याग्रह की शैली है । इसे हम क्रियात्मक ही' कहेंगे क्योकि ऐसे ' सत्याग्रही 
को कम से कम अपने निवास-स्थाने' से उठकर स्थरूविशेष पर जाना 
ही' पडता है। किसी सदुद्देश्य को पूर्रा कराने के' लिए अपने शरीर को 
कष्ट मे डालकर व्यक्तिविशेष या जत-समाज की सदृबुद्धि को जाग्रत करना 
ही ऐसे सत्याग्रही का मनोगत अंभिप्राय हुआ करता है। सत्याग्रह के इस 
ढग को वही सफलता मिल सकती है, जहाँ सहान्‌भूति की भावना को जाग्रत 
करने को संभांवना रहती है । घोर शत्रु के सॉमने उसकी सफलता असाध्य' 
है। जिसे सत्याग्रही की; प्राण-हानि से प्रसन्नता ही होगी, उसके सामने 
अन्न-जरू-त्याग-पूर्वक धरना देना निष्फले प्रयास है । । थी 
निष्क्रिय सत्याग्रह के भी तीन रूप होते है, असहयोग, उपवास और 
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निष्किय भद्र अवज़ा । किसी काम की -साभेसरी में से अपनी सहायता 
वापस छे छेना और अलग होकर चूप जैठना, या स्वतत् 
रूप से, दुसरा काम करना मसहयोग कहलाता . है। खहयोग ने 
करना ही असहयोग है; अतएवं यह एक, निष्कियता-चोतक व्यवहार'है। 
इस कारण वह स्वभावत ,हिसात्मक हो, ही नहीं सकता । किसी को 
सहांयता न देने की क्रिया में- हिसा-कर्म की कही गुजाइश ही नहीं 
परन्तु जैसा कि, हम पहले, कह चुके .हे कि असहयोग का परिणाम 
हिंसात्मक ही सकता है । ,इस विषय की चर्चा हम 'असहयोगश्ीर्षक 
एक स्वतंत्र अध्याय-मे विस्तारपूर्वेक कर चुके, है । 

निष्किय सत्माग्रह का दुसरा रूप 'उपयवास' हैं । धरना के रूप मे 
अन्न-जल का जो त्याग किया जाता है, उसमें और इसमे अच्तर है । 
धरना देनेवाला अपना निवास-स्थान छोडकर किसी टूपरी जगह 
जाकर उपवास करता है । परन्तु सत्याग्रह के इस छूप में अन्न-जल छोडने 
के लिए स्व-स्थान परित्याग कौ आवश्यकता नहीं होती । अपना उद्देश्य 
घोषित करके सृत्याग्रही अपने ,तत्कालीन, निवास-स्थलू मे अन्न-जल 
स्वीकार करना, बद कर देता है और तव तक अपने सकल्‍प पर अंडा 
रहता है जब तक उप्तका प्र॒व॑-घोषित अभिप्राय सिद्ध नही होता । 
ऐसे सत्याग्रह का संबसे प्रसिद्ध और प्रशसनीय उदाहरण महात्मा जी 
ने यरोडा जेल मे दलितवर्ग के पृथक्‌ मताधिकार को रोकने के लिए 
प्रस्तुत किया था। उसका ज़ो सत्परिणाम निकला, वह सभी को माझूम है! 
दूसरा उदाहरण जतीत वाबू का है जिन्होने अपने सकल्प पर प्राणों की 
पूरी आहुति दे डाली । उनको यह नौवत इसलिए आई कि उन्होने 
अपने आसरण उपवास का संकल्प ऐसे सत्ताधारियों के विरोध में किया 
था, जिसके हृदय में सदृभावना की बू-बास भी नहीं थी । हम पहले ही 
कह चुके है कि जो मनुष्य अपना जानी दुए्मन है और जिसे हमारी मृत 
और यंत्रणा से कोई सहानुभूति नही, उसके सामने सत्याग्रह का यह ह।े 
कारगर नही हो सकता । जो हमारा प्रेमी है, पर अपनी नासमभी से 
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न्याय-पथ से भटक गया है, उसी को ऐसे सत्याग्रह से सम्मार्ग पर 
लाना सभव है । हमारी स्वय-स्वीकृत यत्रणा ऐसे मनुष्य के हृदय की 
प्रसुप्त प्रेम-भावना को जागृत करती है और उसके दिल को खीचकर 
हमारी बात को स्वीकार करने के लिए लाचार करती है। यह एक विशुद्ध 
आध्यात्मिक वल का प्रयोग है, और यदि इसका प्रयोग करनेवाला सत्पान 
हुआ तो बड़ा विलक्षण परिणाम पैदा करता है। परन्तु ऐसे सत्याग्रह के 
ययाये अधिकारी बहुत कम हुआ करते हँ। अधिकाद लोगो से इसका 
दुरुपयोग अयवा उपहास-जनक उपयोग ही होता है । 

निष्किय सत्याग्रह का जो तीसरा रूप हैँ उसे हमने निष्क्रिय भद्र 
अवज्ञा इसलिए कहा है कि उसमे अवजा निष्क्रिय रूप मे प्रकट होती है। 
रामगोपाल ने मैजिस्ट्रेट की आज्ञा के विरुद्ध व्याख्यान देकर अपनी 
'अवज्ञा क्रियात्मक ढग से प्रकट की थी। परन्तु एक ऐसा उदाहरण 
लीजिए कि जिसमे मैजिस्ट्रेट रामगोपाल को यह आदेश देता है कि 
चौबीस घटो के भीतर तुम वम्बई छोडकर वाहर चले जाओ। रामगोपाल 
इस आज्ञा की भद्गत्तापूर्वंक अवज्ञा करता है और बम्बई छोडकर बाहर 
नही जाता | ध्यात रहे कि अवज्ञा का यह रूप बिलकुल निष्किय है और 
सभामच पर खडे होकर व्याख्यान करनेवाली अवज्ञासे भिन्न है। 
अतएव यह हुई निष्क्रिय भद्र अवज्ञा | ऐसी अवज्ञा भी स्वभावत अहिसात्मक 
ही होती है। इस क्रिया में भी हिंसा की ज़रा भी गूजाइश नही है। 
अब भाव ले कि चौबीस घटो के बाद यह सुनकर कि रामगोपाल ने बम्बई 
नही छोडी, डिस्ट्रिक्ट मैजिस्ट्रेट ने अपने चार चपरासियों को अथवा 
कानिस्टविलो को यह हुक्म दिया कि रामगोपाल को पकड़कर कलकत्ते- 
वाली गाडी में जबरन्‌ बिठा कर बाहर कर दो। पुलिसवाले आते 
है और रामगोपारू का मारू-असवाब टाँगे पर छादकर उसे भी बैठने 
के लिए कहते है। रामगोपाल अपने स्थान पर बैठा ही रहता है, उठकर 
टाँगे पर नही बैठता। आख़िर कानिस्टबिर उसे लछादकर जबरदस्ती 
ले चलते है और उसके माल-असवाब के साथ उसे भी रेल के डब्चे क्के 
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भीतर उसकी मशा के विदद्ध डाल देते है। सत्याग्रह के इस रूप को 
निष्किय प्रतिरोध (?कछअंए० प्रेव्डा8:&709) कहते है । इसमे 
और निष्किय भद्र अवज्ा में जो अच्तर है उसे पाठक अनायात्त 
देख सकते है । बम्बई के मैजिस्ट्रेट की आशा को ने मावकर शहर न छोड्ना 
केवल निष्किय अवज्ञा का काम था। परन्तु जब आज्ञा के अनुसार जबरदस्ती 
आचरण कराया गया तो शरीर को जडवतू निश्वल बना लेना निष्किय 
प्रतिरोध हुआ। दूसरा उदाहरण और ले। मैजिस्ट्रेट की आज्ञा हुई 
कि हरिसन रोड से गढ़वाली विद्रोहियों के सम्मानाथे जुलूस मिकात्या 
भना है। कांग्रेस के पचास स्वयंसेवक इस हुक्‍्स को थे मानकर जुलूस 
निकालते है । यह सक्तिय भद्र अवज्ञा हुईं। जब स्वयसेवक हरिसन रोड 
के किसी स्थान विशेष पर पहुँचते है तो पुलिस के आदमी उनका 
रास्ता रोककर उन्हें वापस लौट जाव का आादेश्ष देते है। 
वापस न लौटकर स्वयसेवक 'राष्ट्रीय गीत गाते हुए सडक पर'हौ 
बैठ जाते है। यह हुआ निष्क्रिय प्रतिरोध । इन उदाहरणों से पाठक 
समझ सकेगे कि निष्किय रूप से शारीर के द्वारा विरोध प्रकट वरना 
ही निष्किय प्रतिरोध कहलाता है। इसे हम निष्किय सत्याग्रह को चौथा 
अंग मान छेते, परस्तु यह हमेशा अवज्ञा के बाद ही उपयोग मे छाया जाता 
है। इसलिए हमने निब्किय अतिरोध को निष्किय भद्र अवज्ञा का हीं 
अंग माना है। ह 

सत्याग्रह के इन रूपो की सक्षिप्त चर्चा के वाद हम अब इस बाते 
प्र विचार करना चाहते है कि किसी राज्य के अन्दर एक नागरिक के 
लिए ऐसे विरोधात्मक आचरण करना उचित है अथवा नही और यदि 
है तो किस हालत में। यही इस अध्याय का मुख्य विचारणीय 
विषय है। 

हम पहले कह भाये है कि मतृप्य एक ऐंसा प्राणी हैं जिम्॒का 
जीवन सामाजिक प्रगति औौर उत्कर्ष से बिलकुल सबद्ध है। अपने 
'बैयमितक तथा सार्वजनिक आचरण में उसे हमेशा इस वात को ध्यान 
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होना चाहिए कि उससे कोई ऐसा काम न होने पावे जिससे सामाजिक 
शान्ति में किसी प्रकार बाधा पहुँचें। अपने इस सामाजिक 
उत्तरदायित्त का खयाल कम लोगो को रहा करता हैं। नाना 
तरह के स्वाये-विरोधजन्य विकारो के आवेश मे आकर कलहशील लोग 
सावंजनिक शान्ति का भग किया करते हे। जन-समाज के इस अनुभव 
ने शासन-व्यवस्था की रचना की और सार्वजनिक भन्तव्य के द्वारा 
सत्तावारी शासकों को यह आदेश दिया गया कि जन-समाज मे शान्ति 
भग करनेवारा मनुप्य अपराधी करार दिया जावे तथा दड का भागी 
हो। इसके साथ साथ यह निश्चय भी किया गया कि राज्य-शासन के 
अन्दर अधिकाश लोगो के अधिक सुख के सावनो का निर्णय प्रतिनिधि 
सस्थाओं के द्वारा बहुमत से ही किया जावे। इसका आशय यह निकला किजो 
लोग बहुमत-निर्णीत किसी कार्रवाई से सहमत न हो, उन्हे अपने विचार प्रकट 
करने की स्वतत्रता तो है, पर उसके अनुसार बहुमत के विरुद्ध आचरण 
करने का अधिकार बिलकुल नहीं है। क्योकि भिन्न-भिन्न मतवाले 
अल्पसस्यक लोगो के विरुद्ध आचरण-सम्बन्धी ऐसी मर्यादा यदि न 
बाँधी जावे तो कोई भी प्रतिनिधि-सस्था दो दिन भी नहीं टिक सकेगी। 
मतभेद होना तो प्राय सभी विषयो में सम्भव है। यदि वहुमत-प्रतिपादित 
किसी भी कारंवबाई से मतभेद रखनेवालो को अपने विधारानूसार 
आचरण करने की स्वतनता रहे तो जन-समाज में विचार-भ्रान्ति 
एवं तज्जनित अव्यवस्था फैलने में कुछ भी देर न लगेगी और समाज- 
शासन का उद्देश्य ही विफल हो जावेगा । ऐसी दशा मे बहुमत-निर्णीत 
कानून तथा कार॑वाई के अनुकूल आचरण करना प्रत्येक नागरिक का 
परम से परम कत्तैव्य माना गया है। इसके विपरीत आचरण करने- 
वाले लोग समाज-शासको की दृष्टि में बडे से बडे अपराधी करार दिये 
जाते है । 

अब यह प्रश्न उपस्थित होता है कि ऐसी हालत में अल्प-सख्यक 
भिन्न मतवालो के लिए अपने विचारानुसार काम करने था कराने 


( ४१२ ) 


के लिए कौन-सा साधन शेष रह जाता है। क्या वे अपने विचारों को 
अपने हृदयो में दबाकर चुप बैठ जावे ? ऐसा तो माना ही नही जा सकता 
'कि बहुमत का निर्णय हमेशा ठीक ही रहता है और उसके अनुसार 
आचरण करने का परिणाम जन-समाज के लिए हमेद्षा श्रेयस्कर 
ही होता है । इतिहास इस बात का साक्षी है कि कई प्रसगो पर अधिकाश 
लोग ही भ्रान्त रहते हे और कुछ थोड़े से दुरदर्शी विचारवानू लोग 
बिलकुल ठीक सलाह देते है और उनकी सम्मति की अवहेलना करके 
सारा जन-समाज बहुमत-निर्णीत आचरण का दुष्परिणाम भोगता है। 
यह एक ऐसी सम्भावना है जो हमारे सामूहिक जीवन में हमेशा बनी 
रहती हैं। भतएवं अत्पसल्यक भिन्न मतावल्लम्बियों के आचरणो का 
दमन भले ही हो, परन्तु उनके विचार-स्वातन्त्य के मार्ग में काँटे विछाना 
बूद्धिमानी का काम नही है। क्योकि सम्भावना इस बात की है कि 
कदाचित्‌ उन्ही के विचार जन-समाज के लिए अधिक कल्याणकारी 
सिद्ध हो और बहुमत-समर्थित कार्रवाई हानिकारक हो। इसलिए प्रत्येक 
प्रतिनिधि-शासन-व्यवस्था (70०70८7827). के अन्दर विचार- 
स्वातत््य की आवश्यकता उचित और अनिवाये भी हैँ। बहुमत यानी 
शासन-सत्ता के विरुद्ध विचार रखनेवालो को आचरण की स्वतत्रता 
न रहे, परन्तु सावक प्रमाण तथा तक के द्वारा जन-समाज में अपने मत- 
प्रचार करने की पूरी स्वतत्रता होनी चाहिए। क्योकि यदि ऐसी सुविधा 
न हो तो मतभेद रखनेवाले अत्पसख्यक लोगो के हाथ में बहुमत तैयार 
करने का कोई सावन ही नही रह जाता। उनके विचार हृदय ही मे 
रह जावे और यदि न रह सके तो उनका प्रचार गृप्त रीति से हो। 
मनृष्य-समाज का अनूभव तो यह कहता है कि जिस तरह हम हवा 
अथवा पानी को दवा नहीं सकते और यदि दबावे तो वे रुकावट को 
तोड़-फोड़कर गलत रास्ते से बाहर फूट पडते है, उसी प्रकार लोगो 
के मनोनीत विचार भी दवाये नही जा सकते। ऐसे प्रयत्नो के उदाहरण 
इतिहास से मौजूद है और उनके दुष्परिणामों का परिचय भी हमे बच्छी 
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तरह मिल चुका हूँ । कई प्रसगो पर अनियत्रित सत्ताघारियों ने कुछ 
ऐसा ही प्रयत्त किया और उसके परिणाम में उन्हे रक्‍त-रजित क्रान्ति 
का सामना करना पडा। ऐसी क्रान्तियों से जनन्‍समाज को अनेक तरह 
के कष्ट भोगने पडे हैं। अतएवं वर्तमान शासकों के लिए अतीत का 
इतिहास यह तात्पर्य निकालता हूँ कि विचारों का दमन अन्ततोगत्वा 
महान्‌ अनर्थकारी सिद्ध होता है। शासन-व्यवस्था ऐसी हो कि प्रत्येक 
व्यक्ति को अपना मतभेद प्रकट करने की स्वतत्रता रहे और बहुमत 
निश्चित कार्रवाई अथवा कानून की अमलदारी पर किसी तरह का 
व्याघात न पहुँचाते हुए अपने विचारों के प्रचार मे उसे उचित सुविवा 
भी दी जावे। इसे हम शासन-व्यवस्था का सेप्टीह्वाल्व्ह' कह सकते हूँ । 
इसके बिना मानव-जाति का सामाजिक जीवन अधिक दिनों तक नही 
टिक सकता। इस सुविधा के अभाव में प्रच्छन्न रूप से विद्रोही विचारो 
का प्रचार होने लगता है, पड्यत्र रचे जाते हे और एक नौवत ऐसी भी 
आती है कि वर्षो के सचित और प्रच्छन्न विचार भीतर ही भीतर सुलग 
कर एक दिन ज्वालामुखी की भयकरता से जन-समाज में फूट पडते हे। 
इन विचारो से दो सिद्धान्त निकलते है । शासन-व्यवस्था के 
निर्माताओं तथा सचालको के लिए नसीहत यह हैँ कि वे अपनी योजना 
तथा शासन में व्यक्तिगत विचार-स्वातक्य के लिए यथोचित सुविधा 
बनाये रकखे, ताकि उसके द्वारा समय समय पर परिवर्तित होनेवाली 
जन-समाज की सम्मति प्रकट होती रहे और तदनूसार बहुमत हो जाने 
पर शासन-व्यवस्था मे जन-समाजानुमोदित परिवतंन होते रहे । प्रत्येक 
शासन-व्यवस्था के विधान मे ही लोकमत के लिए ऐसी सुविधा,अवश्य 
चाहिए। ऐसे व्यवस्था-विहित साधन को ही राजनीति की भाषा में 
वैधानिक उपाय ( 0णाराप्ंगणाश्ों 77878 ) कहते हे। 
उपरयृक्‍्त विचारों से शासित जन-समाज तथा नागरिको के लिए 
जो शिक्षा मिलती है वह यह है कि वैध उपायो के द्वारा वे अपने विचार 
प्रकट कर सकते है और व्यवस्था-विहित मर्यादा के भीतर तदन्‌सार जन- 


( देह ) 


समाज में बहुमत तँयार करने के छिए आन्दोलन भी कर सकते हे; 
परन्तु बहुमत अथवा शासन-सत्ता-निर्णीत मन्तव्य, कारेवाई तथा कानून, 
का आचरण-द्वारा उल्लंघन करना उनके लिए उचित नही है। जब तक 
उनके विचारों को अधिकांश लोगो का समर्थन प्राप्त न हो और जब तक 
उनके अनुसार प्रतिनिधि-सस्था में बहुमत के द्वारा कानून न बन जावे, 
तब, तक मतभेद रखते हुए भी शासन-सत्ता की आज्ञा तथा मन्तव्य को 
शिरोधाय मानना प्रत्येक तागरिक का पहला कत्त॑व्य है। योग्य नागरिक 
का यह लक्षण जिस मनुष्य के आचरण में प्रकट न हों, उसे विद्रोही (006- 
99) समभने में ज़रा भी अनौचित्य नही है । इस तरह पाठक देखेगे 
कि किसी सुव्यवस्थित प्रतिनिधि शासन-व्यवस्था की छत्रच्छाया मे रहने- 
वाले लोगो के लिए डाइरेक्ट एक्शन की स्वतत्रता बिल्कुल नही है। 
कानून तथा सरकारी हुक्म की अवज्ञा अथवा उल्लघन चाहे भद्गतापूर्वेक 
भी किया जावे, अमद्र ही माना जावेगा; क्योकि उसका परिणाम सार्वे- 
जनिक मनोवृत्ति पर बुरा ही होता है। इस दृष्टि ते पाप्रेक्षिक सत्याग्रह 
के जितने रूप-रूपान्तर हैँ वे सब अवैध सिद्ध होते है । ऐसा सत्याग्रह 
चाहे चिष्किय हो या किंयात्मक, चाहे वह असहंयोग का रूप धारण 
करे चाहे भद्र अवज्ञा को, हर हालत में वह अवैध हूँ और सत्ताधारियों 
के द्वारा औचित्य-पूवेक दण्डबीय माना जा सकता है। प्रजा-निर्मित 
सुव्यवस्थित शासन-प्रणाली में सत्य अथवा जिसे हम सत्य समझते हु 
उम्त पर आग्रह करने का एक ही तरीका है और उसी को वैध-उपाय 
कहते है। इतर सभी सावन अवैध और दण्डतीय हे ! 

ध्यान रहे कि जभी तक डाइरेक्ट एक्शन! अथवा असहयोग एवं 
भद्र अवज्ञा पर हमने प्रजातऋ्‌-शासन-प्रणाली की दुर्षष्ट से ही विचार 
किया है। हमारे पूवव-कथित वकक्‍ृतव्य का निप्कर्ष यह तिकरता है कि 
सरकारी हुक्म की अवज्ञा उसी हालत में अनुचित मानी जा सकती है 
जब कि शासन-व्यवस्था में जल्पमत को वहुमत में विकसित होने की 
यथोचित सुविधा हो और वहुमत के अनुसार कार्रवाई करने में किसी 


( ४१५ ) 


तरह की रुकावट न हो। राज्य-शासन की ध्यवस्था यदि ऐसी मुलायम 
और हरूचीछी न हो तथा लोकमत के ऊपर जकडी हुई वैठी हो, यानी 
बहुमत के अनुसार कार्रवाई करने का मार्ग विलकुल अवरुद्ध हो, तो फिर 
जन-समाज के सामूहिक कल्याण के लिए डाइरेक्ट एक्शन के सिवाय 
कोई गत्यन्तर ही नही रह जाता। बहुमत की ओर सर्व था दुरलेध्य करने- 
वाली एक या अनेक लोगो की अनियत्रित श्ञासन-सत्ता एक एसी अनिप्टकारी 
चीज़ हैं जो पल भर के लिए भी स्वीकार करने योग्य नही हूँ । 
ऐसी व्यवस्था को मिठा देने के लिए अथवा उसमें उचित परिवर्तन करने 
के लिए असहयोग अथवा अवज्ञा का अवलम्वन करना ही पडेगा। इस 
उपाय को हम नैतिक दृष्टि से भी उचित कह सकते है, _क्योकि वह 
मनृप्यो के नैसगिक विचार-स्वातः्य तथा आत्म-निर्णय (82 
१०७०७॥आंगशप्रणा।) के अधिकार का सरक्षक है। मनृप्य ने जिस दिन 
राज्य (8580०) का निर्माण किया, उस दिन उसने इच्छानूकूल 
माचरण करने की स्वतन्नता दे डाली, परन्तु अपना विचार-स्वातत्य 
तथा मत-पअ्रचार की आज़ादी अपने लिए रख छोडी। शासन-व्यवस्था 
का जन्मदाता और स्वासी मन्‌प्य ही है; इसलिए शासन-सचालको का 
धर्म है कि वे अपनी सीमा के भीतर ही अपना कतंव्य-पालन करे और 
नौकर होकर उलटे मालिक के ही स्वत्वों का अपहरण नकरे। बतएव 
जो सरकार प्रजा के विचार-स्वातत्य भे बाधा पहुंचाती है, उसकी हारूत 
उस पतित चाकर के समान है जो चौकसी की आड मे मालिक की चोरी 
करता है। ऐसा नौकर बिका नोटिस वरखारत करने लायक है, 
इसमे ज़रा भी शक नही । 

जिस शासन-विधान में बहुमत के अनूसार अमलदारी नही छाई 
जा सकती, उसको मिटा देने के लिए दो ही साधन सम्भव हू, सक्रिय 
और निष्क्रिय। डाइरेक्ट एक्शन' के यही दो रूप हो सकते है । असहयोग 
और चिष्किय भद्र अवज्ञा . बाहरी रूप से क्रिया-बझुन्य प्रतीत होते हुए 
भी वे वडी.गहरी मार करते हू । अतएवं वे भी ,डाइरेक्ट एज़शन' के ही 


न 
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रूप-हपान्तर हैँ। छेकिन मनृष्य-जाति के इतिहास में अनियत्रित सत्ता 
को नष्ठ करने में ऐसे निष्किय साधन अमल में नहीं लाये गये । ऐसे 
सावनो के अवदम्बन में कठिनाई इस बात की है कि अतनियत्रित सत्ता- 
धारी हमेशा अपनी सेवा के हिसात्मक यशु-बरू का ही प्रयोग अपनी 
दमन-नीति में किया करते हे। यह सरकारी हिंसा विद्रोहियों में 
प्रतिहिसा के भाव सहज ही जाप्रत कर देती है! यही कारण हूँ कि 
मनुष्य-जाति के इतिहास मे अहिसात्मक विद्रोह का एक भी उदाहरण 
उपलब्ध नही हैं। इसी कारण मनृष्य-जाति की राजनैतिक स्वर्तनता 
का इतिहास सभ्यता के प्रात कारू से क्षाज तक सक्रिय और हिंसात्मक 
सत्याग्रह का ही इतिहास है। राजसत्ता के विरुद्ध सामूहिक रूप से अहिसा- 
त्मक विद्रोह खड़ा करने का प्रयास पहले-पहलछ गाघी जी के नेतृत्व 
में बोसवी शत्ताब्दी फे हिन्दुस्थान में ही किया गया है। 

नौतिक दृष्टि से यदि हम विचार करें तो अनियत्रित सत्ता को मिटा 
देनो के लिए हिसात्मक और अहिंसात्मक दोनो साधन समाव रूप से 
अपनी अपनी परिस्थिति मे उचित हे। ध्यान रहे कि राजसत्ता मे 
आवश्यक उलट-फेर करने के ये दोवा साधन आपद्धम के रूप में ही स्वीकार 
किये जा सकते है। यथार्थ और सामान्य धर्म तो वैध ही हो सकता हू! 
बैव उपायो के हारा जहाँ परिवर्तत करना शकय व हो, वहाँ पर ही 
डायरेक्ट एक्शन के रूप-रूपान्तरों का अवलूम्बन लाचारी के साथ 
किया जाता है१ जब छाचारी ही रही तो यही, विवश॒ता आगे चलकर 
परिस्थिति विशेष मे औचित्यनूव॑क्व हिसात्मक रूप भी घारण कर 
सकती है । आपद्धमें का यह अन्तिम रूप है और इसके पाछन में जन- 
समाज को अनेक कष्ठ भोगने पडते है। फिर भी मौका पड जाने पर 
उन्हें इस हिसात्मक उपाय का अवरृम्बन करना ही पडता है और 
इसलिए करना पड़ता है कि अनियत्रित सत्ता की जो बुरादइयाँ जन-समाज 
को भेलनी पडती है, वे हिंसात्मक विद्रोह की व्‌राइयों से कही यहुत 
बढ़-चढ़कर बुरी होती है। अतियत्रित सत्ता तो मनुष्य के ठेठ मनृप्यत्व 
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पर ही आधात पहुँचाती है। उसके घिकजे मे पड़कर मनुष्य गुलाम 
हो जाता है, उसकी स्वाभिमान-भावना नप्ट हो जाती हुँ और कुछ 
काल के वाद ऐमे मत्‌प्य और पन्‌ में केवल आकार का ही अन्तर रह जाता 
है। ऐसी सत्ता के विरुद्ध हिंसात्मक विद्रोह खडा करने से जन-हानि 
होती है, कष्ट भी जन-समाज को भोगन पड़ते हे, कुछ कार के लिए 
अव्यवस्था भी फैल जाती है; परस्तु मनुप्यत्व चुरक्षित हो जाता हूँ। 
फिर भी यदि मनृष्यत्व-सरक्षक वहुमत-सत्तात्मक गासन-यवर्था 
अहिसात्मक सावनो ने प्राप्त हो सके तो इससे वढकर कोई वात ही नही । 
न साँप मरे न छाठी दूटे। 

ऐसा अहिसात्मक विद्रोह यदि अक्य हो तो सर्वे-प्रथभ इसी सावन 
को अमल में छाना उचित है, क्योकि ऐसे आन्दोलन की कुछ ऐसी 
विभेपताये है जो सम्स्त्र विद्रोह में नही पाई जाती। पहली विशेषता 
तो यह है कि इसमे जन-हानि कम से कम होती हूँ, वयोकि हिसा एक 
हो ओर रहती है और इसलिए विद्येप बढ़ने नहीं पाती । दूसरी वात 
यह है कि ऐसे अहिसात्मक आन्दोलन से समाज-व्यवस्था वहुत कम 
विगडती है, जन-समाज को अस्त-व्यस्त होने का बहुत कम भय रहत्ता 
है। तीसरी और सवसे उत्तम बात ऐसे विद्रोह में यह होती है कि सभी 
अवस्था तथा श्रेणी के लोग ऐसे आन्दोलन में योग दे सकते है । हिसात्मक 
विद्रोह में केवल सशक्त और दस्त्रधारी सिपाही काम आ सकते हूं, परन्तु 
उसके अहिसात्मक रूप में नैतिक वरू की ही आवश्यकता विशेष होती 
हैं। ऐसी दशा मे स्त्री-वच्चे और बूढे भी अपना सामथ्ये दिखा सकते हे । 
इसी कारण ऐसा आन्दोलत व्यापक रूप से समूचे जव-समाज मे विस्तार 
पा सकता है) चौथी विशेषता यह हे कि जो राष्ट्र परतचता के पाश 
में पूर्णतया आवद्ध होकर निर्वल और निहत्था हो चुका हैं और जिसके 
हाथ से शस्त्र छित गये है, उसके लिए ऐसा अहिसात्मक साधन ही 
स्वातत्य-सम्पादव तथा सरक्षण के लिए आवश्यक नैतिक वल प्रदान 
कर सकता है। पाँचवी विज्ञेपता यह है कि अहिसात्मक विरोध 

फा० २७ 
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संचालको के हारा इच्छानुसार सहज ही रोका जा सकता है। इसके 
विपरीत हिंसा एक वार गृरु होकर रुकना जानती नही और उसका कहाँ 
पर किस रूप में कितने दिनो के वाद अन्त होगा, कोई मही कह सकता। 
इस समय हिन्दुस्थान में जो विदेशी सत्ता शासन कर रही है, वह 
लोकमत की रचना नही हू; वल्कि यो कहना चाहिए कि वह छोगो 
पर उनकी इच्छा के विरुद्ध छादी गई है । प्रस्तुत शासन-विधान के अन्दर 
प्रतिनिधि-पंस्यायें विद्यमान तो है, परन्तु उनमें प्रतिनिधियों के बहुमत 
का आदर विल्‍कुछ नही है। कुछ थोडे से अविकारी ही अपनी मन- 
मानी कार्रवाई किया करते है और ऐसी कार्रवाइयो में प्रजा के हितोहित 
का विचार नहीं किया जाता । 
आज से प्राय. बीस वर्ष पहले तक इस देश का राजनेतिक आन्दोलन 
वैध उपायो का ही अवलम्बन करता आया था। हमारे नेताओ ने 
घारा-सभाओं में खूब विरोव प्रकट किया, बड़े प्रभावशाली और हम्ते- 
लम्बे व्याख्यान दिये, बहुमत से सरकारी भन्तव्यों को अस्वीकार किया, 
लोकहितकारी प्रस्ताव पास किये, पर उन सब बेच प्रयलो का कुछ 
भी परिणाम ने निका। नीकरणाही की अनियत्रित सत्ता ज्यों की 
त्यो पुर्ववत्‌ वनी रही। तात्पर्य यह कि वर्तमान जासन-विवान में १४मत 
की कोई कदर ही नहीं है; उसके वकू पर सावारण अडचमनें भी 
दूर नही की जा सकती। यह हिन्दुस्थात के राष्ट्रीय राजनीतिगो के प्रत्वक्ष 
अनुभव की बात है; इसमे मतभेद की ज़रा भी गुजाइग नही । ऐसी हालत 
में यदि वैध मार्ग पर लोगो का आन्दोलन सदियों तक भी चलूता रहे तो 
भी कोई सत्परिणाम नहीं निकछ सकता। हिन्दुस्थान के शासन-विधान 
की यह नौकरणाही रचना चड़ी विचित्र हैं। इसका ऊपरी ढाँचा बिलकुल 
लोक-सत्तात्मक है| देखनेवाल़े को प्रजातंत्र के सभी बाहरी छक्षण 
इस योजना में दृष्टिगत होते है। परन्तु इस मायात्री रूप में छिपकर अनि- 
मंत्रित सत्ता अपना काम कर रही है। छोकमत से वह किसी तरह प्रभावित 


ही नही होती। 


( ४१९ ) 


कप 


ऐसी परिस्थिति में प्रस्तुत शासन-विधान मे यथोचित परिवतेन 
करने का क्या उपाय है ? इस प्रइन का उत्तर प्रत्यक्ष ही है। घारा-सभाओ 
मे बिलख विलख कर बोलनेवाले, वैधमार्गोवलम्बी नरमदल के 
राजनीतिज्ञ असहयोग तथा मद्र-अवज्ञा का नाम सुनकर नाक-भौ 
सिकोडते है और घबराहट के साथ कहा करते है, अरे यह तो अवैध 
(07००ा४प्र्रां7०797 ) तरीका है। हैँ तो सही, पर इसके सिवाय 
उपाय ही क्या है ? कुछ भी नहीं। युगधर्म के अनुसार भारतीय लोक- 
मत का प्रवाह प्रजातत्र की ओर बह रहा है। उसके अनुसार झासन- 
विधान में आवश्यक फेरफार होता ही चाहिए । यदि ऐसा अभिलित परि- 
वर्तन कौसिलो के द्वारा हो सके और इस तरह वर्तमान योजना का विकास 
(आए०प्र0०7) सम्भव हो, तो इससे बढ़कर कोई उचित उपाय ही 
नही | लेकिन लोकमत का प्रवाह यदि अवरुद्ध हो जावे और धारा-सभाओ 
के द्वारा प्रजासत्ता स्थापित न हो सके तो क्रान्ति (छ०एणाएत्र07) का 
होना अवश्यम्भावी हूैँ। नदी के बढते हुए प्रवाह को यदि हम किसी 
स्थान पर रोक दे तो वह समुद्र बनकर सहन घाराजो से इधर-उधर 
फूट पड़ती है। बाढ की रुकावट ही तो ऋान्ति पैदा करती है। इसका 
जिम्मेदार कौन हो सकता है, प्रवाह या उसे रोकनेवालरा बॉध? प्रकृति 
की तो यही मशा है कि जगत्‌ की प्रत्येक चीज अपनी तरक्की पर रहे। 
विकास ही जीवन का मूलाधार हैँ। इस नैसगिक नियम की प्रेरणा से 
लोकमत भी अपने कल्याण-पथ पर प्रवाहित होता रहता है। इस प्रवाह 
को जो रोकता है वह आदमी विचार-क्रान्ति के लिए सारी परिस्थिति 
पैदा कर देता है। इस दृष्टि से यदि हम अपनी प्रस्तुत अवस्था पर विचार 
करे तो कहना पडेगा कि हिन्दुस्थान मे इस समय विचार-करान्ति के जन्म- 
दाता यथा में वे लोग हे जो छोकमत की स्वाभाविक प्रगति के मार्ग 
में अनियत्रित सत्ता की अधी दीवार खडी किये बेठे है और समभते है 
कि इस तरह भारतीय राष्ट्रीयता की बाढ रुक जावेगी। यह आशा 
दुराशा-मात्र है, इसमे जुरा भी सन्देह तही। 


( ४२० ) 


इसलिए हमारी यह निध्चित थारणा है कि जो प्रार्थना-बीछ, 
धान्तिवादी, सजनीतिन्र गाँधी जी को वर्तमान परिस्यिति के लिए टोप 
देते हैं वे था तो नासमम हैँ था दिल की वात कहने में उन्हें भय मालूम 
हीठा हूँ | वर्तमान की विषमता तो अनिर्व॑त्रित्न झत्ता के कारण ही 
उत्तन्न हुई है । मानव-जाति के इतिहास में कोकमत का गवाह जत्र जब 
मौर जहाँ जहाँ स्वेच्छाचारी भासको के द्वारा अवरुद्ध हुआ है, तव तब 
और वहाँ वहाँ हिंसात्मक कान्ति की ज्वाला भड़क उठी है और उसके 
भयंकर दृष्परिणाम गासक और भात्तित दोनो को भोगने पढ़े है। इस देश 
में भी कुछ वैसे ही लक्षणों का सूनरपात हो रहा था। परन्तु हमारे 
सौमाग्य से देश का नेतृत्व एक ऐसे शुयोग्य व्यक्ति के हाथो में जाया, 
जिसने हिंसात्मक क्रान्ति की उठती हुई लहर तथा सार्वजनिक उद्देग 
को अहिसात्मक सत्यात्रह के ढाँचे में ढाल दिया। भूयर्म में प्रच्छक्ष रूप 
से बहनेवाली ऋन्तिकारी हिसात्मक विचारधारा न जाने किवर वहकर 
कैसे कैसे उपठ्व मचाती ! यांवी जी ने उसे खो दिया और उसे 
बाहर निकालकर प्रकट रूप से उसे महिसात्मक असहयोग और भत्र 
अवजा के रूप में परिणत कर दिया। अतुव नरम दल्वाले हिन्दुस्वाती 
शननीतिन गांवी जी के वर्तमान आन्दोलन को अवेत भले ही माने, 
परन्तु चाथ साथ उन्हें यह भी मानना चाहिए कि अनिवार्य रुप से होवे- 
वाली हमारी राष्ट्रीय विचार-क्रान्ति को संचालित करने का मानवोचित 
तरीका चही है, विसे महात्मा जी ने स्वीकार किया है। उनके समात 
सुदरदर्गी राजनैतिक नेता मनुष्य-ज्ञाति के इविहास में ध्ावद ही की 
हजा हो। 

अपने नैसशिक अधिकारों के विवा भनृष्य अपने मनुप्यत्व का 
विकास नहीं कर सकता। कढाचित्‌ वह मनृप्य ही नहीं रह जाता हु 
जिस सामाजिक अयवा दाजनैनिक परिस्विति में छोगो को अपनी 
इन्सानियत से हाथ थो लेने की नोवत भा जावे, मनुष्यत्व का गत 
घुटने लगे, उस परिस्थिति में किसी भी तस्ह बपना उद्धार का 


( ४२१ ) 


जन-समाज के लिए बिलकुर स्वाभाविक हँ, उचित भी है। शरीर के 
छूट जाने पर मनुष्य नही मरता। उसकी वास्तविक मृत्यु तभी होती 
है, जब वह अपने मनुष्यत्व से गिर जाता है। स्वाभिमान से शून्य होना 
ही यथार्थ सज्ञा-शुन्यता हूँ। मनुष्य के समान जीवित रहने की इच्छा 
का लोप होना ही जन-समाज की सच्ची मृत्यु है। ऐसी मौत का मारा 
ऐसा भी मरता है कि फिर उसके लिए कोई आशा ही नही रह जाती | 
इस दुरवस्था से जन-समाज की रक्षा करने के लिए परिस्थिति के अनुरूप 
ऐसा कोई भी उपाय नही हैँ जिसे हम अनुचित कह सके। शासन-विधान 
जब तक स्वय विधि-पुर्वक सचालित होता है, तब तक वैधानिक प्रयत्न 
कारगर हो सकते हूँ । परन्तु जब कोई सत्ता अनियत्रित होकर शासनो- 
चित विधि से स्वयं पराड्मुख हो जाती है, तव उसके लिए वैध उपाय 
किसी मर्ज की दवा नहीं रह जाता। ऐसी दशा में अपने न्यायानुमोदित 
अधिकार-रूपी सत्य पर आग्रह करने के लिए शान्तिपूर्ण असहयोग एव 
मद्रता-पूर्ण अवज्ञा से बढ़कर कोई मनुष्योचित उपाय ही नही है। महात्मा 
गाधी इसी पथ के प्रदर्शक हैं। उनका सिद्धान्त विमल और तर्क-सिद्ध 
है। आत्मवल के सियाही को उसमे कवायद भी अच्छी होती है । भौतिक 
परतत्रता से वद्ध होकर भी इस मार्ग पर चलते हुए वह मनृष्योचित 
स्वातत्य और स्वाभिमान का अनुभव करने लगता है। शरीर जेल की 
दीवारों के अन्दर परतत्र भले ही रहे, पर मनृष्यत्व खुली हवा में विचरने 
लगता है । और जिसकी आत्मा मृक्‍त हो, उसे कैदी बनाकर बन्द कर 
रखना यथार्थ में अपनी बुद्धि को ही नासमकी की कैद में डालना है। 
अतएव असहयोग और भद्र अवज्ञा से भोतिक स्वराज्य अभी भले ही 
प्राप्त न हुआ हो, परन्तु इसमे तो अणुमात्र भी सन्देह नहीं कि भारत की 
अन्तरात्मा गाधी जी के नेतृत्व मे इन पन्द्रह वर्षो के अन्दर बहुत कुछ मुक्त 
हो चुकी हैँ। उनकी बदौलत आज सहलो भारतीय नर-नारी आन्तरिक 
स्वतत्रता और नैतिक स्वराज्य का अनुभव कर रहे है। दासता के 
बन्धन से मनुष्यत्व के मुक्त हो जाने पर भौतिक पाश को दटूटते देर नही 


( ४२२ ) 


ऊूगती | जो लोग इस बात को नहीं समभते और न समभ्रकर वर्तमान 
भारत के स्वराज्य-सम्पादक नव-प्राप्त नैतिक बक्ू को नहीं देख 
सकते, ऐसे सज्ञा-शूल्य लोग ही कहा करते हैं कि गाधी जी का अहिवात्मक 
सत्याग्रह विफल हो गया। उतकी तासमझी सर्वथा दयनीय है। यदि 
स्वतन्ता हमे कल प्राप्त होगी तो आज की प्राप्त की हुईं शक्ति ही 
कूल हमारे काम आवेगी । जो लोग इतनी-सी बात नहीं समझ सकते, 
उन्हे कोई किस तरह समभझावे, यही सोचकर हम भी इस प्रकरण को 
यही समाप्त कर देते है। 


अध्याय २६ 


अहिं सा-धर्म 

यदि कोई नज़र उठाकर देखे तो प्राणि-ससार के सिह-द्वार पर उसे 
एक सिद्धान्त-वाक्‍्य दुष्टि-्योचर होगा । वह वाक्य हैँ - जीवो जीवस्य 
जीवनम्‌' जीव ही जीव का जीवन हूँ | यह जग्रत्‌ अथ से इति तक 
जीवनमय हू । जहाँ हमारी स्थृूछू इन्द्रियों को उसके प्रमाण मिलते है, 
वहाँ हम चेतनता का जारोप करते है; और जहाँ नही मिलते, वहाँ 
हम अज्ञान-वश जडता जड दिया करते हे । परल्तु वेज्ञानिक दृष्टि से 
जाँच करने पर प्रतीत होता हैँ कि खनिज पदार्थों के समान जडता- 
क्रान्त वस्तुओं में भी प्राणो का अस्तित्व है। जीवित प्राणियों के समान 
उनमें भी विकास और ह्वास के लक्षण दिखाई देते है । यह समूचा सुप्टि- 
प्रपच यथार्थ में एक ही चेतन-सत्ता का रूपान्तर है । यह ब्रह्माण्ड-व्यापी 
सत्ता जगत्‌ के प्रत्मेक अगु-परिमाणु मे समाई हुई हैं। कही पर वह 
प्रकट है, कही प्रच्छन्न हूँ । जगत्‌ में जीवन की इस व्यापकता को एक वार 
अच्छी तरह हृदयगम कर लेने के वाद हम अनायास समभ सकेंगे कि 
जीव-सूप्टि के उपर्युक्त सिद्धान्त-वाक्य का आशय अक्षरश सत्य है। 

मनुष्य के लिए यह जानना बहुत कठिन हूँ कि विव्व-व्यापिनी जीवन- 
शृद्धला कितनी कडियो से वनी हुई है और हमारी जीव-सृप्टि कितने 
वर्गों में विभक्त है। फिर भी अपनी सीमित समझ के अनुसार मनुष्य 
उसके तीन वर्ग-विभाग बनाता है; खनिज, वनस्पति और प्राणि- 
संसार। प्रत्येक वर्ग में अगणित प्रकार के जीववारी विद्यमान हे । खनिज 
पदार्थो की अपेक्षा वनस्पतियों मे श्राणों का विकास अधिक हैं और 
वनस्पतियों की वनिस्वत चलवे-फिरनेवाले प्राणियों में चेतनता की 
जाम्रति और भी अधिक हूँ । मनृष्य जंगम जीवधारियो में सबसे श्रेप्ठ 

डर्र३े 
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हैं। साकल्य-दृष्टि से देखने पर भ्रतीत होता है कि उपर्यूक्त तीनी प्रकार 
के प्राणी अपने निम्नवर्ती वर्गों पर अवलम्बित रहकर अपना भरण-पोषण 
किया करते हे। खनिज पदार्थों का खाद्य बताकर वनस्पति आणी 
पल्‍लवित होते है और ववस्पतियों का आहार करके जग्रम प्राणी जीवित 
रहते हैँ। इसके सिवाय प्रत्येक वर्ग के अन्दर यह भी देखने में आता 
है कि बड़े और सबक प्रागी अपने से छोटे और निर्बेछ प्राणियों का भोजन 
किया करते है। यह बात जगम जीवधारियों भे विशेष रूप से दृष्दि- 
गोचर होती हैँ। पानी की छोटी-छोटी मछलियों को बडी-बडी भछ- 
लियाँ खाजाती है। जगल के कई शाकाहारी जातवरों को हिंसक 
पश्चु खा जाते हे और पृथ्वी के छोटे-छोटे कीडो को बडे-बड़े पक्षी मारकर 
निगल जाते है। सबसे चालक और चेतन होने के कारण मनुष्यआपी 
इतर प्रकार के कई जीव-बारियों को भूज-पकाकर खा जाता हूँ । स्थावर 
और जगम दोनो प्रकार के प्राणी उसके लिए खाद्य का काम देते है! 
इस प्रकार सूध्टि मे सबक जीवभारी अपने से निर्वक प्राणियों का कछेवा 
किया करते है । यही नियम प्राणि-ससार में यत्र-तत्र और सर्वत्र प्रचलित 
है । इस नियम की सर्वे-व्यापकता से प्रसिद्ध जर्मन तत्त्वान्वेषी फ्रेडरिक 
निद्शे इतना प्रभावित हुआ था कि उसते माचवी सभ्यता की मीमासा 
और जन-समाज के भावी उत्कर्ष की कल्पदा जीव-हिसा के आवार पर हीं 
कर डाली है । उसके मतानुसार अक्षक्‍तत प्राणियों की सुध्दि इसी लिए 
हुई है कि वे अपने से प्रबल जीव-घारियों का खाद्य बने और आत्म- 
समपर्ण के द्वारा जीवन-विकास मे सहायक ह।। मनुष्येतर जीवधारिया 
की- तो कोई वात ही नही, कमजोर मनुष्यों से भी फ्रेडरिक निद्शे मे 
जीने का अविकार छीन लिया है । उसका कहना हैँ कि अशवत मनुष्य 
जन-समाज से भार-हूप है। उनका उपयोग केवल इतना ही है कि वे 
अपने को मिटाकर कुछ थोडे से सशक्त और सामर्थ्यवान्‌ मनुष्यों को 
' सुपर मैन' की प्रतिष्ठा आप्त करने से सहायक हो समर-क्षेत्र की परीक्षा 
में जो राष्ट्र उत्तीर्ण हो, उसी को जीने का अविकार है। अतएव सादर 
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समाज का उत्कर्प-सावन युद्ध के विना सम्भव नहीं है। शवितिमान्‌ 
होने का सकतप (शा ६० ए०७०/) ही निद॒णे के मतानुसार जीवन 
का मूलमत्र हूँ। 

इस जरमंन विद्वान के विचारो की मीमासा हमे यहाँ पर अभीष्ट नही 
हूँ । फिर भी यह मानने में किसी को कुछ भी आपत्ति नहीं होनी 
चाहिए, कि यह जीवन अथ से इति तक हिसामय है | प्रकृति के विस्तृत 
साम्राज्य मे सभी स्थानों पर शिकारी प्रवृत्ति ही काम करती हुई 
दिखाई देती है। यह ससार क्या हूँ, एक आखेटगाह हैं। पजुओ को 
तो हम छोड ही दं, क्योकि वे अज्ञानी है। सभ्य मनुष्य-समाज में भी 
अपने से अशक्तो को दवाकर सशक्त और प्रभावशाली लोग अपने 
उत्कर्ष-साधन के लिए प्रयत्नशील दिखाई देते हे । जहाँ देखो वही वलवानों 
का वोलवाला हैं। शरीर-शक्ति से सम्पन्न लोग सिपाही बनकर और 
श्री-शक्ति से समर्थित आदमी शासक होकर निवंल जन-साधारण 
पर अपनी प्रभूता का आतक जमाये हुए उच्चासन पर आसीन है । अधि- 
कारी वे है, जो धन-जन-शक्ति से सम्पन्न है और अधिकृत वे हें जो 
अशक्त और साधन-हीोन है । विल दु पावर' का प्रत्यक्ष प्रमाण सभ्य 
जन-समाज में भी दृष्टिगत होता हैं। अपने भौतिक जीवन-निर्वाह के 
लिए भी मनृष्य हिसात्माक आचरण किया करता हूँ । यदि एक बार 
वह अपने जीवन को पूर्णतया अहिसात्मक बनाने का निश्चय भी कर ले, 
तो भी उसकी परिस्थिति उसे हिसा के लिए लाचार कर देती है। अपने 
प्रत्येक श्वास के साथ छाखो कीटाणु हम अपने फेफडो के अन्दर छे जाते 
हूँ। पानी की प्रत्येक घट में हम अगंणित जीवों को उदरस्थ किया करते 
है । पृथ्वी पर चलते-फिरते ज्ञात अथवा अज्ञात रूप में हम संकडो प्राणियों 
के भाण लिया करते हूं । साराश यह कि सहृदय और सावधान मनुष्य 
के लिए भी सवंथा अहिसात्मक जीवन असम्भव हैं। इस सम्बन्ध में 
अपने विचार प्रकट करते हुए गावी जी आत्मकथा मे लिखते हे -- 

“अहिंसा एक व्यापक वस्तु हैँ। हम लोग ऐसे पामर प्राणी हैं 
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जो हिंसा की होली में फ्रेसे हुए है। जीवों जीवस्य जीवनम्‌' यह 
वात असत्य नही है। मर्ृप्य एक क्षण भी बाहय हिसा किये बिता 
जी नहीं श्रकता | खातेयीते, उठते-वैठ्तें तमाम क्रियाबों में ऋ॑छा से 
था अनिच्छा से कुछ न कुछ हिंसा वह करता ही रहता है। यदि इस 
हिंसा से छूट जाने का वह महान प्रयास करता हो, उसकी भावना में 
अनुकपा हो, वह सृद्षम जन्तु का भी नाश ने चाहता ही और उसे बचाने 
का यधाशकिति प्रयास करता हो तो समभता चाहिए कि वह अहिता 
का पुजारी हूँ । उसकी प्रवृत्ति में निरतर समम की वृद्धि होती रहेगी, 
उसकी करुणा निरतर बढ़ती रहेगी; परन्तु इसमें संदेह नहीं कि कोई 
भी जीव-बारी वाहय हिंसा से सर्वथा मृवत नहीं ही सकता ।” 
“+(आत्मकथा भाग २ पृष्ठसस्था, २१२) 
संसार की जिस परिस्थिति में हमें अपना जीवन-निर्वाह करता 
पढ़ता है उससे यदि ईश्वरीय मन्तत्य के प्म्बन्ध में हम कुछ ताल 
मिकाल सके, तो कहना पड़ेगा कि उस सृष्ठि-विधाता को भी किसी 
मर्यादा तक हिंसा मान्य है। हवा, पानी तथा क्षाक-पात के विना हम 
नहीं जी सकते और इनके उपयोग मे हिंसा बिलकुल अनिवार्य है। पृथ्वी 
पर अंढना-फिरता छोड देता भी हमारे लिए सम्भव नहीं! ततएुव 
जीवन की अनिवाय आवश्यकताओं की पूर्ति मे जो जीव-हिंता हमें करनी 
पड़ती है, उसके लिए पर्म-भास्त्र हमें दोषी नहीं 5हराता। भोत्मः 
रक्षा के लिए जो हिंसा आवश्यक है वह उचित भी है, यदि हम ऐसा 
कहूँ तो अनुचित न होगा। यदि सूप्टि-कर्ता की मंशा ऐसी हिंसा के 
विरुद्ध होती, तो बहू हमारे भरण-पोपण के अतिवा्य साधनों में जीवन 
की सृष्टि ही न करता। हुवा और पाती में जीते-जागते क्रीधपुबो 
का अस्तित्व ही न होता। यही बात मनृष्येतर भाणियों के संम्दस्त में 
भी कही जा सकती हैं 
फिर भी मनुप्य-बरीर की रचता को देखकर हम वह सकते हू 
कि प्रकृति की यह मशा नहीं हैँ कि मनुष्य इतर प्राणियों का मिकार 
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करके अपना उदर-पोषण करे। न तो उसके दाँत ही इतने तीक्ष्ण होते 
हैं, न फिर उसके नाखून ही ऐसे लम्वे और नुकीले होते है कि जिनसे 
वह पशुओं का शिकार कर सके। सिंह, व्याप्न तथा चीते की शरीर- 
रचना को देखकर हम निश्चय-पूर्वक कह सकते है कि उनके रचयिता 
ने उन्हें शिकार ही के द्वारा जीवन-निर्वाह करने के योग्य बनाया है। 
परन्तु गाय, बैल, घोडा, बन्दर तथा बकरे की शरीर-रचना में उनके 
ईश्वरोहिष्ट अहिसात्मक जीवन की सूचना प्रत्यक्ष ही मिलती है। फिर 
भी ध्यान रहे कि पुर्णतया अहिसात्मक जीवन उनका भी नही हो सकता; 
क्योकि घास-पात के समान प्राणियों की हिंसा तो उन्हें करनी ही पडती 
है। परन्तु ईश्वर-सम्मत हिंसा की मर्यादा का उतलघन वे नहीं करते। 
ऐसे जीववारियो में मनृष्य सवं-श्रे्ठ प्राणी है। लेकिन खेद की बात 
है कि मनुष्य ही ईदवर-निर्दिप्ट सीमा का उल्लंघन करता है। तेज 
दाँत और न्‌कीले नखो के अभाव की पूर्ति अपने बनाये हुए शस्त्रो 
से करके वह इत्तर प्राणियों का अवावश्यक वध किया करता है। मानव- 
जाति का यह अपराध कक्षम्य है। 

लेकिन मनुप्य एक विचित्र प्राणी है। अपनी पतित और असभ्य 
अवस्था में जहाँ बहू पशुओ से भी गया बीता है, वहाँ अपनी सभ्य 
और उच्नत दशा में वह ईदवर का बिलकुल निकटवर्ती भी हो जाता है। 
अपनी उदार संस्कृति और परमेदवर-सान्नचिष्य की बदौलत उसे मानव- 
धरम की पहचान हो चुकी हैं और वह इस बात को कम से कम समझने 
लगा हैँ कि हिसामयी जीव-सृष्टि में अहिसा परम से परम धर्म है। इसमें 
सन्देह नही कि अहिंसा-धर्म मानव-सभ्यता का सबसे ऊँचा शिखर 
हू। जिस दिन मनुष्य को इस धर्म की पहचान हुई, उस दिन वह विचार- 
दृष्टि से कृताथं हो गया। अहिंसा मानव-धर्म का साराश है। धर्म 
के अनेक रग और रूप हूं । उसकी सीढियाँ और रूढियाँ भी अनेक है। 
लेकित उन सबका यदि साराश निकाले, तो वह अहिंसा के रूप में 
ही निकल सकता है। जो मनृष्य इसका पूरा पूरा पालन कर सकता 
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है, वह परमात्मा के ही समान बुद्ध और बुद्ध है, इसमे अणु-मात्र भी 
सन्देह नही। 

अहिसा से उच्चत्तर आदये धर्म की कल्पना भी असम्भव हैं। अतएव 
इस धर्म का तात्त्विक रहस्य क्या है; इसे अच्छी तरह समझ लेना 
जरूरी हैं। जब तक मनुप्य अपने व्यक्ति-गत जीवन को सर्वोपरि समभता 
है और उसके हृदय में “मे-तृ” की भेद-भावना विद्यमान रहती हैं, 
तब तक वह स्वार्थ और परार्थ के बीच गहरी खाई खोद कर रख छोडता 
है। जब तक वह यह समझता है कि मुझे दूसरो के सुख-दुख से 
मतलव नहीं, मुझे अपना ही स्वार्थं-सिद्ध करना है और इसी में मेरी 
भछाई है, तव तक वह दूसरो के स्वार्थ-धात करने मे कुछ भी सकोच 
नही करता। लेकिन जिस दिन उसे पुर्व-कृत स्वार्थे-सम्पादक कर्मो के 
अनुभव से इस बात की प्रतीति हो जाती है कि में दूसरों को केप्ड 
पहुँचाकर स्थायी और यथार्थ सुख का अधिकारी नहीं हो सकता तथा 
भेरे और इत्तर प्राणियों के हितो में कोई स्वार्थ-विरोध नही है, उसी 
दिन उसके हृदयाकाश में अहिंसा-धर्म का सुर्योदय होता है। वही 
दिन उसके अमर जीवन का प्रात काल है। इस प्रभात-काल के 
प्रकाश भें मनुष्य को इस वात का अनुभव होता है कि समूचे ससार 
में एक द्वी परमात्मतत्व व्यापक है, भिन्न-भिन्न प्राणियों मे एक ही 
परमात्मा का निवास हूँ भौर इस कारण उन सबका स्वार्थ भी एक ही 
है। प्रागि-ससार के एकीकृत स्वार्थ को ही परमार्थ कहते हें। अतएवं 
परमार्थ ही वास्तविक स्वार्थ है, और प्राणि-ससार का श्रेय स्वार्थ की 
इस व्यापक और उदार कल्पना एवं तत्मेरित आचरण से ही सिद्ध 
हो सकता हैं। इस आत्मौपम्य-्वुद्धि के प्रखर प्रकाश में मनुष्य यहेँ 
समभने लगता है कि इतर आणियो को आधात पहुँचाकर में स्व 
अपना ही घात कर रहा है। अहिसा-धर्मे के मूल में यही तात्विक धारणा 
विद्यमान रहती है। यही उसका वैजानिक रहस्य भी है। इसे 
समभेवाला किसी भी दूसरे प्राणी को ज्ञात रुप से किसी भी तरह 
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का कप्ट नही पहुँचा सकता। उसके लिए अहिंसा परम धर्म हो 
जाती है। 

भारतीय आर्यो की सस्कृति सबसे प्राचीन है और अहिसा-धर्म के 
आविष्कार का श्रेय भी इसी सभ्यता को दिया जा सकता है। वेदों 
मे अहिसा के मौलिक रूप के दर्गन होते हेँ। वैदिक मत्रो में यत्र, 
तत्र सच्िहित अन्तर्दर्गी सिद्धान्ता के आवार पर ही आगे चलकर 
उपनिषदो ने अद्वेत-धर्म का प्रतिपादन किया। वेदान्त-कृत ब्रह्म-निरुपण 
के दिव्य प्रकाश में अहिंसा-धर्म की प्रखरता ऐसी वढ गई जैसी कि खान 
से निकाले हुए सोनें की चमक और निर्मछता आग मे तपाने के 
वाद बढ जाती हूँ । उपनिषदों के अद्वेत-वाद ने वैदिकी हिसा' को भी 
हेय सिद्ध कर दिया। परिणाम यह हुआ कि आगे चलकर विचारवान्‌ 
लोगो के हृदय में धर्म के नाम पर होनेवाले वैदिक यज्ञ-याग-सम्बन्धी 
पु-वध से अनास्था होने लगी और उत्तरोत्तर बढती हुई वह जैनाचार्य॑ 
महावीर स्वामी तथा गौतम वृद्ध के उपदेश-वचनो में परिणत हो गई। 
इन दोनो सम्प्रदायो की रचना वेदान्त-प्रेरित थी और वह विकृत वैदिकी 
हिसा के विरोध मे ही की गई थी। आर्य-धर्म के अन्तगंत इन्ही दोनों 
सम्प्रदायो की सयुकत प्रेरणा से अहिसा-धर्मं को पहले से भी अधिक 
प्रतिप्ठा का स्थान मिल गया। 

इस सक्षिप्त भूमिका के वाद अब हम इस बात पर विचार करना चाहते 
है कि अहिसा-धर्म का वास्तविक रूप क्या है। परन्तु अहिंसा-सम्बन्धी 
यथार्थ ज्ञान प्राप्त करने के पहले हम यह निश्चय कर ले, कि धर्म 
किसे कहते हे। धर्म शब्द धु' धातु से बना हुआ है और वाय॑त्ते 
अस्मिन्निति धर्म ' ऐसी उसकी शाब्दिक व्याख्या की जाती है। जिन 
सिद्धान्तो के आधार पर इस समूचे विश्व-प्रप का घारण तथा भरण- 
पोषण होता है, उन्ही के समुृच्चय को धर्म कहते है। 'धर्म' की इस 
शाब्दिक व्यूत्पत्ति से उसके चरम लक्ष्य और निश्चित रूप का ज्ञान 
नही होता। अतएव उसका विशेष स्पप्टीकरण आचार्यो ने यह कह कर 
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किया है कि यतो अभ्युदयनिश्रेयससिद्धि स धर्म.'। जिन नियमों के सम्यक्‌ 
पालन से अभ्यूदय और नि श्रेयस दोनो की सिद्धि हो, उसे धर्म समभना 
चाहिए। जन-समाज के ऐहिक उत्कर्प को अभ्युदय और पारलौकिक 
अथवा बाध्यात्मिक कत्याण को निश्रेयस कहते है । इस दृष्टि से धर्म 
उसे कहना चाहिए जिसके अनुसार आचरण करनेवालो का आधि- 
भौतिक अभ्यूदय और आध्यात्मिक श्रेय दोनों एक स्राथ सिद्ध हो। 
धर्म की इस परिभाषा में यह वात वडे मार्क की हैं और इसे कभी ते 
भूछना चाहिए। सर्व-सावारण लोगों की न जाने क्यो ऐसी धारणा वन 
गई हैँ कि इहलोक और परलोक दोनों में स्वाय-विरोध हू, अतएव 
जब तक मनृष्य सामाजिक, पारिवारिक तथा कौदुम्विक जीवन स्ले 
उदासीन न हो जावे, तब तक वह आध्यात्मिक मोक्ष का अधिकारी नहीं 
हो सकता।' हमें तो कुछ ऐसा प्रतीत होता है कि प्राचीन साक्य-योग 
के समर्थक कर्म-सन्यासी जानियो की बदौलत ही यह भआान्त धारणा 
जन-समाज में फैल यई है। जो हो, धर्म की इस पूर्ण, सक्षिप्त और वैज्ञानिक 
परिभाषा को अच्छी तरह सोच-समभकर इस वात को हमे सदैव के छिए 
हृदययम कर लेना चाहिए कि धर्म का वही रूप यथाये हूँ जिसके पालन से 
हम समष्टिगत उत्कप और व्यक्तियत मोक्ष दोनो एकसाथ सिद्धकर सकते है । 
उपर्युक्त पारिभापिक छक्षण से प्रतीत होता है कि मानव-धर्म 
का पूरा-पूरा पालन वही मनुप्य कर सकता है जो अपने कुदुम्ब, परिवार, 
समाज तथा राष्ट्र के अभ्यूदय में यथाशक्ति थोग देते हुए इस योग 
के हारा अपना वैयक्तिक मोक्ष-सम्पादन करता हैं। क्योकि धर्म का 
पूर्ण र॒प तो वही है जिसके दारा सामाजिक अभ्यूदय और पारलौकिक 
निशेवस दोनों एक साथ सम्पादित हो । इनमें से यदि एक भी छूटा प्रो 
चर्म का रूप खडित और अपूर्ण हो जाता हैँ । ऐसे अपूर्णे धमें का पालन 
न तो अम्यूदय दे सकता हैं न फिर मनुष्य के निश्रेयुस का अधिकारी 
ही बना सकता हूँ! मनुप्य एक सामाजिक आगी है । “अतीत तथा बर्ते- 
मान जन-समाज की सचित विचार-सम्पत्ति के हारा ही वह अपना मनृस्यत्व 
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प्राप्त करता है। भेडियो की माँद में पले हुए मानवी वच्चों का 
वर्णन जिन लोगो ने पढा होगा, उन्हें यह अनायास प्रतीत हो सकता है 
कि प्रत्येक मनुष्य अपने मनुृथ्यत्व के लिए जन-समाज का कितना 
आभारी है । इस समाज-ऋण से मनुष्य तभी मुक्त हो सकता हैं जब वह 
समाज से प्राप्त की हुई अपनी शिक्षा-दीक्षा का उपयोग समाज-सेवा मे 
ही करता है । त्वदीय वस्तु गोविन्द तुभ्यमेव समर्पयेत्‌' | इसके सिवाय यदि 
हम मनुथ्य की व्यक्तिगत अध्यात्म-दृष्टि से भी विचार करे तो प्रतीत होता 
है कि मोक्षयद के लिए अनिवायें देवी सम्पत्ति का अरजंन लोक-सेवा 
के द्वारा ही साध्य और सम्भव हो सकता हैँ । निर्गुण एवम्‌ निर्वाध पर- 
मात्म-तत्त्व का अनुभव मुमुक्ष को सहसा नहीं हो सकता । उसके पहले 
उसे परमात्मा के सापेक्षिक और सगृण रूपो की अनन्य निष्ठा 
से आराधना करनी पडती है। इसी को प्रचलित शब्दों में लोक-सेवा 
कहते है । ससार के मनुष्य, पशु, पक्षी तथा इतर प्राणी परमात्मा के 
सापेक्षिक रूप ही है । जिस मनुप्य को इन संगूण रूपो की पहचान तथा 
उनसे प्रेम नही, वह निर्गुण ब्रह्म-हूपी निर्वाव सत्य का साक्षात्‌कार 
कर ही कंसे सकता है ? तात्पर्य यह कि भूत-दया तथा तत्प्रेरित लोक- 
सेवा के द्वारा ही मनृप्य उन देवी गुणों का अर्जन कर सकता हैं जिनके 
द्वारा वह आत्म-शुद्धि करता हुआ अन्ततोगत्वा ब्रह्मनिप्ठ हो सकता 
है। अतएव आत्मा का उत्कष॑ं-साधन सामाजिक क्षेत्र में ही सम्भव 
हैं। हाँ, इतनी वात मान्य हो सकती है कि लोक-सेवा के हारा यथोचित 
आत्म-शुद्धि के पदरचात्‌ कोई ऐसा समय मनुष्य के लिए आसकता 
है, जब उसे जन-समाज से अलग होकर आत्म-चिन्तन करने की आव- 
इयकता प्रतीत हो। कर्म-योग-सार्ग के प्रतिपादको को तो इतना भी 
ससार-त्याग स्वीकार नही हैं। उनका मत है कि निष्काम-भावना से 
लोक-सग्रह करना मनुष्य कभी छोडे ही नही । अन्त तक कर्म-शील रहकर 
उसे लोक-सेवा करनी ही चाहिए । यही भगवदगीता-प्रतिपादित कर्म- 
योग-मार्ग है। इसे अनासक्ति-योग भी कह सकते हे। 
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प्रस्तुत प्रसंग पर स्राक्य-योग और कर्म-योग-सम्बन्धी परम्परागत 
प्राचीन विवाद को छेड़ना हमें अभीप्ट नही है। हम तो यहाँ पर दोनों 
की उपादेयता स्वीकार कर लेते है। जिस सिद्धान्त के आधार पर भारतीय 
बायों ने वर्णाभम-धर्म की रचता की है उसे दोनो मार्ग मान्य हैं। इस 
व्यवस्था के अनुसार प्रत्येक मनुध्य को अपने जीवत का अधिकाश समय 
गृहस्थी के कर्म-योग में व्यतीत करके अन्त में कर्म-सत्यात्त के लिए भी 
कंटिवद्ध होना पड़ता है। जीवन के इस आश्रम-विभाग के अनुसार 
धर्म का रूप भी परिवर्तित हो जाता है। जिस धर्म का पाछुन हुमें 
गृहस्थ-जीवन में करना पढ़ता है उसे आआवहारिक धर्म अथवा भीति- 
धर्म भी कहते है और जितका अनुसरण करता हमें सम्यासी-जीवन में 
उचित है, उसे आदशे धर्म अथवा आध्यात्मिक धर्म भी कह सकते 
है। इस तरह भार्य-सम्यता के अनुसार सानव-धर्म के दो रुप होते 
है। पहला व्यावहारिक दृतरा आद्ग। जित समय एक गृहत्व की 
हैसियत से हम जन-समाज के बीच रहते है। उप समय हमारे क्र कई 
प्रकार की कौटुम्विक, पारिवारिक, सामाजिक तथा राष्ट्रीय जिस्तेदारियाँ 
रहती हूँ । उनका ययोचित तिर्वाह करना प्रत्येक गृहस्थ का परम से परत 
कत्तेव्य है। यथार्थ में गृहस्थ-जीवन की सफलता पर ही सच्चे सत्यास 
की नीव डाली जा सकती है। सफ् कर्म-योगी ही सच्चा कर्म-सन्यमातती 
हो सकता है। जो मनुष्य नीति-बर्मे के पातव में सक्षम नही है। उसे 
आदर्ण धर्म कमी ग्राह्म तहीं हो सकता । अतएवं जिसके हृदय में सच्ची 
धर्म-जिनासा जाग्रत हो चुकी है, उसे चाहिए कि वह मानव-धर्म के इन 
दी स्वव्पों के अन्तर्गत महत्त्व को बच्छी तरह समझ छे;। बच्यवी 
धर्म-प्रान्ति हो जाने के कारण मनुष्य पय-अ्रप्ट हो जाता हैं। 
जिमे हम नीति-धर्म अथवा व्यावहारिक धर्म मी कहते हैं औौर जिसकी 
योजना संसार में रहनेवाल़े कर्मे-योगी गृहस्थों के छिए की गई है, 
उसकी बुनियाद मानव-बर्म के चिरतन लिद्धान्तो पर ही डाती गईं हू! 
उसके पालन में देश, काल और पात्र का विचार करता पहता है! 
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अतएव आदर्श धर्म का मर्यादित रुप ही नीति-धर्म कहलाता है। 
इसे व्यावहारिक धर्म इसलिए कहते है कि जन-समाज में रहनेवाले 
सज्जनो और दुर्जनो के वीच इसी घर्मं का पालन हो सकता हैँ । पिता- 
पुत्र, भाई-बन्बु, इष्ट-मित्र, समाज-सुवारक, सेनानी तथा राष्ट्र- 
सेवक की भिन्न-भिन्न हैसियतो से हमें कई प्रसगो पर कई प्रकार के 
कत्तेंव्यो का निर्वाह करना पडता हैं । ऐसे भी अवसर आते है जब 
दो प्रकार के कर्मो के वीच हमें यह निर्गय करना पडता हैँ कि इनमें से 
कौन-सा कत्तेंव्य हैं और कौन-सा अकत्त॑व्य है। ससार के कर्म-झ्षेत्र में 
हमारे समर्थक और विरोधी दोनो हुआ करते है। अपने आचरण मे 
हमें केवल अपना ही नही, जन-समाज के हिताहित का भी विचार करना 
पडता है। यथा में लोकहित की सर्वोपरि भावना से ही हमें इस 
क्षेत्र में काम करना चाहिए। यद्यपि समाजगत व्यावहारिक धर्म का 
पालन हमारे व्यक्तिगत आध्यात्मिक मोक्ष का साधन ही है, तथापि 
व्यवहारवादी कर्मयोगी के छिए जन-समाज के समप्टिगत सुधार का 
प्रवत्त अधिक महत्त्वपूर्ण होना चाहिए । इस व्यवहा र-धर्म के पालन में लोक- 
हित की भावना को सर्वोपरि रखते हुए हमें आदशे घर्मं को देशकाल 
तथा पात्र के विचार से मर्यादित करना पडता हैँ अथवा यो कहे कि उसे 
व्यावहारिक रूप देना पड़ता है। उदारहण के लिए, आदर्श घमे कहता 
हैं कि मनुष्य को सच बोलना चाहिए। परन्तु नीति अथवा व्यवहार- 
धर्म के अनुसार हम अपने विरोधिया से अपने दिल का हार नही कह 
सकते। लोक-सम्रह की भावना से बनाये हुए मस्तव्य विरोबी दुरा- 
चारियों के सामने प्रकट हो जाने के कारण कई प्रसगो पर विफल हो 
जाते हैं। अतएव व्यवहार-धर्म के अनुसार दिल की बात कहने के पहले 
इस वात पर हमे विचार करना पडता हे कि हम किस स्थान (देश) 
पर किस समय (काल) और किससे (पात्र) बातें कर रहे हैँ और क्या 
कहने का परिणाम क्‍या हो सकता हैं । परन्तु जिस समय हम' कर्मो का 


सन्यास करके ससार से अलग हो जाते है, उस समय हमारा कोई विरोधी 
फा० २८ 
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नही रह जाता) क्योकि हम सचर्ष, पड्यथ और विरोध के स्रामाजिक 
क्षेत्र से ही वाहर निकल जाते है। हमारे कन्धो पर सामाजिक जिम्मेदारियाँ 
भी नहीं रह जाती। कर्म-सनन्‍्यासी का जीवन व्यक्तिगत आध्यात्मिक 
जीवन हूँ । इसी अवस्था में हमें आदश धर्म का पालन करना चाहिए, 
कर भी सकते है। ऐसे त्याय-शील मनुप्य के विशुद्ध आध्यात्मिक जीवन 
भे देश, काल और पात्र पर विचार करने की आवश्यकता ही नहीं रह 
जाती! उसकी दृष्टि में सभी मित्र श्रतीत होते है। 'निर्वेर स्वेसूत्ानाम्‌। 
'जब सभी मित्र है तो किसी से दिछू छुपाने की जरूरत ! अतएव सत्व- 
वादिता के आदझों धर्म का पालन समाज-विरक्‍त कर्म-सत्पासी ही: कर 
सकता है । इन संव बततों का साराश यह निकला कि सदैव सत्य-भाषण्र 
भ्करना आदर्श धर्म हैँ और यह कर्मे-सन्यासियों के लिए ही आवश्यक, 
उचित और व्यवहाये है। परन्तु देश, का और पात्र का विचार न करते 
हुए हमेशा अपने हृदय की वात कह देने से अर्थात्‌ सच बोलने से कर्मय/गी 
सम्राज-सेवक को कई असगरो पर सच कहकर ही करते य-पथ से अप्ट 
ही जाता पडता हैँ। उदाहरण के लिए; भे कुछ स्त्री-बच्चों को सत्य 
लेकर यात्रा कर रहा हूँ । मुझे रास्ते में डाकुओ के आक्रमण की 
सूचना मिछती है) भें स्वी-बच्चो को किसी 'कराडी में छिपा देता हूँ। डाकू 
जाते है और पूछते है कि तुम्हारे साथ और कौन-कौन है और 
क्रितना सामान है। भे उत्तर देता हैँ कि में अकेला ही हैं और मेरे पास 
कुछ भी सामान नहीं है। सुनकर डाकू चले जाते है। प्रश्न उठता हूँ 
'कि झूठ धोलना यहाँ पर भेरे लिए मम्मे हुमा या अवर्भ्म ? तीति-शार्व 
शत्तर देया कि ऐसे प्रसगो पर सच बोलने से बढ़कर कोई पाप नहीं, 
“फू बोलता ही धर्म हैं। कर्म-संस्यासी के किए ऐसा मौका ही नहीं भा 
सकता। न तो उसके संरक्षण में स्त्री-वच्चे ही रहते हें न उसके पास 
कोई माछ-असवाव ही रहता है। एकआध वस्त्र या कमण्डछ पात मे 
रहा भी, तो उन्हें लूटने की परवाह न तो डाकू ही करेंगे, न फिर दे डाहे 
की चिन्ता संन्‍्यासी महोदय को ही हो सकती हूँ । बहुत धम्भव है कि 


डी 


भै 
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ही ।॒ 
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सावु की वेप-भूषा देखकर डाकू प्रणाम-पूवेंक चलते बने। लेकिन यदि 
इन्ही सनन्‍्यास्ती महोदय को किसी मौके प्र अपने सरक्षण में स्त्री- 
चच्चों को लेकर चलने की नौबत आ जावे, तो उन्हे भी उसी नीति-धर्म 
का पालन करना पडेगा और असत्य-भाषण भी करना होगा। इस 
तरह कई उदाहरण सांसारिक जीवन के भिन्न-भिन्न क्षेत्रों से दिये जा 
सकते हूँ । समाज-सेवक तथा राष्ट्रनेता की हैसियत से हमे कई लोगो 
के विरोध का सामना करना पडता है, उनके अनेकों पड़्यत्नों और गुप्त 
योजनाओ से बचना और जन-समाज को बचाना पडता है। इसी कारण 
समाज-स रक्षको के लिए राजनीति की रचना हुई है। यह नीति साववे- 
जनिक शान्ति, प्रगति तथा भौतिक उत्कप॑ की दृष्टि से निर्धारित हुई 
हैं। इस नीति के अनुसार सत्यासत्य का निर्गेय सावंजनिक हित की 
दृष्टि से ही करना पडता है । अतएवं एक राजनैतिक नेता के लिए सच 
बोलना कोई ऐसा नियम नहीं है जो विल्‍ूकुछ निरपवाद हा। ऐसे 
मनुष्य का सर्वोपरि धर्म लोक-हिंत है। उसके लिए वही सत्य है। कर्म- 
योगी जीवन के नीत्ति-धर्मं का साराश्ष देते हुए नारद जी कहते हे -- 
सत्यस्थ वचन श्रेयः सत्यादपि हिंतं वढेत। 
यद्भतहितमत्यन्त एतत्सत्य मत मम 

मौखिक सत्य सत्य नहीं; लोक-हित ही यथार्थ सत्य हे। यदि 
लोकहित का कार्य-क्षेत्र छोड़कर मनृष्य संन्‍्यासी हो जावे, तो उसके 
लिए ऐसे अपवाद के प्रसग ही नही जाते। ऐसे ही आदमी के लिए 
सच बोलना भिरपवाद आदश धघ्ं हो सकता है। 

धर्म के दूसरे रूप अस्तेय” का उदाहरण लीजिए | आदर्श मानव- 
धर्म का आदेश हूँ कि कोई किसी की चोरी या छीना-ऋपटो न करे। 
मा गूव रकस्थस्विद्घनम्‌ । परन्तु समाज-सेवक कर्मे-योगी के छिए 
नीति-घर्मं कई भ्सयो पर कुछ और ही आदेश देता है । मानव लीजिए 
कि चगर में दु्भिक्ष पड़ा हुआ है और सैकडो की तादाद में लोग क्षूघा 
से सरते जा रहे ह । बस्ती में दस-वीस श्रीमान्‌ ऐसे हे जिवके पपस 
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लाखी मन अनाज तथा इतर आवद्यक सामग्री सचित है, परन्तु उनमे 
इतनी उदारता नही है कि वे क्षुधात॑ जत-समाज को रक्षा मे उसका उचित 
उपयाग करे। ऐसी दक्षा भे समाज के सचालको का क्या कर्तव्य होना 
चाहिए ? लोग! को यो ही मरने दे और उवर छाखो मत अनाज सचित 
होकर सडता रहे ? कदापि नहीं। ऐसे कठिन प्रसंग परलोक-हितत 
की दृष्टि से श्रीमानों के पास से उनकी सम्पत्ति छीन कर गरीबो 
की रक्षा करना ही परम कतंव्य है। यदि ऐसे मौंके पर कोई सदाचार- 
प्रिय मनृप्य अस्तेय' के सिद्धान्त पर अडा रहे, तो समभाना होगा कि 
उसे धर्म की शाब्दिक काया ही दिखाई देती है; प्मे की गात्मा 
उसकी आँखों से ओभरू हूँ। उसका मर्भ वह समझता ही नहीं। 
कर्म-सनन्‍्यासी समाज-सरक्षण के उत्तरवायित्व से जछता रहता है! 
इस कारण वह अस्तेय-धर्म का अक्षर पालन कर सकता है। यह 
एक विवाद-म्रस्त विषय है कि एक संन्‍्यासी भी ऐसे विस्तृत रूप में 
जन-तवाश को उदासीन भाव से देख सकता है या नहीं। फिर भी 
यदि उसकी दृष्टि मे जन-समाज में होनेवाली जन्म, मरण तथा रचवा 
और सहार की क्रियाये बराबर हो गई है और इन सब घटनाओं को 
बह माया का खेल समभता है, तो वह औचित्य-पूवेक उदासीन भाव से 
श्रीमानों के भोग-विक्ास तथा दरिद्रों के करुण-क्रत्वल--दोनो को गंगप्म 
सानकर समान दृष्टि से देख सकता है। परन्तु एक लोक-सेवक और 
गृहस्थ कम-योगी ऐसा नही कर सकता। उसे नीति-शास्त्र प्रतिपादित 
व्यवहार-बम का पालन करना होगा । अन्यथा वह धर्मोपदेश के श्ार्व्दिक 
पालन के फेर में पडकर धर्म-अप्ट हो जाता हैं। 
दानशीलता भी धर्माचरण का एक महत्त्व-पूर्ण अग है । दरिह और 
असमर्थ लोगो को भोजन-वस्त्र दाने करना बडे पुष्य का काम मार्तो 
जाता है । श्रीमानों के द्रव्य की सार्थकता इसी वात पर मानी गई हैं 
कि वह गरोबो के काम जावे। छेकित फिर भी नीति-शास्त्र की दृष्टि 
से ऐसा नही कह सकते कि इस नियम का कोई अपवाद नही है । जन-समाज 
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में कई दरिद्र और अकर्मण्य लोग ऐसे भी होते हूं जो श्रीमानो की 
दानशीलता का दुरुपयोग किया करते हे । अतएवं बिना विचारे हर 
किसी को दान देने का परिणाम बूरा होता हूँ ) समाज के निकम्मे 
और निठः्ले आदमियों मे अकर्मण्यता फैलती है । इस कारण प्रत्येक दान- 
वीर का यह धर्म हैं कि किसी को कुछ देने के पहले देश, काल और 
पात्र का विचार करे। देशे काले च पात्रे च यददान सात्विक विदु ॥* 
योगेश्वर क्ृप्ण के मतानुसार विवेक-शून्य दान-शीलता घधर्म-सगत 
नही हो सकती । कोई दानी यह कह कर जआत्म-तोष नहीं मान सकता 
कि मेने अमुक आदमी को दान देकर अपना कर्त॑व्य-पालन ही किया हैं, 
मुझे क्या गरज़ पडी हैं जो में इस वात की चिन्ता कहे कि वह आदमी 
मेरे दिये हुए द्रव्य का क्या उपयोग करता है । किसी सशक्त और जवान 
आदमी को व्यथ॑ ही द्रव्य देने की अपेक्षा बेहतर है कि उससे काम छेकर 
सज़दूरी के रूप मे उसे कुछ दिया जावे। द्रव्य का उपयोग इस रूप 
में करने से वह व्यर्थ भी नही जाता और पानेवाले के मनुप्यत्व पर किसी 
तरह का आधात भी नही पहुँचता । कर्म-योगी के लिए दान-सम्बन्धी 
यही नीति-धर्म हूँ। कर्म-सन्यासी के सामने द्वव्य-दान का प्रश्न ही 
उपस्थित नही होता । 

भूत-दया और क्षमा-शीरूता भी सदाचार के महतल्त्वपूर्ण अग हे । 
समस्त प्राणियों को आत्मवत्सवंभूतेषु' समककर उन्ते प्रति दया और 
क्षमा का व्यवहार करना सिद्धावस्था का लक्षण माना गया है। यह भी 
कहा जाता है कि समाज के अधिकारी और सामथ्यवान्‌ पुरुषों को 
दयालू और क्षमाशील होना चाहिए.। छेकिन इस नियम के भी अनेक 
अपवाद हो सकते हे। यदि कोई व्यक्ति क्षणिक आवेश में आकर प्रमाद- 
वश कोई भूल या अपराध कर बैठे और उसके लिए जीवन मे वह पहला 
ही प्सग हो, तो ऐसे मनृप्य के प्रति क्षमाशीरू होने का परिणाम 
सभवत अच्छा हो सकता है। परन्तु जिस मनुप्य के हृदय में कुत्सित 
भावना भरी हुई है और जो दुवृत्ति से प्रेरित होकर अपने दुष्कर्म के 


( डेइेट ) 


परिणाम को जानतें-समभतै हुए भी स्वार्थवश् कोई अपराध करता हैँ 
तो उसके प्रति क्षमाशीक होना एक ऐसा आचरण है जो समाज-पर्म 
के विरुद्ध माना जावेगा। ऐसे मनृप्य को अदण्डित छोड देने का दुष्परिणाम 
यह होगा कि केवछ उस अपराधी को ही नही, ब(क उसके समान दुष्ट 
प्रकृति के अनेक लोगो को बुरी और समाज-घातक श्रवृत्तियों मे उत्तेजना 
मिलेगी और इस प्रकार शासकों की क्षमा-शीलता का चुरा परिणाय समूचे 
जन-समाज को भविष्य मे भोगना पडेगा । अतएवं दुअन के प्रति दया 
दिखाने से बढकर नीति-शास्त्र की दृष्टि से कोई अपराध ही नहीं। 
इस व्यावहारिक धर्म की दृष्टि से अनुचित क्षमा-शीलता दण्डवीय दोषी 
के दोष से कई दर्जे बढकर दोष माना जावेगा। दोषी तो एक ही दोप 
को जिम्मेदार हूँ, परन्तु क्षमा-शीरता का अनुचित उपयोग करनेवाला कई 
अपराधो का उत्तेजक सिद्ध होता है। अतएव दुजेन के प्रति दया दिलाता 
एक सामाजिक अपराब है। 

उपर्युक्त उदाहरणो से विवेकशीछ पाठकों को विदित हो गया होगा 
कि आदश धर्म का व्यावहारिक रूप देश, काल और पात्रापात्र के विचारों 
से मयादित होकर कुठ और ही हो जाता है। धर्म तथा सदाचार का ऐसा 
कोई सिद्धान्त या नियम नहीं, जिसका व्यावहारिक रूप विलकुछ 
तिरपवाद हो। अहिंसा-धर्म के सम्बन्ध में भी यही बात और भी अविर्क 
ओऔचित्य के साथ कही जा सकती है। यथार्थ में भूत-दया के दूसरे पहल 
का ही नाम अहिंसा-धर्म है। इस धर्म के व्यावहारिक रूप अथवा 
उसके अपवादों पर विचार करने क पहले अहिंसा का यथार्थ आएद 
समझ लेना उचित होगा। हु 

ईसा” एक नकारात्मक शब्द हैँ। उसका शाबव्दिक अर्थ हैं, हिएा 
का अभाव । 'हिसा' शब्द सस्क्ृत के हिंस' धातु से बना हुआ है और 
उसका अर्थ होता है, किसी जीवघारी के प्राण लेना। परन्तु स्यापक 
अर्थ में किसी को किसी भी प्रकार का शारीरिक अथवा मावस्तिक क्ष् 
पहुँचाना भी हिंसा का काम माना जाता है। अहिसा का तात्त्विक निरपत 


हम इस अध्याय के प्रारम्भ ही में कर चुके है। इस प्रसंग पर हमे उसके 
व्यावहारिक रूप पर ही विचार करना हैं) इतना तो हम पहले स्पप्ट 
कर चुके हैं कि इस हिसामयी सुष्टि में अहिसा-धर्म का आविष्कार करने- 
वाला मनृष्य हैं, वयोकि इसी यानि में जीवात्मा को इस मौलिक रहरय 
का ज्ञान और अनुभव भो होता हैँ कि जड-चेतन जगत्‌ के अन्तगंत एक ही 
परमात्म-तत्त्व भिन्न भिन्न नाम-ल्पा में विद्यमान है। सृष्टि के इस अन्त - 
स्वरूप को पहचाननेवाला ज्ञानी मनुप्य किसी को किसी भी प्रकार का कप्ट 
नही पहुँचाता, क्योकि वह समभता है कि अपने और पराये में वस्तुत" 
कुछ भी अन्तर नही हैँ हम यह भी बता चुके है कि इतना सब कुछ 
समभतने हुए भी मनुप्य जगत्‌ की जिस परिस्थिति में अपने को पाता हैं, 
उसमें वह हिंसा-कर्म से सवंथा वचित नही रह सकता। हवा और पाती 
तथा शञाक-पात के समान जीवन की आवश्यक वस्तुओं के उपयोग में उसे जो 
हिंसा करनी पडती है, वह सवंथा अनिवाय॑ है । इसका सैद्धान्तिक निष्कर्ष 
यही निकल सकता है कि आत्म-रक्षा के लिए अनिवाय रूप से जो जीव- 
हिंसा हमें करनी पडती हूँ, वह सर्वेथा उचित है । परिस्थिति की लाचारी 
के कारण मनुष्य को आत्मरक्षा के लिए ऐसी हिंसा करनी ही पड़ती है। 
जो लोग ससार से विरक्‍त होकर अरण्य मे आत्म-चिन्तन-पृर्वेक अपना 
जीवन विताते है, वे कन्द, मूल तथा वक्ष से गिरेहुए सूखे फलो से अपनी! 
शरीर-रक्षा करते हुए आदर्श अहिसा-धर्म के पालन मे प्रयत्नशीर रहते हे। 

इसी तरह हिंसा से बचने के लिए कुछ विचित्र प्रयाग करते हुए 
जैन-सम्प्रदाय के साबुओ को पाठका ने सम्भवत देखा होगा। लेकिन 
चाहे कोई कैसा भी प्रयत्न करे, जगत्‌ की परिस्थिति ऐसी है कि सर्वथा 
अहिसात्मक होना मनुप्य के लिए असम्भव है। अन्ततोग्रत्वा हवा और 
पानी के विना तो अहिंसा-ब्रती मुमुक्षुओ की भी झरीर-यात्रा नहीं हो 
सकती । यदि आदर्श धर्म की उमग मे आकर इन अनिवाय॑ वस्तुओं का 
भो परित्याग कोई कर दे, तो इधर अत्म-हिंसा का पातक-भार मनुष्य 
के ऊपर लद जाता है। उधर धर्मशञास्त्र का आदश है कि --कुर्वन्नेवेह 


( ४४० ) 


कर्माणि' जिजीविषेच्छत समा ' मनृष्य इस ससार में कर्म करता हुआ 
ही सौ वर्षो तक जीने की इच्छा करे। प्राणि-ससार की प्राकृतिक 
अन्त प्रेरणा भी ऐसी आत्महत्या के विरुद्ध है। विश्व-विधाता की मजा 
पर भी यदि विचार करे तो विवेकशीकू और उदारबुद्धि को यह बात 
बिलकुल नही पट सकती कि जीव-हिसा से सर्वथा वचित रहने के 
लिए मनुष्य जगत्‌ की इस हिसामयी परिस्थिति में जीवित ही न रहे। 
ऐसी दद्या मे जीवन का सर्वोपरि सिद्धान्त तो यही निकलता है कि आत्म- 
रक्षा मनूप्य तथा प्राणिमात्र का पहला धमे है । कहने की आवश्यकता नहीं 
कि यहाँ पर “धर्मं' शब्द अपने व्यापक अथे में व्यवहृत हुआ है। स्वभाव 
और कर्तव्य दोनो यहाँ पर सहमत है। जिन जीवैधारियो को कत्तैव्या- 
कर्तव्य का ज्ञान नही, वे स्वभाव की प्रेरणा से ही अपनी रक्षा करते है | 
मनुष्य के समान समभदार श्राणी उसी काम को स्वाभाविक 
प्रेरणा के अतिरिक्त कत्त॑व्य-बुद्धि से भी करता है। इस तरह पाठक 
अनायास समझ सकते हे कि जीवहिंसा पाप तो है, परन्तु आत्मर्नहसा 
उससे भी वढकर पाप है । इसी बात को दूसरे प्रकार की भाषा में ऐसा 
भी कह सकते है कि आत्मरक्षा के प्रयत्न में आवश्यक जीवहिसा सर्वेधा 
उचित है। अहिसा-धर्मं का यही व्यावहारिक रूप है। मानव-पर्म-शास्त्र 
ने इसी रूप को स्वीकार किया है । 

जो मनुष्य जन-समाज में रहता हुआ कर्मयोगी का सेवा-सलग्न जीवन 
व्यतीत करता है, उसके सामने ऐसे कई प्रसग आते है जब कि हिसा- 
कर्म उसके लिए बिलकुल अनिवाये औौर उचित भी हो जाता है। सत्य- 
भाषग की नीति-शात्त्र-समर्थित मीमासा करतो हुए हमने कहा था कि जिस 
मनुष्य के सरक्षण में कई स्त्रियाँ तथा बच्चे हो और जिसे डाकुओ के आन 
मण की अग्रसूचना मिल जावे, वह स्त्री-बच्चो को किसी सुरक्षित स्थान मे 
छिपाकर डाकुओ से भूठ बोल सकता है और ऐसा करना ही उसकी 
धर्म होगा। अब कल्पना कीजिए कि उसके सामने घुटेरो का समुदाय 
सहसा प्रकट हो गया और उसे अपने सरक्षण में रहनेवाले लोगो को 
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छिपा रखने को अवकाश ही न मिला। ऐसी हालत में उसका क्या 
घर्मं होगा? हिंसा के भय से वह डाकुओं के सामने आत्म-समपेंण 
कर दे, अथवा शस्त्र का उपयोग करके अपनी तथा वाल-बच्चो की रक्षा करे ? 
यदि वह अकेला होता तो उस पर अपने ही जानमाछ का उत्तरदायित्व 
होता। ऐसी हालत में अहिसा-प्रत का वशवर्त्ती होकर अपने प्राणो की 
परवाह न करते हुए वह अपना सभी कुठ डाकुओ के समक्ष समर्पण कर 
सकता था। परन्तु उस पर जवावदारी है दूसरो की और ऐसे लोगो की, 
जो आत्म-रक्षा करने मे नितान्त अक्षम है। ऐसी परिस्थिति में धर्म- 
शास्त्र कत्तंव्य के जिस रूप का प्रतिपादन करता हैं वह इस प्रकार है -- 
गुरु वा बालवृद्धी वा ब्राह्मण वा बहुआुतम्‌। 
आततायिनमायान्त हन्यादेवाविचारयन्‌ । (मन्‌ ) 

चाहे कोई ग्रु हो, या ब्राह्मण हो, वालक हो या वृद्ध हो, छेकिन यदि 
वह आततायी है और अपने दुप्ट स्वभाव से प्रेरित होकर किसी पर 
आक्रमण करता है तो उसे कर््त॑व्याकत्तेव्य का विचार किये विना ही 
मार डालना उचित हैँ। नीति-धर्म के इसी आदेश से प्रेरित होकर राम- 
चन्द्र जी ने रावण तथा अनेक राक्षसों का वध किया था। शान्तिपूर्ण सावन 
जब विफल हो गये, तव कृष्ण ने भी पाण्डवा को आततायी दुर्थोवन से 
युद्ध छेडने की सछाहू दी थी और उनकी सम्मति घर-शास्त्र से अनु- 
मोदित थी। अर्जुन अपने युग का प्रख्यात वीर था। उसके गूरंपचित 
स्वभाव में कायरता की यत्‌किचित्‌ गनन्‍्व भी नही थी। मरने से वह 
डरता भी नहीं था। फिर भी अपने ही स्वजनों को अपने सामने मरने- 
मारने के लिए कटिबद्ध देखकर उसके हृदय में अहिसा का भाव 
जाग्रत हुआ और अपने सलाहकार मित्र कृष्ण के सामने उसने कहा -- 

अहो वत महत्पाप कतु व्यवकिता वयम्‌। 

यद्राज्यचुखलोभेन हन्तु स्वजनमुयता ॥ 

यदि मामप्रतीकारमशस्त्र हस्त्रपाणय । 

धातेराष्ट्रा रगे हन्युस्तन्मे क्षेमतर भवेत्‌ ॥ 
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“हे कृष्ण ! देखो तो सही, हम लोग कितना बडा' पाप करने के लिए 
आज उद्यत हे, कि राज्य-पुख के लोभ से अपने हो स्वजनों को मारने के 
लिए तैयार हे। मेरी धर्मे-बुद्धि तो मुझसे कहती है कि भजन, 
धृतराष्ट्र के इन शस्त्-सन्नद्ध पुत्रों के सामने अपना हथियार डाल 
दे और प्रतिकार की कुछ भी इच्छा न करते हुए, हिसात्मक भावों को 
संवंधा परित्याय करते हुए मरने के लिए तैयार हो जा, इसी मे तेरा 
वास्तविक कल्याण है। इस प्रसग पर तेरे लिए मारने से मरना ही 
अच्छा हूँ ।” ध्यान रहे कि अर्जुन की यह धारणा भयमूलक बिलकुल नही 
थी, उसने तो स्वजन-ग्रेम तथा भूत-दया से प्रेरित ह।कर ही ऐसा कहा 
था। उसके भाव की अहिसात्मकता में किसी को कुछ भी सनन्‍्देह 
नही हो सकता। युद्ध के जो दुष्परिणाम होते है, उनका सजीव चिते 
भी उसने कृष्ण के सामने खीचा और इस प्रकार दूरदशिता का 
परिचय देते हुए उसने जाति-घर्म और कुछ-धर्म की रक्षा करने की एकान्त 
सद्भावना से प्रेरित ह।कर कहा -- 

दोषैरेते कुलुष्ताता वर्णसकरकारके । 
उत्साथन्ते जातिवर्मा कुल-धमदिच शादवता'॥ 

ऐसा कहते हुए वह पूर्ण अहिसात्मक भावना से धनुष और बाणों 
को अपने हाथ। से छोडकर रथ के पृष्ठ-भाग पर जा बैठा। 

इृष्ट-मित्र, परिजन-परिवार तथा बन्यु-वान्धव। के बीच रहनेवाले 
कर्मयोगी गृहस्थ के हृदय में कम-सन्‍्यास की भावना वेमौके जाग्रत 
हुई। यदि अर्जून ने पहले से ही विचार-पृर्वंक सस्यास ले लिया होता तो 
कवाचित्‌ उसके लिए ऐसी नौवत ही न आती। परन्तु वह तो एक यृहस्व 
क्षत्रिय की हैसियत से नीति-श्ास्त्रानुमोदित समाज-बर्म का पालन करने 
के लिए ही उपस्थित हुआ था। अतएवं वह ग्रसंग सन्यास लें 
का नही था। उस समय तो उसे मनुअतिपादित 'गआततामिनमायान्त 
हन्यादेवाविचा रयन्‌” वाले नीति-धर्म का ही पालन करना उचित था; 

क्योकि उस समय उसके ऊपर अनेक स्वरी-बच्चों की तथा दुर्योवन-त्रत्त 


| हे४ड .) 


इतर निस्सहाय लोगं! की जिम्मेदारी थी। ऐसे महत्त्वपूर्ण उत्तरदायित्व 
के कत्व्यमार को वह सच्चे सन्‍्यास की आड में भी नहीं टारू सकता 
था। ऐसा करना उसके लिए अधर्म का ही काम था। क्षात्र-वर्म के 
तो वह विपरीत आचरण होता। मन्‌ इत्यादिक धर्माचिकारी आचार्यो का 
ऐसा उपदेश भी नहीं था। इसी कारण वडे मर्म-भेदी कटाक्ष के साथ 
योगेश्वर कृष्ण ने' अर्जुन से कहा -- 
कुतस्त्वा कश्मलमिद विषमे समृपस्थितम्‌ । 
अनाये जुप्टमस्वग्यें मकी तिकरमर्जून ॥ 
वलैव्य मा सम गम पा नैतत्त्वय्यूपपद्मते । 
क्षुद्र हृदयदोबेत्य त्यक्त्वोत्तिप्ठ परतप ॥ 
आगे चलकर कृष्ण ने फिर भी उसी गभीर कटाक्ष के साथ कहा --- 
अशोच्यानन्वशोचस्त्व प्रज्ञावादाश्व भाषसे । 
गता पूनगतासूश्च नानुशोचन्ति पण्डिता ॥ 
इस तरह योगेश्वर कृष्ण ने अनुन की अनुचित अहिसा-भावना का 
तिरस्कार करते हुए कटाक्ष किया, निरभत्संर्ता की, क्षात्र-धर्मं का स्मरण 
दिलाया, अपकीर्ति का भय दिखाया और अच्ततोगत्वा उसकी धर्म-भीरुताः 
को हृदय से दूर करने के लिए तत्त्व-ज्ञान की बडी रूम्बी-चौडी बाते भी की । 
साराश यह कि उन्होने हर तरह से युद्ध का ही समर्थन किया | बात 
बात पर 'तस्मात्‌ युद्धस्व भारत, मामनुस्मर यूध्व च' और तस्मादृत्तिप्ठः 
कौतेय युद्धाय कृतनिश्चय ” की झंडी छगा दी । उनकी तो यही मशा 
थी कि किसी भी तरह अजू.न सम्रामविरत न हंने पावे और कुरुक्षेत्र 
के मैदान में आततायी दुर्योधन और उसके समर्थक मारे जावे | 
युद्ध के लिए दी हुई इस उत्तेजना का यह आशय काई कदापि 
न निकाले कि कृष्ण हिसा के समर्थंक थे। जो व्यक्ति इस बात का दावा 
करे कि में इस पृथ्वी पर बार बार धर्मसस्थापनार्थाय' ही जन्म धारण 
करता हूँ, उससे किसी तरह अधम/चरण की सभावना ही नही हा सकती। 
इस विषम ससार में कठिनाई इस बात की होती हैँ कि जन-समाज के 


( अडं४ ) 


सरक्षण में धर्मावमें का निर्गय देश, काल और पात्र को विचार कर 
ही करना पढता है! योगेब्वर कृष्ण का वृष्टि-कोण पूर्णतया अधहिसात्मक 
ही था। इसी कारण दुर्योधन के हिसात्मक अत्याचार को वे सहन नहीं 
कर सकते थे । जो मनुप्य भरी सभा में अपने भाइयो की निस्सहाय 
धर्मपत्नी को ही वस्त्र-हीन करके अपमानित करने का अयत्न करे, 
उसकी मनोवृत्ति की नीचता की कोई सीमा हो सकती है ? ऐसा मयकर 
दुर्व्यवहार तो आज इस घोर कलियुग में भी दुर्जेन हे दुर्गन मनुष्य भी 
ने करेगा ! फिर ऐसे आततायी, दभमूढ और अनर्थ॑कारी दुर्योधन से 
निस्सहाय प्रजा को कितना कप्ट रहा होगा, इस वात की कल्पना सहृदय 
पाठक सहज ही कर सकते हैं। उसके इस दुराचरण से सिद्ध तो यही 
होता है कि दुर्यो वन हिसा का पूर्ण अवतार था। वह मानव-छूप भे एक 
हहिसक पु ही था । कृष्ण ने उससे सवि-चर्चा करते हुए बहुत अनुनय- 
विनय की, समझाया, फुसछाया, धर्म और कत्तेव्य की दुहाई दी । 
परन्तु उस ढुरात्मा के हृदय पर उन सव प्रयत्त। का कुछ भी सत्परिणाम न 
हुआ | अन्ततोगरा उसने अपनी स्वभाव-सिद्ध हिंसात्मक भावना से 
प्रेश्ति हकर यही कहा कि --यूच्यम्र न दातप्य विना युद्धेत कैदब । 

ऐसी लाचार परित््ित्ति में पूर्ण अहिसात्मक होते हुए भी इ्म 
और पाण्डव क्या करते? क्या अविकार के स्थान पर बौठे हुए ऐसे 
अर्यंकर दुराचारी को दुराचरण करने के लिए स्वच्छन्द छोड देते " 
जन-समाज में गाम्ति और अदिसा स्थापित करने की एकान्त इच्छी 
से ही उन्हें कुकक्षेत्र में हिसा-काण्ड की रचना करनी पड़ी। प्योत्त 
जी ये इसी कारण भगवदूगीता के प्रथम अध्याय के प्रथम ब्लोक 
के प्रथम वाक्य में ही कुरुकेत्र को घर्मक्षेत्र का विशेषण दिया है। कुश्मेत् 
का युद्ध वर्मसस्थापतार्थाय ही छेडा गया था। इसी कारण नह 
धर्मे-युद्ध था। ध्याव रहे कि महाभारत के इस युद्ध में अवमाधचिरण के 
अनेक उदाहरण मिल सकते हूँ। दुर्योवन के जितने अमुख मैनापत्ति 
थे, वे प्राय सभी अब से भारे गये। भीष्मपितामह को अर्जुन में 


( डेंडप ) 


शिद्धड़ी की आड में छिप कर मारा। वेचारे कर्ण पर ऐसी हालत में 
उसने शर-सवान किया, जिस समय वह पृथ्वी में घंसे हुए अपने 
रथ के पहिये को निकालने के लिए भुका हुआ था। युविष्ठिर के 
समान सत्यवादी पुरुष ने नरो वा कुजरो वा' कहते हुए जान-वूक कर 
द्रोणाचाय को घोखा दिया और वह भी ऐसी दशा में जब कि 
द्रोणाचार्य ने किसी अन्य आदमी पर विश्वास न करते हुए सत्यवादी 
समभकर यूधिप्ठिर से ही वैसा प्रइन किया था। कृष्ण के 
समान धर्माववार ने सलाह तो उसे यह दी थी कि वह साफ-साफ 
बह कहकर भूछ बोल दे कि अव्वत्यामा नाम का वीर ही मारा गया। 
लेकिन धममं-भीर युधिष्ठिर की वेसी हिम्मत न हुई, उसने सदिग्ध 
शब्दों में कुछ मोल-माल उत्तर दें दिया। फिर भी सत्य की रक्षा 
न हो सकी। जहाँ पर किसी मनुप्य को कोई वात निश्चित रूप से 
मालूम हो, वहाँ गोलमारू गध्दो में उत्तर देना मिथ्याचार ही माना जा 
सकता है। इसी तरह भीम ने दुर्योवन पर अन्याय-पूर्वक क्षात्र-धर्म 
के विरुद्ध कमर के नीचे गदा-प्रहार किया, जिससे उसकी कमर दूट गई 
और मर्मान्तक यत्रणा के बाद उसे मरना पड़ा। और कहाँ तक कह, 
स्वयं योगेश्वर कृष्ण ने ही अपनी योग-शक्ति का ऐसा अन्याय-पूर्वक 
दुरुपयोग किया कि दिन रहते हुए भी सूर्य को छिपाकर सध्या का 
दृश्य उपस्थित कर दिया और इस तरह जयद्रथ से छल किया। महाभारत 
के युद्ध में दूढनेवाले को पाण्डवो के द्वारा किये गये अवर्माचरण के और 
भी अनेक उदाहरण मिल सकेंगे। सदाचार की दृष्टि से यदि इन 
व्यवहारों की स्वतत्र आलोचना करे, तो कहना पड़ेगा कि वे 
स्यायानुमोदित नही थे। परन्तु ऐसा करना अ्रमोत्यादक होगा, अनुचित 
भी होगा। हमे इन वातो की मीमांसा कर्त्ता की बुद्धि के आवार पर 
करनी होगी। यह देखना होगा कि इन सब व्यवहारो के अन्तर्गत 
कृष्ण का उद्देश्य क्या था। यदि अन्तिम अभिष्ाय घमें-संगत था, यदि 
अन्त करण में कोई बुराई नही थी, यदि कुरुक्षेत्र का युद्ध महिसा-घर्म 
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सथा सार्वजनिक कल्याग की दृष्टि से छेडा गया था, तो ऊपरी 
तौर पर हिसात्मक तथा असत्य प्रत्तीत होनेवाले पाण्डवों के सारे 
व्यवहार धर्मातुमोदित ही थे। इसी कारण कहा गया है ---बमेस्य 
गहना गति"। घर्मावर्म का निर्णय करना कोई मामूली बात नहीं है। 
सदाचार के जितने नियम है, वे यदि बिल्‍रूकुछ चिरफयाद होते तो किसी 
'प्थ-अदर्शक आचार्य की आवश्यकता ही न होती। धर्मशास्त्रों ने तो 
ऐसे नियम निर्धारित ही कर दिये है। सत्य बोलो, चोरी न करो, हिंसा 
से बचो' इत्यादिक उपदेश-बचनों को कौन नहीं जानता ? लेकिन 
कठिताई इस बात की है कि जयत्‌ के व्यवद्यार में इन नियमों के 
अनेक अगवाद हुआ करते' हे और उत्त पर पत्येक केमेयोगी सदगृहस्य 
को देश-काल की दृष्टि से विचार करना ही पडता है। अत्तएव 
यदि कोई उपदेशक लोगो को जीवन के सभी प्रसभो पर विवेक की 
गाँखे बन्द करके सच बोलने का अथवा अहिसात्मक रहने का उपदेश 
दे, तो समझता चाहिए कि वह धर्म का यथायें रहस्य नहीं समझता 
और ऐसा कुछ कहता है कि जिसका पारन करके मनुष्य कई असया 
पर कर्मयोय-प्रतिपादित समाज-धर्म से भ्रष्ट हो जावेगा। 
भगवद्गीता आचरण-श्षासत्र का एक ऐसा वैज्ञानिक ग्रन्थ है कि 
जिसकी जोड़ की नीति-विषयक दूसरी रचना संसार के साहित्य में 
है ही नही । यह एक ध्यात देने योग्य बात है कि योगेदवर कृष्ण ने गीता- 
प्रतिपादित कर्मयोग का उपदेश यूउ्धस्थल ही में दिया था और वह भी 
'एक ऐसे आदमी को जो वीर तो था, छेकिन जो अपने स्वजनों की 
[सा से घबरा कर हाथ खीच रहा था। होनेवाली खून-खराबी की 
क पना से भयभीत होकर अर्जुन कत्तेव्यमूढ हो चुका था और धर्मेशास्त्रा 
नूमोदित क्षात्र-धर्में से पराइुमुख हो रहा था। उसे युद्ध का केवछ 
तात्कालिक परिणाम ही दृष्टिगत होता था। जिस व्यापक दृष्टि 
एवं आन्तरिक श्रेरणा:से कृष्ण ने पाण्डवो को युद्ध छेडने की सलाह दी 
शी, वह अर्जुन क्री आँखों से ओकछ थी। वर्णाश्रम धर्म के अनुसार 
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प्रत्येक क्षत्रिय का यह प्रम से परम कर्तव्य है कि वह जाततायियों से 
जव-समाज कौ रक्षा करे। यद्भूतहितमत्यन्त एतत्सत्यं मत मम।' 
सारद की इस सूक्तत में नीति-चर्म का निचोड हैं। इसी घमे को लक्ष्य- 
पय में रखकर वर्ण-व्यवस्या की रचना हुई हूँ। अर्जुन कौरवों के रकत- 


पातत से भय खाकर भूतहितमत्वन्तम्‌' से विमुख हो रहा था। कुरुलेनर 


का युद्ध हित्तात्मक तो था, पर साथ ही साथ धर्म-मूलक भी था। ऐसे 
समर से केवल उसकी भयंकरता लथवा खून-खराबी को देखकर विरत 
होना अर्जुन के समान भूरवीर कौर धर्मनिप्ठ क्षत्रिय के लिए लण्जाजनक 
वात होती। इसी लिए तो धर्माधिकारी कृष्ण ने पहले ही उससे कहा --- 

स्ववर्मेमपि चार्वेक््य न विकम्पिनुमहँसि। 

धर्ममाद्धि युद्धा्छेयोष्न्यत्‌ क्षत्रियस्य न विद्यते ॥ 

बदृच्छवा चोपपन्नम्‌ स्वगह्वास्मपावृतम्‌ । 

सुखिन क्षत्रिया पार्य रूमन्ते युद्धमीदुशम्‌ ॥* 

अर्जुन, तू कौरवों के रक््त-लाव से इतना घवबराता क्यों है? 

क्या तू भूल गया क्रि तू क्षत्रिय हैं और भ्रस्तुत युद्धथर्म की रक्षा के 
लिए ही रचा गया हैं? जरे! तेरे समान कर्ेव्यनिप्ठ क्षत्रिय के 
लेए ध्म-बुद्ध से बढ़कर कर्मक्षेत्र और क्‍या हो सकता हैं? यह तो 
तेरे लिए खुला हम स्वर्ग का द्वार है। तू अपने सौभाग्य की प्रशंसा कर 
कि ऐसा दुर्लभ अवसर तेरे हाथ लगा है। तू समझता है कि इस रक्‍्त- 
पात से तुझे पाप लूगेगा। परन्तु तेरी समक उल्टी है। प्रस्तुत रण- 
क्षेत्र से पराड मुख होने का क्या परिणाम होगा, इस वात पर तूने 
कुछ विचार किया है? चुन ले +-- 

अच चेत्वमिम घरम्य सद्मा्म न करिप्यसि। 

तत. स्वचर्स कीति च॑ हित्वा पापमवाप्स्यसि ॥ 
तदनस्तर कृष्ण ने कहा :-- 

पार्थ, में तो इस युद्ध को लोक-संग्रह की दृष्टि से आवश्यक जौर 

स्वंधा घर्म-सगत समभता हूँ। परल्तु प्रतीत होता है कि तेरी दृष्टि 
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इतनी आपके और यम्भीर नही है। यदि तु केवल अपनी ही स्वार्थ- 
दृष्टि से विचार करे, तो भी इस युद्ध से तेरा बिग्ता ही क्या है? 
इसमें तो दोनो तरह से तेरी भलाई है -- 
हिततो वा प्राप्स्यप्ति स्वयं जिल्वा वा भोक्षयसे महीम्‌। 
तस्मादुत्तिष्ठ कौन्तेय मुद्धाय कृतनिश्वय ॥ 
मारे गये, तो स्वर्ग का द्वार खुछ़ा है, विजय हुई, तो पृथ्वी का 
राग्योपभोग मिलता है, और क्षात्ु/वर्म के प्रहत का श्रेय दोगो 
अवस्याओं में व्याजरूप से मिकृता ही है। इसलिए कुन्ती के प्यारे 
संपूत ! युद्ध का पूर्ण सकल्प करके उठ सा हो। क्या कायर के समात 
रथ के पीछे वस्त्र छोडकर जा बँठा है ! 
अर्जुन, यदि तू इस प्‌द्ध में मारा भी जाय तो मुझे कुछ भी छुस 
ने होगा। क्योकि इससे बढ़कर क्षत्रिय के लिए गौरव की कोई वात 
ही नहीं हो सकती। लेकिन प्रस्तुत क्षात-वर्म से विमुख होकंर यदि 
तू जीता भी रहा, तो तेरा कहेव्य-शून्य जीवन मृत्यु से भी बढ़कर होगा 
और तुभे उस जीवन्भूत अवस्था मे देखकर मुझे महात्‌ अलतें- 
देता होगी। विचार तो कर, तेरी कितनी अपकोर्ति होगी “-- 
अकीपि चाषि भूतानि कथयिष्यन्ति तेप्थ्यवाम्‌ 
सम्भावितस्य चाकीतिमरणादतिरिच्यते ॥ 
भयाद्रपादुपरत भस्यन्ते त्वा महारथा । 
येत्रा भरे त्व बहुमतो भूत्ा यात्यतति लाभवर्भ ॥ 
अवाच्यवादांश्च बहुन्बदिष्यन्ति तवाहिता । 
मिन्दतस्तव सामर्थ्: ततों दुख़तर नू किम ॥ 
कृष्ण और बर्जुन के बीच उप्ूक्त उभाषण को पढ-सुत कर कोई भी 
मनुष्य निरपेश् भाव से इस बात को स्वीकार करेगा कि भोतिक पुद 
और क्षात्र-यर्म के आवार पर ही गीताअतिपादित तीति-वर्म की 
रचना हुई है। यदि भयवदगीता सदाचरण-शास्त्र सानी जवे--वारं 
ही चाहिए--तो भौतिक उतार में होवदा़े भौतिक आचरण-विपयर्क 
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ग्रथ के लिए भौतिक आधार भी ज़रूर चाहिए। विवेकशील पाठकों 
को इस वात पर ध्यान देना चाहिए कि यदि अर्जुन खज्ी से संग्राम- 
रत हो जाता, दो क्रप्ण को गीता-ज्ञान सुनाने की आवश्यकता ही 
न होती । छेकिन कौंतेय को कत्तेव्य-भ्राति हो गई। वह प्रमादवण सम भरने 
लगा कि कौरवो की ह॒त्या से उसे पाप छलगेगा। घ्मे-युद्ध में पाप 
की सम्भावना कैसी? परन्तु फिर भी जब अर्जुन के सिर में पाप 
का वहम घुस ही गया तो उससे बचने का उपाय भी क्ृप्ण को बताना 
पड़ा। अतएव गीता में जितनी बध्यात्म-चर्चा हैँ, वह अर्जुन की 
धर्म-भराति की प्रेरणा का परिणाम है। सिवाय इसके युद्ध के 
पहले यह निशचयपूर्वक नहीं कहा जा सकता था कि पाण्डवों की हार 
होगी या जीत। विजयी होने पर अर्जुन को कुलक्षय से घवराहट थी। 
हारने पर पराभव की चिन्ता थी। ऐसी दणआ में उसके उद्श्रांत 
हृदय को कत्तंव्य-निष्ठा-प्रेरित बुद्धि-साम्य में ही आश्रय मिल सकता 
था। अतएव भौतिक परिस्थिति की चिन्ता से अर्जुन को मुक्त करने 
के लिए ही जीवन-मरण और धर्मे-अपम की गुत्थी कृष्ण को 
सुलमानी पडी। 

गावी जी का मत इसके विपरीत हूँ। वे अपने गीतानुवाद की 
भूमिका में लिखते हे। 

“सन्‌ १८८८-८९ में जब गीता का प्रथम दर्शन हुआ, तभी भेरे 
मन में यह बात आई कि यह ऐतिहासिक ग्रथ नहीं हैं, वरन्‌ इसमे भौतिक 
युद्ध के वर्णन के बहाने प्रत्येक मनृष्य के हृदय के भीतर निरन्तर होते 
रहनेवाले इन्द्र युद्ध का ही वर्णन है। मानूषी योद्धाओ की रचना हृदय- 
गत यूद्ध को रोचक बनाने के लिएं एक कल्पना के रूप में है। यह 
प्राथमिक स्फूरणा धर्म का और गीता का विशेष विचार करने पर पक्‍की 
हो गई। महाभारत पढने के बाद उपरोक्त विचार और भी दुढ हो 
गया। महाभारत ग्रथ को में आधुनिक जर्थ में इतिहास नहीं मावता। 
इसके प्रबल प्रमाण आदि पर्व में ही हे। पात्तो की अमानुषी और अति- 
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भानुषी उत्पत्ति का वर्णत करके। व्यास ,भगवान्‌ ने राजा-अजा के 
इतिहास को घो बहाया है। उसमे. वर्णित पात्र मूल मे ऐतिहासिक हो 
सकते है, परन्तु महाभारत में तो व्यास भगवान्‌ ने उनका उपयोग केवल 
धर्म का दर्शन कराने के लिए ही किया है। महाभारतकार ने भौतिक 
यूद्ध की आवश्यकता सिंद नहीं की, उसकी निरथंकता, सिद्ध की है। 
विजेता से रुवन कराया है, पश्चात्ताप. कराया है और दुख के सिवा और 
कुछ बाकी नहीं रखा।” ४ 

“इस महाग्रथ में गीता जिरोमणि-कृप५ से विराजती है। उसका 
दूसरा, अध्याय भौतिक युद्ध सिखाने के बदले स्थितप्रज्ञ के लक्षण 
सिखाता है। मुझे तो ऐसा प्रतीत हुआ हैं कि स्थितप्रज्ञ का ऐंहिक 
युद्ध के साथ कोई सम्बन्ध नहीं होता, यह ,बात ,उसके लक्षण में ही है। 
सावारण पारिवारिक भगड़ो के औचित्य-अनौचित्य का तिर्णय करने के 
लिए गीता 'सरीखी पृस्तक का होना सम्भव भही है। 

इन अवत्तरणों में गाधी जी के गीता-सम्बन्धी विचारों का साराश 
आ जाता है, और उसी पर हमे भी सक्षेप मे विचार करना है। 

सबसे पहले तो हमारी सम रू मे यह बात नही आई कि उपरयक्‍्त वक्‍तव्य 
में पहले दो वाक्यों का यथार्थ आदाय' क्या है। इस सम्बन्ध में अनेक 
प्रदन उठ सकते है। पहला प्रश्न तो यह है कि क्‍या महाभारत में वर्णित 
सभी पात्र सर्वधा काल्पनिक हैः? ग्रदि है, तो कहपना के इस निर्माण 
में क्‍या कृष्ण भी सम्मिलित है ” इस प्रदन का कोई निश्चित उत्तर 
गांधी जी नही देते । फिर भी वे ऐसा भी नहीं कह सकते कि महाभारत 
के पात्र, सर्वधा काल्पनिक हूँ । वे इस बात को कुछ ,सकोच के साम 
स्वीकार करते है कि 'उसमें वर्णित पात्र मूल में ऐतिहासिक हो सकते है।' 

उन्ही के कथनानुसार यदि महाभारत के पात्र ऐतिहासिक हो सकते 
हैं तो उन पात्रों के महाभारतवर्गित जीवन-सम्बन्धी घटनाओ के सम्बन्ध 
में हम क्या तिश्चिय करें ? कृष्ण, दुर्योवत, ढु शासन, कर्ण, भीष्मप्ितामह। 
द्रोषाचार्य, शकुनी, शल्य, अर्जुन,, भीम, भ्रुथिष्ठिर तथा औपदी 
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इत्यादिक प्रमुख पात्र यदि मूल मे ऐतिहासिक है तो उनका पारस्परिक 
सम्बन्ध तथा ऐसी घटतायें जितमे इन व्यक्तियों का महत्त्वपूर्ण योग हं, 
कल्पित हो ही नही सकती। उदाहरण के लिए हम ऐसा तो नहीं 
कह सकते कि द्रौपदी और दुर्योधन ऐतिहासिक पात्र तो हे, परन्तु व्यास 
जी ने दुर्योधन के द्वारा द्रौपदी को भरी सभा में कोरी कल्पना के 
आधार पर वस्व-हीन कराया है, यथार्थ मे ऐसी कोई घटना ही नहीं 
हुईं। ऐसा समभने से तो दुर्योधन दोष-मुकत हो जाता है और उसका 
अपराध हमे व्यास जी की विकृत कल्पना-शक्ति के मत्थे मढना होगा। 
यदि पाँचो पाण्डव और घुत्तराप्ट्र के लूडके ऐतिहासिक व्यक्ति है तो 
क्या उनकी नातेदारी तथा दुर्योधन की स्वार्थपरता बिलकुल काल्पनिक 
है? यदि कौरवों और पाण्डवो की ऐतिहासिकता हमें मान्य है, तो दोनो 
के विरोध को कपोल-कत्पित मानने का हमें कोई कारण नहीं 
दिखाई देता । राज-परिवार मे भाई-भाई के बीच विग्ह्व का होना बिलकुल 
स्वाभाविक और इतिहास-प्रसिद्ध बात हैं। ऐसे उदाहरण प्रामाणिक 
इतिहास-प्रन्थो मे भी पाये जाते है । यदि कौरव और पाण्डवो का पारिवारिक 
विरोध ऐतिहासिक सभावना के बाहर की बात नही है, तो फिर शकुनी के 
द्वारा झूत का षड्यत्र रचा जाना, पाण्डवो का हारना, छाक्षाभवन में पाण्डवों 
को बसाकर आग लगा देना, पाण्डवों का अज्ञातवास में रहता, कृष्ण 
का सपि-चर्चा करना तथा अन्त में दोनो विरोधी दलो का झास्त्र-सन्नद्ध 
होकर कुरुक्षेत्र में एक दूसरे के रक्तपात के लिए भिड जाना, सभी सुख्य- 
मुख्य बातें ऐतिहासिक दृष्टि से मान्य हो सकती है । इस तरह पाठक देखेगे 
कि हमारे सामने केवल दो ही मार्ग हे। या तो हम महाभारत के पात्रों 
को स्वेथा कल्पित मानें और तत्‌-बणित घटनाओं को भी हम व्यास 
भगवान्‌ के मस्तिष्क की रचना मान लें, या महाभारतवर्णित पात्रों की 
ऐतिहासिकता स्वीकार करके उनके जीवन-सम्बन्धी घात-प्रतिघात तथा 
प्रमुख घटनाओ को भी सच मानें। ऐसा तो कोई भी समझदार सनुष्य 
नही मान सकता कि व्यास जी ने पात्र तो ऐतिहासिक छिये है, परन्तु 
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उनके जीवन-सम्बन्धी घटनाओ की रखना उन्होने कोरी कल्पना के 
आधार पर की है। हाँ, कुछ गौण बातो और पात्रो की चर्चा मे तथा 
सच्ची घटनाओ में कुछ कमी-बेशी कल्पना के जाधार पर हो सकती 
है। परन्तु कौरवो और पाण्डवो के जीवन से; सम्बन्ध रखनेवाली भुख्य- 
मुख्य बाते कल्पित नहीं हो सकती। और इस बात को कौन अस्वीकार 
करेगा कि समूचे भहामारत में कुछक्षेत्र का ,युद्ध सबसे प्रमुख घटना है। 

ऐसी हालत मे हमे यह मानना ही पडेगा कि कुरुक्षेत्र कः भौतिक युद्ध 
एक ऐतिहासिक घटना है। इस नाम का स्थान आज भी प्राचीन हस्तिनापुर 
और आधुनिक दिल्ली के पास विद्यमान है। उपर्यूक्त विचार-सरणी 
के अनुसार यदि कौरवों और पाण्डवों के बीच कुरुक्षेत्र के मैदान में 
ऐतिहासिक युद्ध हुआ और उसका मूक कारण पारिवारिक स्वार्य-विरोष 
ही था तो स्वजनों की खून-खराबी से अर्जुन का भिमकेता बिलकुल 
स्वाभाविक था। फिर क्षत्रियोचित कर्त्तव्य-परायणता ' के अभाव 
में योगेश्वर कृत्ण-प्रतिपादित कर्मंगोग बिलकुल उचित ही जेंचता हैं। तब 
हम ऐसा क्यों समभें कि गीता में भौतिक युद्ध के वर्णन के बहाने प्रत्यक 
मनुष्य के हृदय के भीतर निरन्तर होते रहनेवाले हन्द-युद्ध का ही वर्णन 
है। महात्मा जी के इस मत को हम उसी हारुत मे स्वीकार कर सकते 
जब बे यह भी कहते कि कुरुक्षेत्र का स्ग्राम हुआ ही नहीं और व्यास 
जी ने ऐसे युद्ध की कल्पना करके केवल मानसिक हढ/ का चित्र खीचा है। 
छेकिन जब ऐसा सग्राम यथार्थ मे हुआ और उस सम्राम पर. अर्जुन की बुद्धि 
में कत्तेब्य-भूढता आई, तो फिर हम ऐसा नही कह सकते कि उस युद्ध 
के बहाने से गीताअतिपादित कर्मेयोग का उपदेश दिया गया है। 
हमे कहना होगा कि उस युद्ध के भौतिक आवार परगीता की सृष्टि हुई 
है, और गीता-श्ञान की प्रेरणा से अर्जुन 'स्थितो४स्मि गतसल्देह करिप्ये 
बचत तव' कहकर समर-क्षेत्र मे कूद पडा। 

गांधी जी कुरुक्षेत्र के युद्ध की ऐतिहासिकता को माचते है। ऐसा 
प्रतीत होता है। यह वात उपर्युक्त अवत्रण के अन्तिम वाक्यों से अर्कद 
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हीती है। विजेता से रुदन कराना और पदचात्ताप कराना यदि युद्ध का 
औचित्य नही, तो ऐतिहासिकता तो जरूर सिद्ध करता है। 

अव रही औचित्य-अनौचित्य की वात; सो इस प्रश्न का निपटारा 
एक ही प्रश्न के द्वारा हो सकता है। यदि लोकहित की दृष्टि से! भात्तत्तायी, 
विपैले और पागल कुत्तो को मरवा डालने में औचित्य है, तो दुराचारी 
दुर्योधन और उसके समर्थको से युद्ध छेडने मे अतौचित्य कहाँ पर और क्यों 
कर हो सकता हैं? कौरवो का दुराचार त्तो जन-समाज में इतना वढ 
चुका था कि वे पागल कुृत्तो से भी गये-वीते हो रहे थे। एक सभावित 
कुल-वधू के प्रति जैसा अत्याचार दुर्योधन ने किया, वैसा तो पायल कुत्ते 
भी नही कर सकते। पागल कुत्तो को तो पकडवा कर गाधी जी निर्जन 
वन में छुड़वा सकते थे। उन निस्सहाय वेचारो की हिंसा अनावश्यक 
थी, टाली जा सकती थी। नगर में उत्पात मचानेवाले बन्दरों को कई 
म्यूनिसिपल्टियाँ अभी भी रेल के डिब्बों मे भरकर जगलो में छोड आती है । 
परल्तु दुर्योधन एक ऐसा पागल कुत्ता था जो जान-वूककर लोगो को काटा 
करता था और जो अधिकार-सम्पन्न होने के कारण जगल मे भी नहीं 
छोडा जा सकता था। ऐसे आततायी से अथवा उसके पतित समर्थकों 
से युद्ध छेडने मे अनौचित्य ही कहाँ है ? गाधी जी के मतानुसार महाभारतकार 
ने भौतिक युद्ध की निरर्थकता भले ही सिद्ध की हो, परन्तु भगवद्गीता 


' में कर्मयोग-प्रवंतक योगेडवर कृष्ण ने ऐसे युद्ध की सार्थंकता, आवश्यकता 


' तथा अनिवार्यतता का ही अथ से इति तक प्रतिपादन किया है। युद्ध 


हा 


धर्म-सगत हो या न हो, उसका तात्कालिक परिणाम भयावह ही होता 
है। अतएव युद्ध मे मरनेवाले वीरो की विधवाये रोती ही है। एक बार 


» विजेता को भी रकतपात के स्मरण से पश्चात्ताप हो आता है। इन बातो 
» का बर्णन यदि कोई इतिहासकार या उपस्यास-लेखक करे तो उसका अथे 


यह नही हो सकता कि ग्रथकार युद्ध की निर्थंकता सिद्ध करने के उद्देश्य 


, से ही उन बातो की चर्चा कर रहा है। ऐसी बाते युद्ध-समाप्ति के 


4 पश्चात्‌ होती ही हे। अतएव यथार्थवादी लेखक ऐसी स्वाभाविक घटनाओ 


( डेंपड ) 


की चर्चा करते ही है। काव्यालकार के ग्रथो में उन्हें स्वभावोक्ति 
कहते है। ऐसी उक्तियों का कोई आन्तरिक उद्देश्य नही हुआ करता। 
उनका वर्णन केवल उनकी स्वाभाविकता के कारण ही किया जाता हैं। 
महात्मा जी अपने गीतानुवाद की भूमिका में फिर लिखते हे--- 

#इस महाग्रंथ (महाभारत) मे गीता शिरोमणिरूप से विराजती 
हैं। उसका दूसरा अध्याय भौतिक युद्ध व्यवहार सिखाने के बदले स्थित- 
प्रत्ञ के लक्षण सिखाता हूँ। मुझे तो ऐसा प्रतीत हुआ है कि स्थितअत 
का ऐहिक युद्ध के साथ कोई सम्बन्ध नही होता, यह बात उसके लक्षण 
में ही है। साधारण पारिवारिक रूगडो मे औषित्य-अनौचित्य का तिर्णय 
करने के लिए गीतासरीली पुस्तक का होना सभव नही है।” 

हम पहले लिख चूके है कि अर्जुन के मन मे इस बात का अम हो गया 
था कि कुरुक्षेत्र के मैदान मे स्वजनों की हत्या का पातक-भार उसे 
वहन करना पडेगा। कृष्ण ले स्पष्ट शब्दों मे उससे कहा कि यह तेरे लिए 
धर्मंयुद्ध है और मानो स्वर्ग का खुला हुआ द्वार ही है। परल्तु उसे 
सन्तोष न हुआ। ऐसी हालत में योगेश्वर कृष्ण को यह युक्ति बताती पडी-- 

सुखदु खे समे कृत्वा लाभालाभौ जयाजयी। 
ततो युद्धाय युज्यस्व चैव पापमचाप्स्यत्ति॥ 

हे अर्जुन, यदि तेरी यही धारणा हो कि इस युद्ध में योग देने से ठुके 
पाप रूगेगा, तो में तुझे एक ऐसी युक्ति वतलाता हूँ जिससे कौ रचो को मार 
कर भी तू पाप-मुक्त रहेगा। सुख-दु ख, छाम-हानि, जीत और हार 
में अलिप्त रहकर अथवा अपनी बुद्धि को सम करके तू छडने के लिए 
तैयार हो जा। ऐसा करने से तुझे पाप न छगेगा। 

जिसकी वृद्धि संसार के सुख-दुःख, अथवा हानि-लाम से उह्िल 
नही होती, उसी को स्थितप्रश्ञ कहते है। ऐसी स्थितमज्ञता की अवस्पा मे 
रहकर ही कर्म करवे का उपदेश गीता में दिया गया है। देखिए घाने 
चलकर कृष्ण जी क्या कहते है--- 
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योगस्थः कुर कर्माणि सग त्यक्तवा धनजय। 
सिद्धयसिद्ययो समो भूत्वा समत्व योग उच्यते॥ 
है पार, तू योगस्थ (स्थितप्रज्) होकर, फलासक्ति छोडकर 
तथा कार्य की सिद्धि और असिद्धि दोनो मे अपनी बुद्धि को सम करके 
ससार के सभी श्ास्त्र-चिहित कर्मो को करता जा। बुद्धि के इस समत्व 
को ही कर्मयोग कहते हैं। 
स्थितप्रज्ञ किसे कहते है, यह बात तो योगेश्वर ने बतला दी। उप- 
युक्त इलोक से स्पष्ट हैँ कि जो मनृष्य हानि-छाभ, जय-अजय और सुख- 
दुख में समान रहता है और जिसकी बुद्धि हप॑-विपाद-शून्य रहकर कर्तैव्य- 
रत रहती है उसी को स्थितप्रज्ञ कहते हे। परन्तु अर्जुन को इतने से 
सतोष नही हुआ। महापुरुषो के जीवन-सम्बन्धी छोटी छोटी बातो को 
जानने की इच्छा जिस तरह सर्वे-साधारण को हुआ करती है, उसी तरह 
का कौतूहल अर्जुत के मन में भी उत्पन्न हुआ और उससे पूछा, भा 
केशव, वतलाइए तो सही-- 
स्थितप्रज्नस्थ का भाषा समाधिस्थस्यथ केदव | 
स्थितधी कि प्रभाषेत किमासीत ब्र॒जेत किमू॥ ' 
जिस स्थितप्रज्ञता की अवस्था मे रहकर आप सासारिक कर्मो को 
करने की सलाह देते है, उस मन स्थिति मे रहनेवाले मनुष्य की भाषा कैसी 
होती है, वह किस तरह बातचीत करता है, कैसा चलता-फिरता है, इत्यादि 
इत्यादि। अर्जुन के इस कौतृहल का निवारण करने के लिए ही कृष्ण ने 
अठारह इ्लोको मे सिद्धावस्था के व्यवहारों का सक्षिप्त परिचय दिया है। 
साराश में विचारो का सिलसिला इस तरह शुरू हुआ-- 
कुरुक्षेत्र के मैदान मे एक स्वाभिमानी क्षत्रिय की हैसियत से शस्त्र- 
सन्नद्ध होकर अर्जुन उपस्थित हुआ। उपस्थित तो हुआ, लेकिन जब 
उसने देखा कि दुर्योधन के पक्ष में उसके सारे स्वजन तथा परिवार के लोग 
पाण्डवी के विरुद्ध मरने-मारने के लिए तत्पर है, तब कुछ मोह-वह् कुछ 
हिसा-जन्य कल्पित पाप के भय से उसका दिलछ कमजोर हो गया। इस 


( पद 0) 


मानसिक दुरवस्था में पड़कर वह क्षत्रियोचित कर्म से पराहुमुख होता 
हुआ मिथ्या ज्ञान की रुम्बी-चौडी बाते करने छगा। कृष्ण जी ने उसे 
समभाकर कहा कि इस युद्ध मे शामिल होने से तुझे हत्या का पाप नही छग 
सकता; क्योकि यह ती घधर्म-युद्ध हैं और तेरे लिए स्वर्ग का खुला हुआ 
हार ही है। परल्तु कर्तव्य-मूढ़ अर्जुन को इतने से सत्तोष नहीं हुमा। 
तब कृष्ण को ऐसी युक्ति बतानी पडी कि जिससे युद्ध मे शामिल होते 
हुए भी, कौरवो की हत्या करते हुए भी वह कर्मबन्धन से मुक्त रह सकेगा। 
इस तरह कर्मयोग का उपदेश प्रारम्भ हुआ। कर्मयोग में सम वृद्धि की 
अनिवारयंता बतलाई गई और यह भी कहा गया कि ऐसी निश्वल और 
अनुद्विस्न बुद्धि से कर्म करनेवाले को स्थितप्रज्ञ.कहते है। जब अर्जुन ते यह 
प्रशणत किया कि जिस कर्म-शील स्थितप्रज्ञ की आप चर्चा कर रहे है, उसके 
व्यवहार जन-समाज में किस तरह के होते है तो कुछ, इलोको में यागरेहवर 
को इस कौतृहऊू का भी तिवारण करना पडा। इन सब बातो का साराश 
यह निकला कि “अर्जुन, प्रस्तुत युद्ध मे तुझे शामिल तो होना ही पडेगा, 
क्योकि तेरा क्षात्र-धर्म तुफ़े आदेश देता है कि तू इन आततायियो का पृथ्वी 
पर से मूलोत्पाटन कर दे। ऐसे घर्मं-कार्य मे मोह की गुजाइश वही और पाप 
की आशका निर्मुछ है। यदि तुझे इतने पर भी समाधान नही होता और 
पाप की आश्षका तेरे मत से नही निकलती तो में तुके एक उपाय बतलाता 
हैं जिससे तू इस युद्ध मे किये हुए कर्मो के भले-बुरे सभी वन्धनो से मुक्त रहेगा 
और तुझे किसी भी तरह का पाप न लगेगा। तू इस युद्ध के ,सुक्ष-दु त, 
हानि-छाभ तथा जीत-हार के 8ज भावनाओं से अपनी बुद्धि को मुवत 
करके परिणामों की परवाह न करके थानी स्थितप्रज्ञ की अवस्था मे रहकर 
इस युद्ध मे शामिल हो।' 
इस विचार-सरणी से व्वेकशील पाठक सहज ही समझ सकी है कि 
कुरुक्षेत्र के भौतिक युद्ध और अर्जुन की स्थितप्ज्ञता से कितना धर्निप्ठ 
सम्बन्ध हूँ। यथार्थ मे सारे उपदेदा का साराश ही यही है कि श्वित/्त 
होकर अर्जुन कौरवों से युद्ध करे। भौतिक युद्ध-व्यवहार करने के लिए ही 


( ४५७ ॥) 


कृष्ण ने अजुन को स्थितप्रज के लक्षण वतलाये है। अतएवं कृष्ण-प्रति- 
पादित स्थितप्रज्ञता का ऐहिक युद्ध से ही सम्बन्ध हैं। स्थितप्रञ के कृष्ण- 
कथित लक्षणों में ऐसी कोई बात नही है जो शास्त्र-विहित कर्मों के,विरुद् 
हो। शास्त्रानुमोदित कर्मों को करते हुए भी कर्म-वन्धन से ,मुक्त रहने के 
लिए स्थितप्रज्ञता की आवदयकता बताई गई है। धर्म युद्ध मे योग देकर 
दुराचारियों का वव करना क्षत्रिय के लिए ज्षास्त्रोकत कर्म ही था। 

“साधारण पारिवारिक झूंगड़ो के औचित्य-अनौचित्य का निर्णय 
करने के लिए गीतासरीखी पुस्तक का होना सभव नही है” ऐसा कहना 
सदाचरण शास्त्र की दृष्टि से गीता के महत्त्व को कम करना है। त्याग-शील 
कर्म-सन्यासी मुमुक्षुओ के लिए तो उपनिषदो का सन्यास-प्रधान ज्ञान- 
भाण्डार पडा हुआ है। गीता को आवश्यकता और उसका महत्त्व इसी 
एक बात पर हूँ कि वह ससार में रहनवाले कर्मशील स्व-साधारण लोगो 
को इस बात की शिक्षा देती है कि समाज के कर्मक्षेत्र मे पिता-पुत्र, पत्ति-पत्नी, 
स्वामी-चाकर तथा सिपाही की हैसियत से दैनिक जीवन में मनृष्य को 
किस प्रकार वरतना चाहिए। योगेइवर के मतानुसार मोक्षकामी मनुष्य 
को इस बात की आवश्यकता नही है कि वह अपनी स्त्री तथा पुत्र अथवा 
इतर परिवार के ज्ोगो से सम्बन्ध-विच्छेद करके निर्जेन वन मे चला 
जावे। वह घर ही मे समाज और परिवार के बीच कत्तंव्य-शील होकर 
रहे और वर्णाश्रम-धर्म के अनुसार यदि वह ब्राह्मण है तो अध्ययेन-अध्यापन 
में अनासक्त बुद्धि से सलूग्न रहे; यदि क्षत्रिय है तो उसी प्रकार जीत-हार 
में अनुद्धिन रहकर धर्म-युद्ध में शामिल हो और दुराचारियो का वध 
करे, यदि दैव्य है तो फलाशा-त्याग-पूर्वक वाणिज्य-व्यवसाय करे और 
शूद्र हो तो उसी भावना से सेवा करे। यही गीता-प्रतिपादित कर्मेयोग 
का साराश है। इसके सिवाय गीता यह भी सिखाती हैँ कि यदि कोई 
मनुष्य जीवन्मुक्त भी हो तो भी वह श्ाास्त्र-विहित सामाजिक कर्मों 
को करता ही रहे, क्योकि ऐसे महापुरुषो के अकर्मा रहकर बैठ जाने से 
जन-समाज मे बुद्धि-मेद अथवा भ्रम फैलने का भय है। 
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इस तरह पाठक देखेंगे कि गीता परिवार के बीच रहकर कर्म करने 
का ही उपदेश देती हूँ । परिवार के बीच रहनेवालो को पारिवारिक 
तथा सामाजिक विग्रहों मे 'भाग लेना ही पडता है। ऐसे छोटे-बडे सभी 
प्रसगो का निपठारा तथा उनके औचित्य-अनोचित्य का तिर्णय किस 
प्रकार किया जावे, इसी बात की शिक्षा गीता देती है और इसी 
विशेषता में इस ग्रन्थ का महत्त्व है। इसी कारण उसे आचरण-शास्तर 
या नीति-धर्म या व्यवहार-धर्म भी कहते है। गीता-प्रशसित्त कमेयोगी 
के लिए सामाजिक तथा पारिवारिक जीवन की सभी बाते महत्त्वपूर्ण 
होती है। 

इसके सिवाय कौरवों और पाण्डवो ' के बीच कुरुक्षेत्र मे जो युद्ध 
हुआ, उसे साधारण पारिवारिक भंगडा समभना ठीक नहीं। इस युद्ध 
मे सिद्धान्त और धर्म का प्रइनः था। भारत के सभी छोटे-बडे राजे- 
महाराज इसमे किसी न किसी पक्ष से सम्मिलित थे। दुर्योधन एक प्रस्यात 
आततायी था, साथ ही प्रभावशाली भी था। उसका प्रभाव इतना 
बढा-चढा था कि उसने भीष्मपितामह,' द्रोणाचार्य, कर्ण, कृपाचार्य तथा 
शल्प सरीखे धीर-वीर और बुद्धिमानों को भी पतित बना डाला था। 
भरी सभा में उसने द्रौपदी के प्रति भयकर अत्याचार किया। दुर्योधन 
के दरबार में उस समय बडे बडे ज्ञानी, ध्यानी, पण्डित, ऋषि तथा 
आचारये उपस्थित थे। परन्तु उनमे से किसी एक भी भले आदमी की 
इतनी हिम्मत न हुईं कि वह दुर्योधन की खुली शैतातियत का विरोध 
करता। हम यह नही मान सकते कि द्रौपदी की जो दुरवस्था उस सभा 
में हुई, उस'दृ्य को देखना सभासदों को पसन्द था। दुर्योधन, ढु शासन 
तथा दो-चार।, दुरांचारियों को छोडकर शेष सभी लोगो को उस समय 
हादिक यंत्रणा हो रही होगी। परन्तु एक विदुर को छोडकर किसी की 
इतनी-सी हिम्मत भी न हुई कि कम से कम वह सभा से तो उठ आता। 
भीष्मपितामह और द्रोणाचायं के समान वीर दुर्योधन के भय से नामर्दों 
के समाच उस दर्दनाक दृष्य को देखते बेठे रहे। जब कोई दुरात्मा 
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अधिकारी के स्थान पर आसीन होता है तो वह सारे जन-समाज को भी 
पतित बना देता है। दुर्योविन के प्रभाव से उस समय सारा भारतीय 
जन-समाज चस्त और पतित हो रहा था। यह इसी एक वात स सिद्ध 
है कि पल्‍ले दरजे का दुराग्रही और दुष्ट होते हुए भी कुरुक्षेत्र के युद्ध मे 
दुर्योवन को ही भारतीय नरेशो से अधिक सहायता मिली। यदि कृष्ण 
के समान पाण्डवों का कोई चतुर सहायक न होता, तो वे बेचारे दुर्योविन 
के इतने बडे जन-वल के सामने कही के न होते। साराश्य यह कि दुर्वोधन 
एक अत्याचारी शासक था और उसने अपने आतक से समूचे भारतीय 
समाज के तरस्त, पतित और नामर्द बना रक्खा था। ऐसे मनुष्य का ना 
करना तथा उसके सहायको का मूलोच्छेदन करना एक बड़ा महत्त्वपूर्ण, 
घर्म-सगत और राष्ट्रीय काम था। इसी दृष्टि से व्यास जी ने कुरुक्षेत्र 
को धर्म-क्षेत्र कहा है। इसी विज्नार से योगेश्वर कृष्ण ने इस युद्ध की 
धर्मयुद्ध कहा है। अतएव इसे महज पारिवारिक भगडा समभना हमारी 
तम्र सम्मति में भूल है। ऐसे महत्त्वशाली राष्ट्रीय शुद्धि के प्रसग पर 
औचित्य-अनौचित्य के निर्णय के लिए यदि गीता-प्रतिपादित कर्मयोग 
की आवश्यकता न होती तो फिर कब हो ,सकती थी? 

सन्‌ १९२५ के अक्टूबर या नवम्बर महीने में महात्मा जी ने गीता 
फी आशय (प्रफ्ा& एाल्छ्याण्ट णएी ४४० (7६७) शीर्षक एक 
लेख अपने पत्र मे लिखा था। वह लेख तो इस समय हमारे सामने नहीं 
हैं, परन्तु १३ दिसम्बर सन्‌ १९२५ के 'मराठा' मे इन पक्तियों के लेखक 
ने जो विचार उस लेख के सम्बन्ध में प्रकट किये थे, उसकी प्रति सामने 
मौजूद है। उक्त लेख, मे महात्मा जी'ने कहा था कि गीता अहिसा-पैमे 
का प्रतिपादन करती हैँ और हिंसा का समर्थन वह किसी भी रूप मे 
नहीं करती। गाधी जी. ने यह भी छिखा था कि कोई भी हिंसा का 
कर्म मनसा हिंसात्मक हुए विना सम्पादित नहीं हो सकता और यदि 
यह बात सच हो कि अर्जुन ने कुरुक्षेत्र के मैदान में शर-सन्धान किये. थे 
तो में कल्पना की आँखों से देख सकता हूँ कि वह करोधावेश् मे प्रत्यचा 
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को कानों ज़क़ ताने हुए खडा है। इस विचार के भ्रतिवाद मे उस समय 
हमने जो कुछ लिखा था उसी का साराश यहाँ पर दुसरे ढग से दिया 
जाता है। हट 

इस बात को हम स्वीकार करते है कि गीता हिंसा का प्रतिपादन नहीं 
करती। परन्तु हम इस बात को मानने के लिए तैयार नही है कि वह 
हिंसा का समर्थन किसी भी रूप में नहीं करती। यथार्थ में योगेश्वर 
ने अपने गीता-ज्षान मे न तो हिंसा काः प्रतिपादन किया है, तल अहिंसा का 
ही,। उन्होने तो केवछ एक बात का ही उपदेश जन-समाज को, दिया 
है कि मनुष्य इस जगत्‌ मे।अन्त तक शास्त्र-विहित कर्मों को करता हुआ 
लोक-सग्रह मे वाचा और कमंणा सलरन रहे तथा सुख-दुख, हानि-छाम 
एवं जीत-हार भें मनसा अनुद्विन और अनासक्त बना रहे। इस तरह 
कर्म करने से इहलोक और परलोक दोनो एक साथ सब जाते है, ससार 
भी चलता है और मोक्ष भी मिलता है। यही गीता-ज्ञान का साराश है 
और इसमे हिसा अथवा अहिंसा के औचित्य तथा अनौचित्य का प्रदन 
ही नहीं उठता। फिर भी यदि परोक्ष रूप से इस सम्बन्ध मे भी हम 
योगेश्वर-कथित उपदेश का आह्यय निकालता चाहें तो हम कह सकते 
है कि लक्ष्य-हूप मे गीता को हिंसा मान्य नही है, पर साधन के रूप मे 
ज़रूर हूँ। जो ग्रन्थ 'चारो वर्णों को शास्त्र-विहित एवं वर्णाश्रम ध्मे- 
प्रतिपादित कर्म करने का आदेद्ष देता है, वह क्षत्रिय को घर्म-युद्ध करने 
से कैसे रोक सकता है? उसकी दृष्टि में तो धर्म-युद्ध क्षत्रिय के लिए 
स्वयं का खुला हुआ ह्वार ही है। धर्म-युद्ध में हिसा ध्येय नही'होती, 
उसका लक्ष्य धर्म-पालन ही होता है। कई प्रसगो पर जब श्षान्तिपूर्ण 
उपाय विफल हो जाते है, तब छाचार होकर हिसा का आश्रय लेता ही 
पड़ता है। कृष्ण को भी कौरवों के प्रति ऐसे ही हिसात्मक उपाय का 
अवलम्बन करना पडा। आन्तिपूर्ण प्रयत्वों का जब कोई सत्परिणाम 
न निकले, तो फिर दूसरा साधन ही क्या शेष रह जाता है ? योगेश्वर 
कृष्ण ने अपने योगवलू से जिस विरादू रूप का दर्शत अर्भुन को कराया, 
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उसका रहस्य क्या है? कौरवो की हिंसा से अर्जुन को घबराहट हुई 
और उसने अस्त्र-शस्त्र सव ज़मीन पर डाल दिये। तब कृष्ण ने कहा 
अर्जुन, तू कौरवो को मारने से घवराता क्यो है? अरे, इन्हे तू मरा 
ही समझ ये सब आततायी मरने ही वाले हैं! उनके पाप का घडा 
भर चुका है, अतएव मेने तो इन्हे पहले ही मार डाला है; तुझे केवल 
निमित्त-मात्र ही होना है। तू ऐसा न सम कर कि उनका मारनेवाला तू होगा । 
ऐसा कहकर योगेश्वर ने अपना विराद रूप दिखलाया। वह रूप महान्‌ 
भयकर और हिंसात्मक ही था। यो तो ईइ्वर के सौम्य-रूपो का भी वर्णन 
कई ग्रन्थों में किया गया है। परन्तु कृष्ण ने अर्जुन को जिस रूप का दर्शन 
दिया, उसमे 'शुक्लावरधर विष्णुं शशिवर्ण चतुर्भूजम्‌' वाली सौम्यता 
की रूप-रेखा भी नहीं थी। गीता-वर्णित विराद रूप को पाठक देखे, 
परन्तु ध्यान रहे कि देखते समय हृदय की धडकन न बढने पावे। 
अनेकबाहुदरवकनेत्र पश्यामि त्वा, स्वतो नन्‍्तरूपम्‌ । 
नान्‍्त न मध्य न पुनस्तवादि पश्यामि विश्वेश्वर चिश्वरूपम्‌ ॥ (१६) 
द्यावापृथिव्योरिदमंतर हि व्याप्त त्वयेकेव दिशइच सर्वा । 
दृष्ट्वादभुत रूपमुग्र तवेद लोकत्रय। प्रव्यथित महात्मन्‌।। (२०) 
रूप महतते बहुवक़नेत्र महावाहों वहुवाहुरुपादम्‌। 
बहुदर बहुद॒प्ट्राकराल दुष्ट्वा लोका प्रव्यधितास्तथाहम्‌ ॥ (२३) 
दष्ट्रा कराछानि च ते मुखानि दुष्दव कालानलसनिभानि | 
दिशो न जाने न लमे च शर्म प्रसीद देवेश जगन्निवास ॥ (२५) 
अमी च॒ त्वा धृतराष्ट्रस्थ पुत्रा सर्वे सहैवावनिपालसघै | , 
भीष्मों द्रोण सूतपुत्रस्तथासों सहास्मदीयरपि योधमुख्य ॥ (२६) 
वक्‍त्राणि ते त्वरमाणा विशन्ति दष्ट्रा कराछानि भयानकानि। 
केचिद्विलनना दशनान्तरेषु सदृश्यन्ते चूणितैरुत्तमाड़ ॥ (२७) 
इस भयानक दृश्य को देखकर वीर अर्जुन के भी छक्के छूट गये 
और उसने घबराकर पूछा कि देव आप कौन है ?. विराट रूप ने उत्तर 
विया -- । ४५ «47 
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* कालो5स्मि लोककयकृत्पबुद्धों 'लोकान्समाहतुमिह , प्रवृत्त.! 
ऋति5 पि त्वा न भविष्यन्ति सर्वे ये वस्थिता भ्रत्यनीकेषु योधा ॥ (३२) 
इस हिसात्मकः और" संहार-सूचक उत्तर को सुनकर अर्थुत ने 
गिडग्रिडाकर बहुत-सी प्रार्थना की और अन्त में कहा :--- 
किरीटिन गदिन' चकहस्त५मि इच्छामि त्वा इृप्टुमह तथैव। 
तेतैव रूपेण ' ,तुर्भुजेन .सहख़बाहों भवविदवमूतत॥ 
भगवन्‌ ! इन सहल्त सुजाओ को, इन कटकटाते हुए कराक दाँतो 
को, इस कृपकती हुई! सहस्नो योजन की जिद्ठा को और ज्वालामुखी के 
समान प्रचण्ड और प्रहृयकारी ज्याला' उयलनेवाले मुख और नेत्रो को 
छोडिएं, और. च॒तुर्भूजी रूप धारण करके भ्रसन्न चदत लेकर शान्त शिवम्‌ 
सुन्दरम्‌' वन जाइए। सेरी तबीअत बहुत घबरा गई है। 
क्यों अर्जुन, ,सीबे से नही मानते थे? शात्तिनपूर्ण उपाय तुम्हारे 
सामने भी विफल गये ! 'सीधी।तरह सम काया, बुझाया, लोक-छाज की 
निन्‍्दा दिखाई, शास्त्र-धर्म का पाठ पढ़ाया, कर्मयोग का गूढ रहत्त 
समझाया, लेकिन उन सब सौम्य उपायो का तेरे हिंसा-भीत कायर हंदेस 
पर कुछ भी परिणाम न। हुआ3, अच्छा तो देख, मेरे कराल हिसा- 
मय रूप को! यही विशट्-दर्शत का मुख्य अभिप्राय था। 
इसका 'परिणाम भी वही, हुआ जो अभिप्रेत था। सौम्य शब्दों से 
जो बात सिद्ध न हुई, वह उप्र रूप के प्रदर्शन से अनायास तय हो गई। 
संसार मे बहुबा ऐसा ही होता है। बिता उप्रः रूप दिखछाये' काम नही 
चलता। शान्त प्रकृति का सीधा आदमी दुष्ट-जन-समाज में वहुधा 
रौंदा जाता; हूँ) कोई, उसकी परवाह नहीं करता। परन्तु थदि आए 
सामय्येवान्‌ है. तो उम्र रूप छेकर, छा आँखे करके, त्यौरी बदल 
कर खडे हो ज़ाइए, सवःठीक-ठीक तरिपट जाता है; ग्रुरतिवाले वितय॑- 
शील होकर भिघियाने लगते है! 
,, भ्न हम पूछते. है. कि जो लोग गीता को अहिंसा का परप्तिपादर्क 
समभते है वे इस विराट हिंसात्मक रूप का कया आयाय निकालते है 
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सच पूछा जाय तो परमेश्वर पतले दरजे का हिसाकारी,है। रचना के 
साथ साथ उसकी सहारक क्रियायें हमेशा जारी रहंती हे। क्वेटा 
तथा विहार के भूकम्प तथा भयकर जन-वाश को देखकर तो 
साधारण मनुष्य का त्रस्त हृदय वेलाग होकर कह बैठता हूँ कि ससार का 
सर्वोपरि शासक कोई दयाछु ईब्वर नहीं, वह तो कोई हृदयहीत 
हिसक पशु या शैतान है। 
विराटु-दर्शन कुरुक्षेत्र के समरांगण में विलकुल प्रसगानुकूल था। 
यदि उद्देश्य उचित हो और शान्ति-पूर्ण प्रयत्त विफल हो जावें, तो 
हिंसा से डरना नही, यही बात योगेश्वर कृष्ण ने अर्जुन को सिखाई। 
“अहिसा परम धर्म है'' क्योकि परमात्मा का अन्तिम रुप शान्त है, शिव 
है और सुन्दर है। जब वह एक ही है, दो नहीं, तो सघर्षण की 
सम्भावना वैसी? और जहाँ सघर्षण नहीं, वहाँ हिसा की उपादेयता 
भी नही। पर ज्यो ही द्ृहज सृष्टि का सूत्रपात हुआ, एकता से अनेकता 
हुई कि विग्रह औौर सग्राम होने छगे। विग्रह का दूसरा नाम ही 
तो ससार है। ऐसे ससार मे सौम्य उपायो से हमेशा काम नहीं चलता। 
ऐसे ससार को चलाने के लिए स्वय ईदवर को भी उग्र और हिसात्मक 
रूप धारण करके आतताथियो के विनाश के लिए 'कालो5स्मि लोकक्षय- 
कत्मवृद्धों लोकान्समाहर्तुमिह प्रवृत्त' कहना पडता है। परल्तु इतना 
. सव करते हुए ईइवर हृदय से क्षुव्ध नही होता। उसका वाह्य रूप भयकर 
और प्ररृूयकारी है, परन्तु उसका महान्‌ हृदय प्रशान्त महासागर से 
हज़ार गुणा बढ़कर शान्त और गम्भीर रहता है। उसका मूल स्वरूप 
भी वृही है। ठीक इसी प्रकार जो लोग ईइवर-प्रतिनिधि समाज-सचालक 
होते है, उन्हें भी शान्त हृदय से समबुद्धि से हष-विषाद-शून्य रहते हुए 
समाज में शान्ति और धर्म-स्थापन करने के अन्तिम उद्देश्य से कई प्रसयो, 
पर उग्र रूप धारण करके हिंसा-कार्ये में प्रवृत्त,भी होना पडता है। 
ईइवर के तथा ईइ्वर-प्रतिनिधि राष्ट्र-वेवाओ के कत्त॑व्य-कर्म अनुपात 
और व्यापकता की दृष्टि से छोटे बड़े हो, परन्तु दोनो एक ही नीति और 
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एक ही सिद्धान्ते।'से संचालित होते! हे। इस बात को न भूलना 
चाहिए।. ६! 

कहने का अभिम्राय यह कि जिस" बझात्त स्वभाव, अहिसांत्मक 
अ्नोवृत्तिः और विकार-रहित समबुद्धि का 'आश्रय छेकर ईदवर' स्वधर्मा- 
तुसार ससार-सचालन करता है; और उस शासन-किया भे कर्ड प्रसयो पर 
धर्मसस्थापना्थाय' और 'विवाद्याय च दुष्कृताम' उम्र हिसात्मक 
रूप घारणकिया करता है, ठीक उसी अकार योगेड्वर कृष्ण ने 
समबुद्धि से---अहिसात्मक मनोवृत्ति से--दुराचारी कौरवो के विनाश 
सम्पादन के लिए अर्जुन को उत्तेजित किया। धाब्दों से काम चलता 
हुआ प्रतीत ने हुआ तो प्रत्यक्ष अपना कराल हिंसात्मक रूप दिखाकर 
अर्जुन को प्रतीत कराया कि देख में स्वयं ऐसा करता हूँ, सो तू भी कर। 
इन सब बातो का यदि हम सारांश निकालें तो कहना होगा कि गीता- 
धर्म के अनुसार मनसा अहिंसात्मक रहना एक अपवाद-रहित निर्बाध 
सिद्धात्त है। समबुद्धि को ही अहिसात्मक बुद्धि कहते है।, ऐसी 
बुद्धि ससार के प्रत्येक काम में?होनी ही चाहिए। परन्तु चाचा और 
कर्मेणा हमेशा अहिसात्मक रहना योगेश्वर कृष्ण के भतावुतार कोई 
सैद्धान्तिक बात नही है। वह एक ऐसी बात हैं जो देश, काल और पात्र. 
के अनुसार भीति' (0०॥०७) “के रूप मे परिवर्तित होती रहती हैं। 
समाज-सचालको का उद्देश्य ससार मे प्रयतिशील शान्ति को कायम रखना 
है। इसलिए वे स्वयम्‌ हिसात्मक होकर शान्ति का भग नही कर सकते। 
लेकिन जब जन-समाज. में शान्ति-मग करनेवाले दुराचारियों की शर्ित 
बढ जाती है और, शान्ति-पूर्ण उपायो से वे सन्मार्ग पर नहीं लाये जा 
सकते, तब घ॒र्म और शान्ति के धुरन्धर सत्युदषो को खड्भहस्त होकर 
हिंसा करनी ही पदती है। क्या श्वान्तिपूर्ण उपायो से और प्रेम से 
'दुर्नत वश मे आ' सकते हैँ? बीसवी सदी में हिन्दुस्थाव को एक 
महापुरुष तो ऐसा ही समभता हूँ। समभने दीजिए, पर संसार का 
सचित अनुभव अधिक प्रामाणिक हैं। यह बात इतिहास-सिद्ध है कि 
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दुर्जेग कई मरतबे प्रेम से नही जीते जाते। योगेश्वर कृष्ण मे प्रेम की 
जितनी शक्ति थी, उतनी कदाचित्‌ किसी भी दूसरे महात्मा मे न थी, 
न रहेगी। परल्तु दुर्योधन ऐसे अवतारी महापुरुष की प्रेम-शक्ति से भी 
न जीता गया। उसने बेलाग होकर कह दिया कि कृष्ण, वस चुप 
रहो; विना युद्ध के पाण्डव पाँच गाँव तो क्या, सुई की नोक के वरावर 
भी जमीन नही पा सकते। योगेश्वर का प्रेम-बल धरा रह गया, विऊुकु 
बेकार गया। ऐसे दुरात्मा से कोई कैसे निपटे ? हिंसा ही एक उपाय 
है। अतएव वाचा और करमंणा अहिंसात्मक रहना कर्मयोगी मनुष्य के 
लिए कोई सिद्धान्त की वात नही है। नियम जरूर है, पर उसके अनेक 
अपवाद भी होते हैँ। ऐसे अपवाद के प्रसगो पर अहिंसात्मक बने रहना 
कत्तंव्य से भ्रष्ट होना है। गीता-प्रतिपादित अहिंसा का यही वैज्ञानिक रूप हैँ । 
ऐसे ही एक प्रसग पर अर्जून क्षात्र-धर्म से विमुख हो रहा था। 
इसलिए क्ृष्ण ने उसे कर्मण्यता का सच्चा रहस्य सुझाया। निर्विकार 
और सम (अहिसात्मक) वृद्धि से कौरवों को कुरुक्षेत्र के मंदान में मारने 
का ही उपदेश उन्होने दिया। यथार्थ में गीता-प्रतिपादित अनासक्ति- 
योग की यही तो विशेषता है कि वह कर्मशीलू मनुष्य को अहिसात्मक 
और निविकार बुद्धि देती है। हमें विश्वास है कि महात्मा जी को 
गीता का यह अभिप्राय मान्य है। फिर भी आश्चये की बात है, वे ऐसा 
क्यो कहते है कि धनुष की प्रत्यचा क्रोध अथवा मानसिक विकार 
(2००४ एंण०ा००) के बिना तानी नहीं जा सकती। ऐसा 
कहना गीता-प्रतिपादित कर्मंयोग पर हरताल फेरने के समान है। 
क्‍या यह सच है कि सानसिक हिंसा के विना बाहरी हिंसा नही हो 
सकती ? यदि ऐसा है तो फिर कृष्ण जी का साराज्ञान व्यर्थ है, उसके 
अनुसार आचरण करना असम्भव है। कौरवो को मारते समय अर्जुच 
की मानसिक अवस्था कैसी थी, इस प्रशव का निशचयपूर्वक उत्तर देना 
कठिन है। परन्तु कृष्ण जी का आशय तो विलकुछ स्पष्ट है। उन्होने 
अहिसात्मक मनोवृत्ति से ही हिसा-कर्म मे प्रवृत्त होने का उपदेश अर्जुन 
फा० ३० 
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को दिया था और अर्जुन में अन्त में कहा भी था कि महोराज, अब मेरे 
सन से सारी श्षकाये दुर हो गई ; क्षपका आशय से समझ गया और 
उसी के अनुसार आपका कहना कह्गा--करिप्ये वचन तव'। फिर ऐसा 
समभते का कारण ही कया हो सकता है कि अर्जुन उपदेश के विश 
हिसात्मक भावना से ही हिंसा-कमे मे अवृत्त हुआ होगा। यदि हिंसात्मक 
भावना के बिना बाहरी हिसा असम्भव होती तो कृष्ण के समान ध्त- 
दंर्शी महापुरुष ऐसा उपदेश ही क्या देते ” 

१ उनके समान अवतारी पुरुष की बात जाने दीजिए। हम परीते 
साथारण संसतारी आदमी का भी अनुभव इस बात को स्वीकार कर 
सकता है कि हिसात्मक भाव के बिना बाहरी हिसा सर्वथा सम्भव है। गदि 
किसी को शारीरिक अथवा मानसिक कश्ट पहुँचाना हिलात्मक कर्म है 
तो हम कह सकते है कि उसके लिए मानसिक हिसा-वृत्ति अनिवार्य नहीं 
है। गृहस्थ-जीवन में पिता अपने पुत्र को न जाने कितनी बार शारीरिक 
दण्ड देकर अथवा जली-कठी बातों के द्वारा मादसिक सन्ताप पहुँचा 
कर उसे सस्मागें पर छात्रे का प्रवत्त करता है। यह स्व-सावारण के 
अनुभव की वात है। फिर भी पिता के मत में किसी भी प्रकार की हिता- 
भृत्ति उस समय नहीं रहती। हम यह मानते है कि ताइना वेते समय 
उसके हुदय मे कोष का भाव जाग्रत होता है। परन्तु वह क्रेष प्रेम-भूछक 
होता है, हिसात्मक नहीं। उसे अहिसात्मक क्रोध भी कह सकते हैं 
सर्जन का उदाहरण हमारे कपन को और भी स्पष्ट कर देता है। वह 
रोगी को कई प्रसगो पर इतना अधिक शारीरिक कष्ट पहुँचाता है कि 
कुछ समय तक वह कष्ट-भोगी को झत्रुवत्‌ प्रतीत होता है। फिर भी उसके 
हृदय में हिसा की वू-वास भी नही रहती, वल्कि यो कहता चाहिए कि 
वह बडे प्रेम के साथ अपना नश्तर चलाता है। अभियुकती को अति- 
दिन सज्ञा देनेवाले स्यायावीशों की मनोवृत्ति भी सर्वधा अहिसातल 
रहती है। उदासीन भाव से वे एक कर्मयोगी के समान अपराधियों को 
दण्ड दिया करते हैं। इस तरह पाठक देखेंगे कि जीवत के अगेक परी 
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पर हमारे बाहरी आच रण और मानसिक अवस्था में बडा अन्तर रहा करता 
है। अहिसात्मक भावना से हिसा-कर्मे कई प्रसगों पर सावारण संसारी 
लोग भी किया करते है। फिर ऐसा क्या माने कि अर्जुन के लिए कौरवों 
का वध करना मानसिक हिसा के विना असम्भव था। उसकी सम्भावना 
तो जन-साधारण का अनुभव ही सिद्ध कर देता है। फिर अर्गुन कोई 
मामूली आदमी नही था। वह धीर, वीर और गम्भीर विचारक भी था। 
उसके सौभा य से उसे उपदेश देनेवाला भी उच्चातिउच्च कंटि का 
अवतारी महापुरुष मिला था। बिराद्‌ रुप के दर्शन से वह कृतकृत्य भी 
हो चुका था। फिर ऐसा कोई क्यो माने कि उसने उपदेश के विरुद्ध काम 
किया ? हमारी नम्न सम्मति में ऐसा समभने के लिए कोई कारण 
नही है। ध्यान रहे कि गावी जी ने अर्जुन तथा कुरुक्षेत्र के भौतिक युद्ध की 
ऐतिहासिकता को क्षण भर के लिए मान कर ही ऐसा कहा है। हम 
तो उसकी ऐतिहासिक सत्यता को मानते ही हें और यह भी मानते है 
कि अर्जुन ने ठीक वैसा ही किया जैसा कि उसे उपदेश दिया गया। 
तात्पर्य यह कि मन-बुद्धि की अहिसात्मक अवस्था के साथ साथ वाचिक 
था शारीरिक हिंसा सर्वथा शक्य और सम्भव है। गीता इस बात का 
स्पष्टतया उपदेश भी देती हैँ कि एक कत्तेव्यनिष्ठ क्षत्रिय को अहिसात्मक 
भावना से, समबुद्धि से स्थितप्रज्षत की अवस्था में रहकर धर्म-मूलक 
भौतिक युद्ध में शामिल होना हो चाहिए, दुर्योवन के समान दुराचारियों 
का सहार करना ही चाहिए, अन्यथा धर्म-श्र॒प्ट होना पडेगा। तात्पयें 
यह निकला कि भन-बुद्धि की अहिसात्मक अवस्था गीता को अठल 
सिद्धान्त के रूप में मान्य है। परन्तु वाचिक और कायिक अहिंसा 
कोई सिद्धान्त की वात नहीं है! वागी और कम से हमे धर्म-पालन से 
कई प्रसगा पर हिसात्मक होना पडता है, होना भी चाहिए। अर्जुन को 
भी धर्मावतार क्रृष्ण के उपदेश से ऐसा ही करना पडा था। ईइवर को 
भी सृष्टि के शासन में यही काम करना पड़ता हूँ । जो ईइवरीय धर्म 
हैं---जिस काम को वह बहुत वडे पैमाने पर करता है उसी प्रकार 
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का कार्य उसके प्रतिनिधिमों के! भी छोटे दायरे मे करना पडता है। 
अन्यथा वे ईदवरीय भन्तव्य में सहायक ही कैसे हो सकते है? स्वर्य 
गाँवी जी ने प्रेमपुर्ण हृदय से एक बछडे की हत्या की है और व्याय- 
बुद्धि से प्रेरित होकर पागल कुत्तो को ज़हर विलवाया है । हिंसा के दोनों 
काम उन्होने पूर्ण अहिसात्मक बुद्धि से ही किये। स्वय गावी जी ने उत 
कार्यों का समर्थेन ऐसा ही कहकर किया था। फिर जो बात उनके लिए 
सम्भव है, वह अर्जुन के लिए क्यो नही 
(२) 
अहिंसा गाधी जी के जीवन का सबसे प्रियतम सिद्धान्त है। उसकी 
विवेचना के बिता उनके यूण, घर्मं और स्वभाव की कोई भी भीमासा परी 
नही हो सकती। अपने सार्वजनिक जीवन मे उन्‍हें इस विषय पर विचार 
प्रकट करने के अनेक प्रसग आये है। पृथ्वी के भिन्न-भिन्न भागों मे रहेने- 
वाले सैकडो स्त्री-पुरुषो ने उनसे इस सम्बन्ध मे. कई तरह के अश्व भी 
किये हूँ । अपने स्वभाव तथा ससस्‍्कार के अनुसार गाबी जी नें ऐसे सभी 
प्रष्नो के उत्तर योग्यता-पूर्वक दिये है। परन्तु प्रतीत होता है कि अद्विता 
का वैज्ञानिक स्वरूप ययोचित स्पप्टतापूर्वक लोगो की समझ में अमी 
तक नही आया। इसके दो कारण हो सकते हैं। पहला कारण तो यह है 
कि 'अहिंसा' शब्द की रचना नकारात्मक होते के कारण उसका बाशर्य 
अनेक अपवादो से इतना खडित हो जाता है कि उसे नैतिक तियम का ए+ 
देने मे बड़ी कठिनाई प्रतीत होती है-। दूसरा कारण यह है कि इस विन 
प्र स्वय गावी जी के विचार भी गत पन्दरह वर्षों के अन्दर बहुत भीरे 
चीरे स्पष्ट हुए हूँ। जन्म-गत वैष्णव सस्कारो से ओत-ओत होने के कार्र 
उनका हुदय अहिसात्मक भावना से परिपूर्ण है। परन्तु इस सतार में हृदय 
की कैवलछ भावना से ही काम नहीं चछ सकता। अहिंसा के तथ्य पर यदि 
किसी को किसी तरह विश्वास हो चुका हैँ तो ऐसा विश्वास उत्त 
सनुप्य के छिए छामदायक भछे ही हो, छेकिन उससे वैसी ही श्रद्धा अन्याय 
लौगो के हृदय में जाग्रत नहीं हो सकती। पहले तो तर्क और विवेक के 
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आधार पर लोगो को यह समभाना पडेगा कि अहिंसा को मानव-धर्म क्‍यों 
मानना चाहिए। तकं-सिद्ध विचार ही श्रद्धा का सच्चा और स्थायी 
आधार हो सकता हैँ। हमारे कहने का यह आशय नही हूँ कि गांवी 
जी ने अहिसा-सिद्धान्त को समभाने में कोई कसर-कमी रख छोडी है। 
प्रसगानुसार उसकी विवेचना उन्होने योग्यत्तापूवंक ही की हूँ । परल्तु 
एक अडचन ऐसी भी हू जो हमेशा उनके सामने पड़ी रहती हूँ । इसी 
कठिनाई का स्पष्टीकरण हम पहले करना चाहते हे। 

महात्मा जी की दृष्टि में महिसा एक त्रिकालाबाधित आध्यात्मिक 
सिद्धान्त है। व्यक्तिगत मोक्ष को अपनी लोक-सेवा का लक्ष्य बनाकर वे 
सत्य और अहिंसा दोनो को अध्यात्म-दृष्टि से ही देखने के अभ्यासी है । 
अतएव जब जव वे अहिसा की विवेचना स्वतन्त्र रूप से करते हेँ, तव तव 
वे इसी दृष्टि से अपने विचार प्रकट किया करते है । वे कहा करते हे कि 
मनुष्य को भनसा, वाचा, कर्मणा सर्देव अहिंसात्मक रहना चाहिए। 
मारता सहज है, पाप भी हूँ , परन्तु मरना कठिन हैं और मारने की अपेक्षा 
मर जाना मनुष्य के लिए अधिक श्रेयस्कर है। मनुप्य का आत्मोत्कर्ष 
मारने से कदापि सिद्ध नही होता, अपने कत्तंव्य-पथ पर मर मिटने मे ही 
उसकी सच्ची सफलता है। यदि महात्मा जी से कोई यह प्रश्न करे कि 
आप अपने सरक्षण में छोडी हुई एक नि सहाय मवलूत की रक्षा किसी 
मभाततायी से किस प्रकार करेंगे, तो वे अपनी दृष्टि से संभवत यह कहें 
कि “में उस दुराचारी को अनुनय-विनय से शान्ति-पू्वक समभाने का प्रयत्न 
कछंगा, फिर यदि मेरे वचनो से उसमें आत्म-जाप्रति न हुई तो में अपने 
अहिसात्मक प्रतिरोध से उस दुष्ट का सामना करूगा। यदि मेरी 
अहिसात्मक भावना सच्ची और सामथ्येवत्ती होगी तो मे उसे अपने 
प्रेमशयूणं व्यवहारों से जीत लूँगा। यदि नहीं तो में उस अबला और 
दुराचारी के बीच अपने शरीर और प्राणो को डालकर होम दू गा। इतना 
सब करने को में तैयार हूँ, परन्तु अपने हाथो से उस आततायी पर प्रहार 
न करूँगा।” इस तरह के अहिंसात्मक विचार उन्होने कई बार प्रकट 
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किग्रे है । अध्यात्म-दृप्टि से प्रतिपादित,किया'हुआ अहिंसा का यह सिद्धान्त 
महात्मा जी की राय मे ऐसाउत्रिकालाबाबित नियम है कि उसका 
कोई अपवाद नही हो सकृता+ उतकी ऐसी स्वतल्त्र विवचनाओ को पढ- 
सुन कर लोगो की भी यही धारणा हो गई है कि हिसा हर हालत मे 
वजित है और मईहिसा एक त्रिकालावानित धाभिक सिद्धान्त है। 


* छेकिन जब गा-ी जी के सामने सामाजिक जीवन में आनेवाली कोई 
व्यावहारिक कठिनाई उपश्यित हंती है या प्रब्न-द्वारा प्रस्तुत की जाती 
हैं तो अडचन में पडक उन्हें ऐसी भी सहाहें देनी पडती है 5 

प्रिय मित्र, शा मल, 

“आपकी वर्णन की हुई यह स्थिति बडी ,ोचनीय है,। लोग अगर 
अपने मुसलमान भाइय। स ड ते हे तो उन्हे क्ञारीर्कि बल का प्रयश 
करके अपनी रक्षा कल्‍ने का पृ । अविका; है। ऐसा न करना कायरता 
का काम समझा जायगा। कायरता किसी भी तरह अहिंसा नही कही 
जा सकती | कायरता तो खुली हुई और सह्दाध्त्र, हिसा से भी बुरे प्रकार 
की हिसा हैँ ।" कु ली अत 
। 2 हत्जिव सेवक २६ जुलाई सन्‌ १९१५) 

* इसी तरह कुछ वर्षो के पहले एक बार! जब अहमदाबाद के किसी 
मिल-कम्पाउप्ड में -कुछ कुत्ते पायकू हँ.कर काटने छगे भे तो 
उन्होंने उन जानवरो को जहर देकर मरवा डालने की सलाह दी थी। अपने 
ही आशम में स्वय उन्हे एक वार मरणासन्न परन्तु जीवित बडे को 
इशेक्शन,दैकर मरवा डालना पडा था। ऐसे दोन। प्रसग/ पर अहिंसा कै 
भावुक भक्त बडे उद्धिन हुए थे और महात्मा जी को वैज्ञानिक तक 
सरणी का आवार लेकर उन सवका समाधान करना पडा था। मालूम नहीं 
कि उनकी विवेचना से लोगो को आन्तरिक सन्तोप हुआ या नही | हैगे 
तो कुछ ऐसा प्रतीत होता है कि अहिंसा-ओ्रेमियों कौ विचार-आ्नान्ति कुछ 
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- ऊपर हमने मद्रास मेल' मे प्रकाशित जिस पत्र को उद्धृत किया है, 
वह यद्यपि महात्मा'जी के शब्दो मे नही हैं फिर भी उन्हीं के कथनानुसार 
उसमे उनके विचारा का साराद आ गया है। इसे पतन्न को पढकर किसी 
अँगरेज़ आदमी ने आइचये प्रकट करते हुए उनसे कहा है कि आप यह 
क्या कह रहे है , यह तो आपके पूर्व-प्रतिपादित अध्सा-सिद्धान्त के बिलकुल 
विरुद्ध है ! एक हूम्बे पत्र के द्वारा अभी हाल ही में गावी जो को उस 
अँगरेज पत्र-लेखक का शका-समाधान करना पडा*हैं। ऐसे और भी 
कुछ प्रसण उनके सामने सभवत” आये हा, हमे इस सर्मय उनका 
स्मरण नही है। फिर भी इतने उदाहरण हमारी'संद्धाशतिक चर्चा के 
लिए पयांप्त से भी अविक है । 

अब प्रइन यह उपध्यित हता है कि ऐसी कौन-सी वात है जिसके 
कारण लगातार पन्द्रह या वीस वर्षों के प्रयत्न के वाद भी महात्मा जी का 
अहिसा-सिद्धान्त लोगा। की समझ में ठीक ठीक नहीं आ,सका। अभी भी 
ऐसे हजारो लोग हे जो अपने शका-निवारण के लिए गाघी”जी से पत्र- 
व्यवहार तो नही करते, लेकित आपस में उनके अहिसा-सम्बन्धी विचारों 
की टीका-टिप्पणी, विवेचना तथा मीर्मासा बडी रूगन से किया करते 
है। ऐसे लोगो की सख्या कदाचित्‌ अधिक है जो बहुधा आक्षेप और कटाक्ष 
भी करते है। महात्मा जी के राजनैतिक अनुगामियों मे भी ऐसे ले,गो 
की सख्या बहुत अधिक हूँ जो उनके अहिसा-सिद्धान्त। के समर्थक नही 
है, भले ही उसे कामचलाऊ नीति के रूप मे छाचारी से स्वीकार करते 
हो। एंसे लः्गो के सामने जब व्यावहारिक अडचने आती हे तो गावी 
जी उन्हें अपने शरीर और स्वाभिमान की रक्षा के छिए हिंसक हो जाने 
का उपदेश देते हें। फिर भी जब कभी वे अपनी दुष्टि से अहिंसा की 
स्वतत्र मीमासा करते हूँ तो धर्माचारी मन्‌५्य के मार्ग में: हिंसा के लिए 
जरा भी गूजाइश नही रख छोडते | ल,ग पहली दृष्टि का दूसरी से मिलान 
करते है और उन्हे दोन। के बीच विचा र-वमनस्य प्रतीत होता है। पहली 
नैतिक दृष्टि है, दूसरी आध्यात्म-दृष्टि। इन दोनों दृष्टिय। के बीच कुछ 
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ऐसी उलभकन आ पड़ी है और उसके कारण लोगो में अहिसा-सम्बन्धी कुछ 
ऐसी विचार-पआाच्ति फैली हुई है कि गाबी जी के लिए अभी भी इस 
बात की जरूरत है कि वे अपने सिद्धान्त का खुलासा और भी अधिक स्पष्ट 
शब्दों में करें। हम भी कुछ ऐसा ही प्रयत्व प्रस्तुत प्रकरण में करना 
चाहते हू । 

सानव-जीवन के दो पहलू होते हे, वैयक्तिक और सामाजिक | मनुष्य 
के व्यक्तिगत जीवन का सम्बन्ध उससे जौर परसात्मा से है। समाज 
मुभसे उसी बात की कैफियत तलूद कर सकता है कि जो कुछ में लोगो के 
सम्बन्ध में करता हूँ। अपने सावंजनिक अथवा सामाजिक व्यवहार के लिए 
में जन-समाज के सामने जिम्मेदार हें। छेकिन अपने हृदय की भावनानो 
तथा वृद्धि के विचारों के लिए और ऐसे आांचरणो के लिए कि जिसका सम्बन्ध 
केवल मुझ ही से है/ में लोगो के सामने नही, अपने परमात्मा फे सामने ड़िसे- 
दार हूँ। इस प्रकार मवृष्य को हमेशा दो दृष्टियो से अपना जीवन-सचालत 
करना पडता हूँ। भनृष्य और ईश्वर के बीच का सम्बन्ध अध्यात्म-दृष्टि 
से देखा जाता हैँ और मनुष्य और मनुष्य के वीच का सम्बन्ध नैतिक दृष्टि 
से। इस पर से-कोई:यह न समझे कि इच दोनो दृष्टियो में कोई महत्त्वपूण 
और सैद्धान्तिक वैमनस्य है। नीति-धर्मे की वुनियाद” अध्यात्म-दृष्टि पर 
ही डाली गई है। लेकिन फिर भी व्यवहार मे दोनो के बीच अन्तर पढ़े 
जाता है। ऐसा अन्तर क्यो और किस तरह पड जाता है इसकी चर्चा हम 
आगे चल कर करेगे। अमी अहिंसा-सिद्धान्त को हम अध्यात्म-दुष्टि 
से देखना चाहते है। ः 

सबसे पहले हमें यह समझ छेन। चाहिए कि हिसा-कर्म द्वैत का व्यापार 
है। उसके लिए मारनेवाढा, मरनेवाल्ा और मारते की क्रिया--इन तीन 
उपादानों की. आवश्यकता होती है। मरनेवाऊे और मारनेवाले के बीच 
व्यक्तित्व-भेद का होता अथवा माना जाना हिंसा के लिए बिलकुल अनिवाय 
है। जिसे हम अपने से भिन्न एक अनिष्टकारी वस्तु समभते है उसका 
नाश कर डालते हैँ । उसी प्रकार जिसे हम अपना सहारक शत्रु सममते हैं, 
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उसे हर तरह से मिटा देने को प्रयत्नशील हो जाते हें। इस तरह हँत 
का भाव हेष उत्पन्न करता हैं और द्वेष उत्पन्न होकर द्वैत की भावना को 
और भी सुदृढ़ बना देता है । इसी भावना की वदौलत संसार में उयल- 
पुथल, खून-खराबी और आइ़-छेड़, हमेशा बनी रहती हैं। इस द्वत की 
दुनिया में हर आदसी अपने को दूसरे से भिन्न समभता है। प्रेम इस 
मेद-भाव को कम करता हैं और हेष उसे बढाता है। छेकिव जो मनुष्य 
प्रेम-भथ का पथिक होकर अपने हृदय को ढेष से मुक्त कर लेता है, वह 
अपने और इसरो के बीच द्वेत-मावना को निकाल देता है। अन्त में वह 
अहत्तवादी होकर जगत्‌ में और उसके बाहर भी एक ही सत्य-बह्य का 
दर्शव करने लगता है। अपनी अद्वेत-भावना से प्रेरित होकर वह 
सृष्टि को ईश्वरमय देखता हैं। 'सीय राममय सब जग जानी। 
करहूँ प्रणाम जोरि जुग पानी।” यद्यपि गोस्वामी तुलसीदास की 
इस रचता में पूर्ण अद्दैत-भावना नहीं है, तो भी इतना सिद्ध करने 
के लिए पर्याप्त है कि जो मनुष्य ससार के प्राणियो को अपने इत्टदेव के 
रूप मे देखता है, वह किसी को किसी तरह की क्षति पहुँचा ही नहीं 
सकता। ऐसे प्रेम-पथी के लिए हिंसा एक असंभव मानसिक अवस्था 
है। प्रेम में उसकी गूजाइश ही नहीं। यदि भक्त के छिए हिंसा 
अस्रभव हू तो कहना होगा वह एक पूर्ण अद्वती ज्ञानी के लिए उपहासास्पद 
कमे हैं। उसकी दृष्टि में किसी प्राणी को कप्ट पहुँचाता अपने पैरो आप ही 
कुल्हाड़ी मारने के समान है। जो कुछ इस जगत्‌ में है सो उसकी नज़र में 
एक ही तो है; कौन किसको मारे और क्यो मारे ? यदि कोई अज्ञानी 
अनुष्य दत-मूलक द्ेष-भावना में पडकर मुझ पर आक्रमण करता है तो 
उसकी हिंसा का उत्तर अपनी हिंसा के द्वारा क्यों दृ। में तो अपने ही 
ज्ञान के आधार पर आचरण कहेगा। अहिसा का यही विशुद्ध आध्यात्मिक 
दृष्टिकोण है। इसका अवलम्बन औचित्य और सार्थकता के साथ वही 
मनुष्य कर सकता हूँ, जो पूर्ण ज्ञानी है और जिसके आचरण का सम्बन्ध 
आक्रमणकारी ओर परमेश्वर के सिवाय किसी तीसरे व्यक्ति से नही है। 
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कहने का अभिप्राय' यह है,कि इस आध्यात्मिक दृश्टि का उपये, मनुष्य 
अपने व्यक्तिगत जीवन में ही कर सकता है। जन-समाज का सार्वजनिक 
जीवन इस अद्वेत-मूलक विश्ुुद्ध आध्यात्मिक दुप्टि से सचाहित नही हो 
सकता। इसी कारण सर्वसाधारण के लिए वीतिथर्म की य,जना की गईं 
है। यह सार्चजनिक-घर्म अध्यात्म-मूछक है सही, लेकिन वही तक जहाँ 
तक वह व्यवहायें और उचित हूँ। 

ध्यान रहे कि तीतिधर्म की रचता अध्यात्मदर्शी आचार्यों के द्वारा ही 
हुई है। सत्यरूपी बद्रेत ब्रह्म का अतदेशन करते हुए भी उन्हे ने दैत-अततार 
की ओर' दुर्लक्ष्य मही किया। इसी कारण उन्हे मे आ्राभिमात्र को प्रेम- 
दृष्टि से देखने का उपवेश तो दिया, लेकिन यह भी कहा कि आक्रमणकारी 
की हिसा का उत्तर प्रतिदििसा के रुप में देवा सबेगा नीति-सम्मत है। 
इसी कारण उन्हनेलोग। को शान्तिपृर्वंक रहने का उपदेश तो दिया, 
पर थह भी कहा कि-सामाजिक जीवन की शान्ति का भग करनेवाले 
आततायिय के विनाश-सावन के लिए यदि सम्राम करना पड़े तो वह भी 
मनृप्य का धर्म हूँ। इस तरह नीति के आचार्यों ने स्मजवर्स की रखता 
उसकी [ली प्िप्यिति के अनुकूल की 'है। लोगा के;सा्मुंदायिक फ़ीवन 
में 'मै और तू' का जो .सर्वंगत हैतभाव समाया हुआ हैं और जिस भावना 
के आभार पर ही यह ससार चलायमान हू, उसकी अवहेलना कोई कर ह्दी 
कैसे सकता है ? इसी क़ारण उन्ह,ने अध्यात्म-सम्मत चैयवितेक अदिता- 
धर्म को ल(य! के सावंजनिक जीवन के लिए अ यवहारय और अनुचित भी 
माना | तीति-बर्मो ही समाज-बर्म माता गया । इस धर्म का लक्ष्य सार्वजनिक 
हित हूँ और उसके आवार-स्तभ प्रेस और न्याब है) में रामदतत और 
देवदत्त दोना का प्रेमी हैं। ऐसी हालत में उन दोनो के. मध्य यदि स्वार्थ" 
विरोध उत्पन्न ह , तो में किसी का भी पक्षपात नहीं कर सकता, उन 
दोनो के बीच मुझे न्याय के अनुसार ही तिर्गेय करना पडेगा। अंत 
स्याय का निदान प्रेम-मूलक होता हैं और उसका परिणाम दड हैं ! अपराधी 
को दड देने में हिसा अनिवार्य है। इस तरह पाठक देखेंगे कि नीतिघम में 
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अखद्यक और उचित हिसा सवंधा समर्थित है। 'मद्रासमेल' मे प्रकाशित 
जिस पत्र को हमने उद्धत किया हो, उसमे महात्मा जी ने आन्ध्र-देश के 
काग्रेस-कार्यकर्ता को इसी नीति-धर्म का ही उपद्श दिया है। छेकिन 
वे इस व्यवहारोचित नैतिक धर्म का उपदेश हमेशा नही देते, प्रसंग 
आते पर व्यावहारिक अडचनो से परारत होकर ही उन्हें ऐसा कहना 
पडता है। अक्सर तो वे विशुद्ध अध्यात्म-दुष्टि से ही लगा को अहिंसा 
का उपदेश दिया करते हैे। इसी कारण उनके विचारों मे सव-साधारण 
को विपमता दिखाई देती है और भ्रम पौलता है। 

महात्मा जी के विचार यो तो बडे स्पष्ट होते हैं। उनकी भाषा 
भी परिमाणित और साफ-पुथरी रहती है। लेकिन एक मीमासक की 
हँसियत से अत्यन्त नम्नतापूर्वक इतना कह देना हम आवश्यक समभते है 
कि उनके अहिसा-सम्बन्धी लेखों मे विचार-आन्ति की काफी गुजाइश 
रहा करती है। इसी कारण लोग उन्हें अनेक तरह के प्रदना से हैरान 
करते है और उन्हें उसी विषय पर वार बार कई तरह से ल,गा का 
समावान करना पडता है। दूर जाने की जरूरत नही, अँगरेज प्रश्नकर्त्ता 
का गायी जी ने जो उत्तर दिया है वह २६ जुलाई, सन्‌ १९३५ के 'हरिजन- 
सेवक' में प्रकाहित हूँ। इस लेख का शीषक है “अहिंसा का अर्थ” । यद्यपि 
महात्मा जो ने उसे अपने अधहिसा-सम्बन्बी विचार, के स्पप्टीकरण के लिए 
ही छिख़ा है, तथापि पाठक देखेंगे कि उसमे भी कई वाक्य ऐसे हे कि 
जिनसे पढनेवाले के मन से भ्रम दूर हं,ने के बजाय और भी वद्धमूल 
हो जाता है। यहाँ पर उस लेख के कुछ अवत्तरण देकर हम अपना 
आशय प्रकट करता चाहते है। गायी जी लिखते है,--- 

“जो आदमी मरने से डरता है और जिसमें सामना करने की 
ताकत नही है, उस्ते अहिसा का पाठ नहीं पढ़ाया जा सकता।” 

! जन-समाज में दो तरह के आदमी हते है। एक तो वे है जो मरने 
से डरते है--हर हालत मे डरते है; क्‍्याखाट पर पड़े-पड़े, कक्‍्या' 
रण-भूमि मे एक वीर सिपाही की तरह । मृत्यु से भय खानेवाले ऐसे 
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लोगो की सख्या ससार में नब्बे प्रतिशत पाई जाती है। कहने की 
आवश्यकता नही कि ऐसे लोग अहिसा से छास्रो कोस दूर है । महात्ता 
जी के मताबुसार वे अहिसा-सिद्धान्त के सर्वथा अनधिकारी है। अव 
जो फी सदी दस जादमी रह गये, उनमे से नौ आदमी ऐसे विकरलेंगे 
जो मरना तो नही चाहते और जिन्हें अपनी जान प्यारी तो है, छेकिन 
जिन्हें स्वाभिमान अधिक प्यारा हैं) ऐसे लोगा के सामने जब दो ही 
भार्ग रह जाते हे--या तो वे तनादृत जीवन व्यतीत करें या स्वामि- 
मान के साथ मर जावे---तो वे अपमानित जीवन की अपेक्षा स्वाभिमानी 
मृत्यु अधिक पसन्द करते हूँ । इन थोडे से लोगो के सम्बन्ध में ऐसा 
नही कहा जा सकता कि वे कायर है और मरने से डरते हैं। परन्तु 
व्यथ की मृत्यु उन्हे भी पसन्द नहीं। ' यदि उनके लिए व्यर्थ ही मरने 
की नौबत आई, तो वे भय-स्थान से जरूर भाग जावेंगे। यदि पास की 
दीवार गिरतेवाली हो तो उसके नजदीक आसन मारकर बैठनेवाले 
को हम बहादुर या मर्द नही कहेंगे, वह मैनुप्य पायल या मूर्ख ही 
कहलायगा । जिस मृत्यु'से कोई नैतिक छाम नहीं होता, उससे डरा 
वीरो के छिए भी बिलकुल स्वाभाविक और उचित भी है। उचित हमे 
इसलिए कहते है कि ऐसी मृत्यु का आलियन करना आत्महत्या के 
अतिरिक्त कुछ भी नहीं है । 

इस तरह पाठक देखेंगे कि फी सदी चिन्नानवे आदमी मरने से किस्ती 
न किसी कारण से डरते ही है। जो नब्बे सैकडा आदमी मृत्यु-मात्र पे 
डरते है---फिर चाहे वह किसी रूप में, किसी भी कारण और किसी 
भी प्रसग पर आवे--वे तो महात्मा जी की सम्मति में अहिसा-धर्म 
के अधिकारी हो ही नही सकते । हम भी ऐसा ही सोचते है ! लेकिन 
अब प्रदन है, उन नौ फी सदी आदमियों का जो मृत्यु से डरते तो 
नही, पर दीवार से दवकर व्यर्थ मरना नही चाहते याने ऐसी मृत ते 
जो डरते भी है। क्या ऐसे लोग अ्दिसा धर्म के अधिकारी हो 
है ? ध्यान रहे कि जो, आदमी गिरनेवाली दीवार के सामने मरते के 
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लिए तनकर खडा हो जाता हैं उसमें, और जो अपने ऊपर टूट पडने- 
वाले हथियारबन्द आक्रमणकारी के सामने निहत्या छाता अडाकर 
खडा हो जाता हैं, उसमे वस्तुत कोई भेद नहीं है। दोनो एक समान 
मूर्ख है। 

इसी सिलसिले में हम ज़रा यह भी विचार कर लें कि “मृत्यु से डरना' 
किसे कहते हे और ऐसी निर्भयता में कौन-सा नैतिक गुण हैं। हम 
गाबी जी के ही समान एक ऐसे आदमी का उदाहरण छेते हे जो जीवन 
और मरण के रहस्य को समभता है और जो यह भी समभता है कि 
यह शरीर आत्म-विकास का साधन हैं। शरीरमाद्य खलु धर्मंसाधनम्‌ ।' 
ऐसे-ज्ञानी मनृष्य की दृष्टि मे भी सशक्त और स्वस्थ शरीर धर्म-पालून 
का अच्छा सावन होने के कारण प्रियकर होगा, इसमें कुछ भी सन्देह 
नही हो सकता । ऐसे शरीर को व्यर्थ ही छोड देना अथवा भय-स्थल में 
ले जाना एक ज्ञानी भी पसन्द न करेगा। कहने का अभिप्राय यह कि 
उसे भी ऐसी मृत्यु को आलिगन करने की अनिच्छा रहेगी। ऐसी 
व्यू की मृत्यु को परिस्थिति-विशेष में आती हुईं देखकर यदि वह उस 
स्थान का परित्याग कर दे तो हम समभते हे कि उस ज्ञानवान्‌ मनुष्य 
के मत्ये कायरता का दोष नहीं मढा जा सकता। व्यथे की मौत से 
पिण्ड छूडाने की इच्छा रखनेवाला ज्ञानी सन्देह-स्थलू से चाहे धीरे-धीरे 
चला आवे या अवकाश कम रहने के कारण जल्दी जल्दी चला आवे- 
भाग आवे---एक ही वात होगी । चाल की तेज़ी-मन्दी से उसकी नैतिकता 
में कोई अन्तर नही पड सकता। क्या ऐसे आदमी के सम्बन्ध में हम यह 
नही कह सकते कि वह व्यथे की मृत्यु से डरता है? जिसे हम भय 
कहते हे वह क्या अनिच्छामूलक नही होता? जो पदाथे हमारे लिए 
अनिष्ट है, उससे किसी न किसी अश् मे भय तो रहता ही है । 

ऐसे ज्ञानी के सम्बन्ध मे एक बात का स्पष्टीकरण कर देना आवश्यक 
है। शरीर को जो आदमी करत्त॑व्य-्याजन का साधन समभता है उसकी 
दृष्टि में यह जीवन प्यारा तो होगा, पर उसकी नज़रो मे प्राणों से 
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'कत्तेग्य अपेक्षाकृत अधिक प्यारा प्रतीत होगा। इसलिए कर्तव्य की 
वेदी पर वह अपने प्यारे प्राणो की भी आहुति दे डालेगा। वह 

ऐसा इसलिए' नही करेगा कि जीवन उसे प्यारा नही, लेकिन इसलिए 
'कि उस्ते कत्तेंव्य अविक प्यारा है। मृत्यु का आलिगन वह सहप॑ करेगा, 
लेकिन इसलिए नही कि वह मृत्यु से नही डरता, लेकिन इसलिए कि 

बह कर्त य-अ्रष्ट होने के दुष्परिणामो से अधिक डरता है। यदि ऐसे 
आत्म-समर्प ग-शील आदमी के सामने से के य का प्रश्व सहसा उठा 
लिंया जावे तो उसके लिए मृत्यु-मुख से भाग मिकलना सर्वथा उचित 
हो सकता है, क्य।कि जिस मृत्यु पर धर्म की दाँव न छगी हू, उसके 

आलिगन मे मया ही क्‍या रह गया, उसमें नैतिकता ही क्या रह गई। 

'छोसी मृत्यू एक ज्ञनी के लिए भी मनिव्छित और भयावह दुर्घटना 
हो सकती हैं। कहने का साराश यह है कि “मरने से न डरता' 

स्वयम्‌ कोई नैतिक गुण नही है। परिस्थिति विशेष में ही, जहाँ कर्त य- 

पालन का प्रइन हो, वह ऐसा रूप धारण कर सकता हैं। व्यथे की मृत्यु 

से डरना, सर्वथा स्वाभाविक और उचित भी हैँ। एक ज्ञानवान्‌ मनुष्य 

के छिए तो उसका गौचित्य और भी वढ जाता है, क्याकि वह 

जीवन का मूल्य समभता हैँ । 

बहुत सम्भव है गाधी जी के उद्धृत वाक्य मे जो आदमी” के पहले 

था बाद करत्तेंव्य-पालन में” शब्द प्रच्छन्न है और पूरा वाक्य है जो आदमी 

कर्ततव्य-पालन मे मरने से डरता है! । यदि ऐसा भी है तो भी कर्त्तय- 

सम्बन्धी प्रइ्न के अभाव भें भरने से डरनेवाछा आदमी निन्‍्दनीय 

नही ठह्वर सकता । वह उनकी दृष्टि मे अहिंसा का अधिकारी हो सकता है 
"महात्मा जी के उपर्युक्त वाक्य को चाहे जैसा पढिए, इतना निष्कर्ष तो 
निकलता ही है कि मृत्यु से हर हालत मे न डरना कोई माननीय सिद्धान्त 

“नही हो सकता | मृत्यु की परवाह उसी वक्‍त नही होनी चाहिए, जिस वक्‍त 
करत्तैंव्य का प्रदन सामने हो। शेष प्रसगो पर मृत्यु वाछनीय नही हो सकती। 

'ऐसी मृत्यु की इच्छा करनेवाला चाहे जो कुछ हो, छेकिन एक समभ- 
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दार मनुष्य नही ही सकता, क्याकि वह आत्म-रक्षा के समान महान 
मानव-धर्मं की अवहेलना करता हैं । 

कोई भी धर्मात्मा इस बात को अस्वीकार नहीं कर , सकता कि 
आत्म-रक्षा प्राणि-मात्र का धर्म है । उष्णता भांति का धर्म है--इस 
स्वभाव-द्योतक अर्थ में तो वह धर्म है ही पर--मनुष्य को करना 
चाहिए, इस कत्तेच्य-सूचक अर्थ में भी वह धर्म है। आत्म-रक्षा ही 
एक ऐसा धर्म है जिसका समर्थन प्राणिय। की स्वाभाविक प्रकृति भी 
करती है । य। तो साधारण मनुष्य का स्वार्थी स्वभाव अनेक पुण्य 
कार्यों में विध्न पहुँचाता है । परन्तु आत्म-रक्षा ही एक ऐसा कर्त्तंवध्य कर्म 
हैं जिसका सहायक प्राणि-स्वभाव भी होता हैं। यह आत्म-रक्षा-धर्म 
के महत्त्व का सूचक है | इस धर्म का महत्त्व इसलिए बढा-चढा 
हैं कि उसी के आधार पर ही हमारे सारे धामभिक जीवन का दारोमदार 
हैं। जन-समाज में अपना करत्तव्य-पयाऊून करते हुए हम जीवित रहे, 
इसी लिए हमे हमेशा अपने शरीर और मन को सन्देह-स्थलो से अथवा 
हानिका रक आचरणो से सुरक्षित रखना चाहिए। आत्म-रक्षा सब 
धर्मो का मूलाधार है। इसी लिए मनुष्य का वह पहला धमम है। जो 
इस धर्म के पालन में भूल करता है, उससे अन्यान्य कर्तव्यों का पालन 
हो ही नहीं सकता । जो प्रागी इस मौलिक धर्म पर आघात करता है, 
वह जन-समाज का बडे से बडा अपराधी है। जिस तरह हम व्यर्थ ही 
दूसरे पर आघात करके उसके आत्म-रक्षा-धर्म पर आक्रमण करते हे, 
उसी प्रकार आत्म-हत्या करके भी हम अपने आत्म-रक्षा-धर्म के 
उल्लघनकारी हो जाते हे। अतएव जिस प्रकार दूसरे का अनावश्यक 
वध करना जीव-हिंसो है, उसी प्रकार अपने प्रोगो को व्यर्थ ही मृत्यु- 
मुख में डालना या और किसी तरह जात्म-हत्या कर लेना भी जीव- 
हिंसा है । प्राण मेरे है, इसलिए में हिंसा के दोष से मुक्त नही हो सकता । 

ध्यान रहे कि अपनी रक्षा का यह घर्मानुमोदित अधिकार जब- 
संमाज में सभी आदमियं! को एक समान प्राप्त है| यदि आत्मरक्षा का 
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पूरा मतलब छे, तो इसमे शरीर, सम्पत्ति और स्वामिमाव--इन 
तीनो चीजो का समावेश हो जाता है; क्योकि मनुष्योबित जीवन के 
लिए इन तीनो की आवद्यकता अनिवार्य है। यदि कोई जाततायी 
इन तीनो में से किसी एक पर भी आक्रमण करे, तो मेरा धर्म हैँ कि 
में शारीरिक तथा मानसिक बल-प्रयोग के दारा उसकी रक्षा कहँ। 
अपने सद्व्यवहार तथा प्रेम से विरोधी को अपने वश मे छात्रा या ज्षास्ति- 
पूर्वक समझोते की बात करना, अथवा दो राष्ट्रों के बीच सन्वि की 
चर्चा चरकाना, ये मावसिक शक्ति-प्रयोग के उदाहरण हैँ। इन प्रयोगों 
का अवकम्बन शूर और सज्जन लोग पहले किया करते है। क्योकि 
यदि इन उपायां से सफलता मिल गई तो दोना पक्षो की आत्म-रक्षा 
सब जाती है! यदि मानसिक प्रयोग विफल हो गये, तो शारीरिक 
बल-प्रयोग की बारी आती है और वही धर्म शेष रह जाता है। ऐसी 
हालत में यदि हम आमने-सामने खडे हुए आक्रमणकारी और भाकान्त 
दोनो व्यक्तियों के परस्परविरोधी पक्षों का जन-समाज की सामुदायिक 
दुष्टि से निरूपण करे तो यह प्रदन उपस्थित होगा कि दोनो से से किंत 
व्यक्ति की उपस्थिति समाज के छिए छामदायक है और किसका अस्तित्व 
अनिष्टकर है। जन-समाज का निर्णेय होगा कि जो भनुष्य अपना 
जीवन शास्ति-पूर्वक सामाजिक मर्यावा का पालन करते हुए विंताता है 
और जो स्वत्व-रक्षा में दक्ष है, वही योग्य नागरिक और समय है। 
परन्तु जो दूसरे के सामाजिक और वैेसग्रिक अधिकारों पर आत्रमण 
करता है वह समाज का शत्रु है; उसका अस्तित्व समाज के लिए चलता- 
फिरता सजीव सन्‍्देह-स्थल है और इसी कारण वह अधिक भयंकर है! 
जो भय स्थावर है उससे बचना वहुत आसान है! परन्तु जो खतरा 
चेतन, चलायमान और चालाक है, उससे बचना बहुत कठिन है। इसी का रण 
जत-समाज का यह सर्व-स्वीकृत आदेश है कि आत्म-रक्षा-धर्म के पालने 
मे ऐसे अत्याचारी का नाश कर देना सर्वेया उचित हैं। जन-समाज नही 
चाहता कि ऐसा मनुष्य अत्याचार करता हुआ उन्मत्त हाथी के समान फ््सि 
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करे। अतएव स्वत्व-रक्षा के प्रयत्त में आक्रमणकारी का बध कर डालना 
सर्वथा नीतिसम्मत है, लोकमत से अनुमोदित हैं, कानून के मुताबिक 
जायज हैं और गूरोचित मनृष्योचित धर्म भी है। आततायी के सामने 
विनयावनत होकर सिर भुका देना और इस तरह समाज की इच्छा, 
कानून की मशा और मनुष्य-धर्म की अवहेलना करना न तो शूरोचित कार्य 
हैँ, न उसे हम किसी तरह धमम का रूप ही दे सकते हैँ । वह आत्म-हत्या 
है, गिरती हुई दीवार से दव कर जान-वूककर मर जाना है। स्वार्थ- 
मूलक आवेश में अथा होकर जो मनुप्य दूसरो पर आक्रमण करता है, वह्‌ 
एक हिंसक पशु से किस अथ॑ में बेहतर है ? क्या अपने ऊपर आक्रमण करने- 
वाले पशु के सामने केवल मरने के लिए ही तैयार होकर खडे हो जाना 
और वलू-प्रयोग-पूर्वक आत्म-रक्षा के लिए प्रयत्नवान्‌ न होना किसी भी 
धर्मज्ञ मनुष्य को शोभा दे सकता है ? सामना करने की ताकत किसे 
कहते है ? केवल मरने की तैयारी से ही हिसक शत्रु का सामना नही किया 
जा सकता । सामना करने में पूर्ण सामथ्येवान्‌ त्तो चही हो सकता है जिसने 
मारने और मरने दोनो की तैयारी कर ली हो। आक्रमणकारी शत्रु को 
यदि मारना पाप हैँ तो उसके चरणो मे व्यथ्थें ही अपने प्राणों की बक्ति 
चढा देना और इस तरह आत्म-हत्या के द्वारा अपने निर्दोष पक्ष के प्रति 
अन्याय करना उससे भी वढकर अधरमं है। हाँ, इतना हम मान सकते है 
कि जो मनुष्य कमज़ोर है और जो आक्रमणकारी पर सफलतापूर्वक 
आघात नहीं कर सकता और जिसके बचने का कोई उपाय भी नही, 

उसके लिए निर्भयता के साथ मर जाने के सिवाय गत्यतर नहीं रह 
जाता। ऐसी हालत मे मरने से न डरना ही मनृप्य के लिए अवशिपष्ट धर्म 
रह जाता है । 

महात्मा जी फिर लिखते हें -- 

.. “असहाय चूहे को अहिसक नही कह सकते क्योकि वह तो हमेशा ही 
बिल्ली के मूँह का श्रास बना रहता हैं। उसमे अगर ताकत होती तो वह 

उस हत्यारी बिल्ली को खुशी से खा जाता। पर वह तो बिल्ली को देखंकर 

फा,ने१ 
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विल में छिपने को भागता है । हम उसे कायर नही कहते क्योकि प्रकृति 
मे उसका स्वभाव ही ऐसा बनाया है। मगर जो मनुष्य खतरा देखकर 
चूहे के ऐसा वर्ताव करता हैं उसे अगर कायर या नामर्द कहे तो ठीक ही 
है। उसके दिल में हिंसा और द्वेष मरा हुआ हैं और खुद मार खाये विना 
अगर बह दात्र्‌ को मार सके तो उसे मारता भी चाहता हैं! ऐसा मनुष्य 
अहिंसा से छाख्ी कोस दूर है। उसे अहिंसा का उपदेश देना विलकुछ 
अकारथ है। वीरता का छेद भी उसके स्वभाव में नहीं होता।* 
इस लेखांदा में महात्मा जी ने कई बातें ऐसी छिस दी है जो 
विभारणीय हैं। पहला प्रदन तो यह है कि भर्दानिगी अथवा पीरुम किसे 
कहते है? पौरुष की व्यास्या इतनी सहज नहीं है कि जितना महात्मा 
जी समझते है। उनके कथनानुसतार जो मनुप्य खतरा देखकर चूहे के 
समान वर्ताव करता है, वह कायर है। कायरता की यह , भीमात्ता 
अमौत्यादक है। जो मनुप्य शेर को देखकर कयवा उसकी आमका 
से पास के वृक्ष पर चढ जाता है वह कदाचितू गावी जी के मतावुत्तार 
कायर होगा। छेकिन हम ऐसा नहीं समभते। नीति-शास्त्र की सम्मि 
भी ऐसी नही है; क्योकि उसके अनुसार तावदूभगस्य भेतव्य यावदुमयमता- 
गतम्‌ ।” जब तक खतरा सामने नही है, तव तक उससे डरना ही चाहिए! 
छेकित जब उससे बचने का दूसरा उपाय न रह जावे, तब उसका यथा 
दाक्ति सामना करना चाहिए। “आगत तु भय वीक्ष्य प्रतिकुर्याचरपीचितम्‌ । 
प्रसंग विशेष पर किसी मनुष्य ने पीरुष-अदर्शेन किया या कायरता की 
व्यवह्वार किया--इस बात का तिर्णेय कई वातो का ख़बाछ करे 
ही करना पढ़ेगा। केवक इतना ही जानकर कि अमुक आदमी खतरा 
देखकर भाग गया, हम ऐसा निर्णय नहीं कर सकते कि वह कायर है। हैंगे 
सबसे पहले थह सोचना पडेगा कि खतरा किस तरह का था। यदि 
नगर में प्लेण का अकोप है और डाक्टर ने घर छोड देने की सलाह दी 
और सलाह मानकर यदि पडित वलीराम जी वाहर चले गये, तो हम उन्दे 
करायर ते कहकर बुद्धिमान्‌ कहेंगे और जो डाक्टर की अवहेठता करे 
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घर ही मे वने रहे और इस तरह खतरे का सामता करके प्लेग के शिकार 
हो गये, उन्हें हम साहसी न कहकर हठवर्मी या मूर्ख कहेगे। यदि किसी 
एकाकी या निहत्ये वीर को सूचना मिली कि वह सहस्त्र 
जत्रुओं के समुदाय से घिर चुका है तो उसके लिए उस समय शत्रुओं 
का निह॒त्था सामना न करके किसी तरह लुक-छिप कर अपने दल की तैयारी 
के लिए भाग आना कायरता का काम न होगा। औरगणगज़ेव की कैद से 
मिठाई की टोकरी में दवकर निकल आना जिवाजी के लिए नामर्दी 
का काम नही था, वल्कि उनके उस व्यवहार में ऐसी मनुप्योचित चतुराई 
थी जो इतिहास में प्रसिद्ध हो चुकी है। कैदी की हालत मे शिवाजी के 
लिए पौरुष-प्रदर्शत की गुजाइश ही कहाँ थी। कैद में सडकर मर जाना 
या औरगजेब की प्यासी तहूवार का शिकार हो जाना उनके लिए 
मनिरिचित था। ऐसी विषम और प्रागान्तक परिस्थिति में अपने को 
निस्सहाय समझ कर डाल रखने मे शिवाजी के लिए कौन-सी बहादुरी 
को वात होती ? वह तो उस वीर सेनानी के अदम्य और महान्‌ पौरुष 
का परिचायक है कि वह ऐसी आशातीत परिस्थिति से युक्ति- 
यूवेंक बाहर निकछ आया! पुरुषोचित सामथ्यं का ऐसा विलक्षण 
उदाहरण वीरो के इतिहास में भी बहुत ढूंढने से मिलेगा । 

पौरुष' की यदि हम तर्क-सिद्ध मीमासा करें तो मालूम होगा कि 
विवेक-बून्य कोरे साहस को ही हम मर्दानगी नही कह सकते। वीर को 
विवेकी भी होना चाहिए। जब उसे ऐसा प्रतीत हो कि खतरे की ताकत 
उसके सामथ्य से बहुत बढ कर है और प्रसग विशेष मे उसका सामना 
करने से जन-समाज को चैतिक या भौतिक लाभ कुछ भी नही है तथा 
उसकी हार निश्चित है, तो ऐसे अवसर का सामना त करना ही 
अनुष्योचित व्यवहार होगा। खतरे की ताकत और अपनी तैयारी 
के सम्बन्ध में हमने शिवाजी का उदाहरण देकर अपना आशय प्रकट 
कर दिया है। इन दो बातो के सिवाय विवेकी वीर को तीसरी बात पर 
भी वि्ञार करता पडता है और वह है--परिस्थिति-विशेष | इस पर 
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विचार किये बिता हम किसी भनृपथ्य को न तो कायर कह सकते है, 
ते भर्दे। हम पहले कह चुके है कि सशरद शत्रुओ के समुदाय का 
सामना न करके किसी एकाकी और निहत्थे वीर का युविति-पूर्वक निकल 
आना सर्वथा उचित है। इस परिस्थिति मे उसे ऐसा ही करना चाहिए। 
छेकिन मान ले कि उसकी रक्षा में कई स्त्रियाँ तथा बच्चे ऐसे है 
जिनको तत्काह हो भय-स्थान से हटा लेना असम्भव है। ऐसी 
हालत में वह निहत्या वीर क्या करे ? क्या स्त्री-बच्चो को असहाय 
छोडकर इस विचार से वह स्वयम्‌ भाग आवे कि उसकी हार निश्चित है. 
शत्रु बहुत सल्या मे है और सशस्त्र भी है? कदापि नही। ऐसी परित्यिति 
में उसे चाहिए कि अपनी मृत्यु निष्चित मानकर भी वह अशकतों की 
रक्षा भे आक्रमगकारियो का सशस्त्र सामता करे। जिस मृत्यु 
में किसी सिद्धान्त का प्रदन हो, वह हर हालत में स्वीकार करने योग्य है। 
जहाँ ऐसा सवार नही है, वहाँ मृत्यु-मुख से भाग विकलना ही पौरुष और 
बुद्धिमत्ता का कार्य है। इस तरह पाठक देखेगे कि बिल्ली से घूहे का भाग 
जाना उचित है और यह ओऔचित्य इसलिए नही है कि बिल्ली से भागना 
चूहे का स्वभाव है, वरन्‌ इसलिए कि बिल्ली का सामना करने का 
प्रभत्त करना चूहे के लिए मूर्खता का व्यवहार होगा। घूहे मे 
बिल्ली से डरने का जो स्वभाव है बह वृद्धिमतता-मूलक है और इसी कारण 
विघाता ने इस भय को उस प्राणी 'के 'हृदय में पहले से ही स्थान दे 
दिया है। इसी नैसगिक प्रेरणा के अनुसार मनुप्य भी सिंह से भयभीत 
होकर भाग जाता है। यदि हम चूहे को कायर नही कह सकते, क्योकि वह 
उसका स्वभाव है तो हम उस मनृप्य को भी नामर्द नहीं कह सकते डक 
'शेर या प्लेग से डरता है। स्वभाव तो दोनो के समान है. और दोनों 
असम्थता-मूलक है। लेकिन फफिर भी चूहे और मनुप्य के ध्यवहारों 
में परिस्थिति-विशेष में अन्तर भी होना चाहिए, क्योकि मनुष्य एंक 
विवेकी प्राणी है। चूहा कदाचित्‌ अपने वच्चों को बिल्ली को 
ग्रा बनाकर आप भाग जायगा। परन्तु ऐसा करनेवाला मनुष्य 
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कायर और स्वार्थी समका जायगा। छेकिन फिर भी कई प्रसगों पर 
मनृष्य और चूहे के स्वभाव-प्रेरित व्यवहार दोनो एक समान हो सकते है 
और दोनो उचित हो सकते हे; जैसे चूहे का बिल्ली से भाग जाता 
और मनुष्य का सिंह से भाग जाना। तात्पयं यह है कि ख़तरे से भाग 
जाना हर हालत में कायरता का काम नहीं हो सकता। कुछ प्रसगो 
पर वह उचित हूँ और कुछ प्रसगो पर अनुूचित। अहिसा-सिद्धान्त 
को हृदयद्भूम करने के लिए पौरुष के इस यथार्थ स्वकप को सम लेवा 
बहुत आवश्यक हूँ। 

ऊपर उद्धृत किये हुए लेखाश में एक वात और भी हूँ जो विचार 
करने योग्य है। इतना तो हम समझ सकते है कि जिस मनुष्य के हृदय 
में हिसा और ह्वेष भरा हुआ है, वह अहिंसा का अधिकारी नही हो सकता। 
लेकिन भयस्थान से कौशल-पूर्वक भाग निकलने के कारण ही मनुष्य अहिंसा- 
धर्म का अनविकारी नही हो सकता। जिस कमरे मे मे सो रहा हूँ, वहाँ 
यदि साँप घुस पडे, तो मेरे लिए दो ही उपाय रह जाते है। या तो मे पास 
में रखी हुई मेज़ पर खडा होकर उसे छाठी से या किसी बज़नदार 
चीज़ से कुचल कर मार डालू' या स्वय भाग निकलकर उसे वाहर निकाछने 
का प्रयत्न कछँ। अहिसा-प्रेमी होने के कारण मै पहले उपाय का अवरूम्बन 
नही करता और द्वेष तथा हिंसा-भाव को अपने हृदय में स्थान न देकर 
कमरे से भाग निकलता हूँ। ध्यान रहे कि यहाँ पर भेरा व्यवहार चहे के 
समान ही हूँ, क्य।कि मे खतरे को देखकर भाग जाता हूँ। फिर भी मानना 
होगा कि इस व्यवहार से मेरी म्दनिगी पर कोई भी छाछत नहीं छण 
सकता और [हहसा-भाव से मुक्त ह।ने के कारण मै अहिसा-धर्म का अधि- 
कारी भी हूँ। साराश यह कि भय-स्थल से केवक भाग निकलने के कारण 
ही मनुष्य इस धमम से वचित नहीं हो सकता और यह भी नहीं कह 
सकते कि वीरता का लेश भी उसमें नही है। जिसे हम वीरता कहते 
है वह मूखंता हठवर्मी अथवा विवेक-शून्य साहस का पर्यायवाची नहीं 
है। उसमे यूक्ति और कौशल के लिए भी काफी गुजाइश रहती है 
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और प्रसग-विशेष' पर भयस्थाव से भाग जाना उसे लाछित नही 
कर सकता। ;| 

अपने विचारों का साराश्ष देते हुए महात्मा जी लिखते है -- 

'शहिसा सम# सकते के पहछे उस मनुष्य को यह सीखना होश कि 
आक्रमण करनेवाले पहाड़ जैसे मनृष्य के सामने भी छाती खोलकर सह 
हो जाना चाहिए और उसके आक्रमण से अपनी रक्षा करते हुए जान भी 
चली जाय तो कोई परवाह नहीं। इससे अन्यथा करते है तो उसकी 
कारयदा और भी दुढ हो जायगी और अहिसा से वह और भी दूर 
जा पड़ेगा ।/ 

पाठक देखेंगे कि महात्मा जी ने अहिसात्मक शौरये का जो भादर्श 
रखा है उसमें शत्रु की प्रबदता, अपनी तात्कालिक असमयेतता, प्रित्यिति- 
विशेष तथा चैद्धान्तिक प्रष्त के भावाभाव-सम्बन्धी बातों पर विचार 
करने के किए कोई स्थान ही नहीं है। 'पहाड जैसे मनुप्य के 
स्थान पर यदि हम पहाड़ जैसा हिंसक पशु' रख दे तो क्या भहात्मा जी 
अपना उपर्भुक्त सिद्धाल्तवाबय बदल देगे? यदि नही, तो कहता होगा 
कि उनका अहिसात्मक शौयें कई प्रसयो पर हृठधर्मी आत्म>ूत्ा को 
रूप धारण कर सकता है। लेकिन उसके आक्रमण से अपनी रक्षा करते 
हुए' वानयांक्ष से यह सूचित होता है कि महत्मा जी आत्म-र्ी को 
मनुष्योचित बम समभते है। ऐसा समभते तो है पर आत्म-क्षा करे 
का जो ढंग वे बतलाते है वह विलकुल सीमित, विचित्र और विफेएता- 
पूर्ण है। हमारी राय में पहाड़ जैसा मनुष्य' के सामने छाती खोलकर चई 
हो जाने में उचित अथवा अनुचित साहस का परिचय तो बरतर मित्रता 
है, पर आत्मरक्षा करने का कुछ भी प्रयत्न दिखाई नहीं देता! बाल" 
रक्षा करने का इच्छुक मनुष्य आाक्रमणकारी का मुकाविा चाहे कही 
भी हिसात्मक अथवा अहिसात्मक ढंग से करे, परनछु अपनी बुर्दनित 
छाती को खोलकर झत्रु के पहले ही वार को ऋपने लिए प्राणान्तक मे 
बनायेगा। छाती खोलने में अनुचित अथवा उचित साहस का प्रदर्शन शहर 
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है, पर आत्म-रक्षा का कुछ भी प्रवत्त नहीं। वह तो एक तरह की 
आत्महत्या ही है। बात यह है, जो मनुष्य 'पहाड जैसे आक्रमणकारी 
का मुकाबिला गावी जी के वत्तछाये हुए अहिसात्मक ढग से करता है 
और जिसके लिए शारीरिक प्रतिक्रिया वजित है, उसके सामने आत्म- 
रक्षा का कोई उपाय ही नही है, उसके लिए मृत्यु निश्चित है। फिर 
महात्मा जी ऐसा क्यो लिखे कि “उसके आक्रमण से अपनी रक्षा करते हुए 
जान भी चली जाय तो परवाह नही ।” जान जाने की परवाह तो हमेशा 
होनी ही चाहिए, स्वभावत रहती भी है। हाँ, मनुप्य के लिए इस नियम के 
कुछ अपवाद जरूर है। जहाँ किसी सिद्धान्त का प्रइन हो, वहाँ इस 
परवाह को दिल से दूर कर देना चाहिए। जहाँ ऐसा कोई सवाल न हो, 
वहाँ 'पहाड जैसे' निश्चित मृत्यु के सामने छाती खोलकर खडे होने में 
और बल अथवा यूक्ति के प्रयोग न करने मे और इस प्रकार चुपचाप 
एक हिंसक पशु (पशुवत्‌ मनुप्य) के हाथ अकारण और व्यर्थ अपने प्राणों 
को सौप देने में महिसा का व्यवहार जरूर है, पर वह मनुप्य-धर्म नहीं 
हैं। अहिंसा को इस बात का दावा नहीं हो सकता कि वह हर हालत 
मे धर्मसगत है। अहिसात्मक आचरण के ऐसे कई उदाहरण दिये जा सकते 
है जिन्हे श्रोचित कहना तो असम्भव ही है, साधारण मनुप्योचित कहना 
भी कठिन होगा। “घर्मस्थ तत्त्व निहित गृहायाम्‌ ।' धामिक आचरण 
का ऐसा कोई नियम नहीं, जिसके अपवाद न हो। अहिंसा के सम्बन्ध 
में भी यही बात कही जा सकती है। 

थदि महात्मा जी ऐसा समभते है कि आक्रमगकारी से अपनी रक्षा 
करना धृर्मे है तो वे इस धर्म के पालन मे शारीरिक प्रतिक्रिया को क्‍यों 
स्थान नही देते ? क्या आत्म-रक्षा का धामिक प्रयत्त केवछ इसी से 
कलूषित हो जावेगा कि उसमे आक्रमणकारी के शरीर से दो-चार 
बून्दे लह की मेरी प्रतिक्रिया के कारण निकल आती है ? यदि ऐसे इन्द्र 
में श्राणो का भी प्रदन हो तो सुष्ठि-विधाता और समाज दोनो की दृष्टि से 
किसका नाश उचित और वाछतीय है ? धर्म की आवाज़ है कि ऐसी 
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डालत में एक आततायी आक्रमणकारी का जन-समाज से उठ जाना, ही 
डठीक हूँ। उसकी अनुपस्थिति सार्वजनिक शान्ति को सहायक होगी। 
समाज को उस आदमी की आवश्यकता है जिसे आत्म-हत्या पसन्द नहीं 
है और जो अपनी रक्षा आप करने मे सामथ्यवान्‌ है; क्योकि ऐसा आदमी 
समाज अथवा राष्ट्र के सकटकाल में सहायक हो सकता है। 

हमें यह वात अच्छी तरह समभ लेनी चाहिए कि मनुप्य के जीवन 
में केवल दो तरह के प्रश्न ही वारी-वारी से आया करते है। पहला प्रइन 
है जानोमारू की रक्षा, दूसरा है सिद्धान्त-रक्षा। जहाँ आक्रमणकारी से 
केवछ शरीर और सम्पत्ति की रक्षा करने का प्रश्न है, वहाँ शारीरिक 
प्रतिक्रिया सर्वधा उचित है। वहाँ तो सिद्धान्त की वात यही है 
कि दुराचारी का दुराचार न बढने पावे। जहाँ प्राणो का प्रद्न है, वहाँ 
क्ाक्रमणकर्त्ता अत्याचारी के श्राणो की उतनी कीमत नहीं हो सकती 
जितनी कि उस श्ञान्तित्रिय आक्रान्त की हो सकती है। जहाँ सिद्धात्त- 
रक्षा का प्रश्न है, वहाँ भी शरीर-रक्षा का प्रइव बिलकुल त्याज्य नही 
हो सकता। जहाँ सिद्धान्तरक्षा के लिए अपने प्राणो को होम देने के 
सिवाय कोई दूसरा उपाय नही रह जाता, वहाँ दरीर-रक्षा सर्वेथा त्याज्य 
है। परन्तु जहाँ सिद्धान्त और शरीर दोनो की रक्षा सम्भव हैं, वहाँ 
दोनो को वचा लेना श्रेयस्कर है। मनुष्य के प्राण इतने व्यर्थ वही 
होते कि वे आक्रमणकारी के हाथो मे छाती खोलकर सौप दिये जायें 
नतो यह प्रागि-धर्मं हैँ, न मनुप्य-धर्म, न फिर यह सामाजिक और 
आध्यात्मिक धर्म भी हो सकता हैँ । 

भहात्मा जी फिर लिखते है -- 

“यह सही है कि मे किसी को प्रत्याघात करने में मदद नहीं हूं गा, 
पर इस तरह की अहिंसा की ओट में अगर कोई अपनी कायरता को 
छिपाता हूँ तो में उसे यह नही करने दूं गा ।” 

हमारी तम्र सम्मति में यह कहना बिलकुल सही नहीं है कि 
गाथी जी किसी को प्रत्याघात करने में मदद नही देते। दुसरे बुक़य मे 
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उन्हीने जो कुछ लिखा है उसी से प्रकट होता है कि वे अहिसा की ओट 
में कायरता छिपानेवाले लोगो को ऐसा न करके प्रत्याघात करने की 
सलाह दे रहे है ! सलाह देना भी मदद देने का एक ढँग ही तो है। 
फिर महात्मा जी की सछाह | उनका तो सकेत मात्र ही लोगो के हृदय 
में स्फूति उत्पन्न करता है। ससार जानता हैं कि अपनी नेक सलाह से उन्होने 
हिन्दुस्थानी जन-समाज को कितनी मदद पहुँचाई है। साराश यह कि 
महात्मा जी प्रत्याथात न करने की सलाह केवल उन्ही को देते हे 
जिनके हृदय में अत्याचार सहते समय भी अत्याचारी के प्रति प्रेम सरसता 
हूँ बौर हेष, ऋरध, आत्म-लानि तथा हिसात्मक भावों की यरत्किचित्‌ छाया 
भी नही पडने पाती। शेष सभी लोगो को हिसात्मक प्रतिकार का अधि- 
कार हैं और वह कायरता की अपेक्षा हजार दरजे वढकर मानवोचित धर्म 
है। अब प्रइन केवल इतना ही रह जाता हैँ कि जन-समाज में गाघी 
जी के अहिसा-सिद्धान्त के ययार्थ अधिकारी कितने रह जाते है। लोगो की 
ओर जब हम आँश्ध उठाकर देखते हे तो आक्रमणकारी से प्यार करने- 
वाह आदमी कही नज़र नहीं आता। ऐसा आदमी तो सदियों में एकाध 
ही वज़र आता है। जब तक विश्वात्मा से मनुष्य तदाकार नही हो जाता, 
तब तक वह स्वामी राम के समान 'रॉवर डियर' प्यारे चोर कहकर कैसे 
सम्बोधित करे? साराश इतना ही निकलता है कि ऐसा अहिंसा-धर्म 
इतना कठिन होने के कारण और सदियों मे दो-चार मनुष्यों में ही 
सीमित होने के कारण समाज-धर्म नहीं ह। सकता, कुछ मुमुक्षु व्यक्तियो 
का आदर्श वह भले ही बना रहे। ऐसी आहसा नितान्त अव्यवहाय है। 
ऐसे धर्म का उपदेश जन-समाज को नही, कुछ इने-गिने अधिकारी व्यक्तियो 
को ही देना चाहिए। अन्यथा सर्व-साधारण लोग अनधिकारी होने के 
कारण अहिसा की ओट में अपनी कायरता छिपाने का प्रयत्न करेगे। 
अतएव स्वे-सावारण को अहिसा का ऐसा उपदेश पथ्यकर नही हो सकता। 
महात्मा जी का तजुर्वा कदाचित्‌ इससे भिन्न नही हैं। यही अनुभव इतर 
आचार्यो का भी है। इसी लिए उन्होने जन-समाज के लिए अध्यात्म-सम्मत 
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नीति-धर्म की रचना की है और इस धर्म में हिंसा कई पसगो पर रवंथा 
उचित मानी गई है । 

महात्मा जी फिर लिखते है -- 

“सहार कोई मादव-पर्म नहीं है। मनुष्य अपने भाई को मार कर 
नही, बल्कि जरूरत हो तो उसके हाथ से मर जाने को तैयार रहकर 
ही स्वतन्त्रता से जीवित रहता है। हत्या या अन्य प्रकार की हिंसा, फिर 
चाहे वह किसी भी कारण से की गई हो, मानव-जाति के विरुद्ध एक 
अपराध है।” 

सहार यदि मानव-धर्म व होता तो महात्मा जी बछडे को विष देने 
मे और पागल कुत्तो को मरवाने में सहायक कदापि'न होते। इस उदा- 
हरणो से तो यही प्रतीत होता है कि कई प्रसगो पर सहार का काम 
धर्म-सगत हो जाता है। विश्वविधाता रचना और सहार-हन दो वियाओो 
के तारतम्य से सृष्टि-सचालन करता है। जो लोग उसके प्रतिनिषि होकर 
समाज-शासन का काम अपने जिम्मे छेते है उन्हे भी सामानिक 
मर्यादा के अन्दर किसी अश्य में यही दोनो काम करने पढते हे। यदि 
किसी हृद तक भनुष्य के ऊपर रचतात्मक काम करने की जिम्मेदारी 
हो सकती है तो उसी हद तक उसे सहार करने का भी अधिकार बढर 
शाहिए।' स्वय गाबी जी से इस देश को जो रचनात्मक कार्यक्रम विया है 
उसी के साथ साथ सहार की योजना भी नत्वी है। उनका अहयोग 
पहले दरजे का विधातक कार्य है। विदेशी वस्त्रों का बहिष्कार भी 
एक ओर हिल्दुस्थान के लिए रचनात्मक है और दूसरी ओर मेवेस्टर 
के लिए बढा सहारक सिद्ध हुआ है। उसके कारण न जाने कितने विजयी 
मजदूर बेकार हो गये है और भूख की ज्वाला से उनके बच्ची के प्राग तड़प 
रहे है। क्या इसे जन-सहार नही कह सकते ? गर्देन काटने से छह तोजत्र 
निकलता है, परन्तु उसकी बेदना कदाचित्‌ उतनी तीज नहीं होती 
कि आधिक बहिष्कार के हारा किसी के पेट काटने से बेकार मु कौ 

हो सकती है। खूत गिराता या भूखो मारकर खून सुलाता, दोनो बा 


( ४९१ ) 


एक ही समान हिसात्मक कियाये हे। फिर भी गांवी जी इसका उत्तर यह 
कहकर देते है कि अपने देश के गरीब किसानो की प्राण-रक्षा के प्रयत्न मे 
यदि मुझे विलायती मजदूरों को भूखो मारना भी पडें तो में इसका 
जिम्मेदार नही हे,क्योकि हिन्दुस्थान पर छादा हुआ विलायती वस्त्र-ध्यवस्ताय 
न्याय-सम्मत नही है। साराश यह कि अन्यायी की हिंसा सर्वेथा धर्म-सम्मत 
है। आत्म-रक्षा के प्रयत्न में यदि आक्रमणकारी की हिंसा हो जाबे तो 
उसके लिए आत्म-रक्षक उत्तरदायी नहीं माना जा सकता। आइचय॑ 
हैं कि फिर भी गावी जी एक व्यापक और अपवाद-रहित नियम का 
रूप देकर ऐसा भी कहते हूँ कि हत्या या अन्य प्रकार की हिंसा, फिर 
चाहे वह किसी भी कारण से की गई हो, मानव-जाति के विरुद्ध एक 
अपराध है।' क्षण भर के लिए हम यह मान भी ले कि द्वेप के 
कारण की गई हिंसा प्राणि-वर्ग के विरुद्ध अपराध हैँ। हम 
यह भी मान लेते हे कि अपनी रक्षा के प्रयत्न में भी किसी की हत्या 
करना पाप है। पर यदि मे प्रेम के आवेश मे आकर किसी की 
हिंसा करूँ तो भी क्‍या वह अथर्म होगा? पाठक पूछेंगे कि क्या 
हिंसा प्रेम-मूठक भी हो सकती है? हाँ, हो सकती है। रोगी 
बछडे को प्रेम के वशीसूत होकर हो गावी जी ने विष दिया था और 
अपने हिसा-कार्य का समर्थन उस समय उन्होंने यही कह कर 
किया था कि विष का इन्जेक्शन दिलाते समय मेरे हृदय मे भूत- 
दया का ही भाव विद्यमान था, अतएवं में उसे हिंसा-कार्य नहीं 
समभता। ऐसी हालत में यह कहना सही नही माना जा सकता कि 
किसी भी कारण से हिंसा की गई हो; वह अपराध ही है। क्‍या अपराधी 
को सज़ा देनेवाछा न्‍्यायावीश हिंसा के पाप का भागी हो सकता है? 

यदि हो सकता है तो कहना होगा कि त्यायानुसार दण्ड देनेवारा 
स्वयं एक बडे से बडा अपराधी है। क्‍या निस्सहाय अबला की 
सतीत्व-रक्षा में दुराचारी का रक्‍तपात करनेवाला मानव-जाति 
के विरुद्ध अपराधी माना जा सकता है? जिन लोगो को महात्मा जी 
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कायरता की ओट में द्वेष का भाव न छिपाकर प्रत्याधात करने की 
सलाह देते है, क्या वे उन्हे मानव-जाति के विरुद्ध अपराध करनें का 
आदेश दे रहे हे ? 

महात्मा जी लिखते है -- 

“अपने जान-माऊक की रक्षा के लिए प्रहार करने की अपेक्षा 
यह बेहतर है कि बीरता के साथ अत्याचार बर्दाब्त कर छिया 
जाय और लूट-मार होती हूँ तो होने दे। यह तो सचमुच विजय 
की पराकाध्ठा कही जायगी।” 

इस वकक्‍तथ्य में लोगो से जान-माछ की रक्षा का अधिकार छीनकर 
गावी जी ने अपने अहिसा-पर्म को बिलकुल उपहास-जनक बवनों 
डाढा हूँ। क्‍या मनुष्य को आत्म-रक्षा का नैसर्गिक और धर्म-सम्मत 
अधिकार नही है ? लूट-मार होती हो तो होने देने में और अत्याचार 
बदित कर लेने मे चीरता कहाँ है और किस रूप में है ? शौर्य की सृष्टि 
तो विधाता ने इसी लिए की है कि उसके द्वारा अत्याचार का प्रतिकार 
“किया जावें। अन्यागी को ठिकाते छगाना यदि वीरता का धर्म नहीं है तो 
फिर वह किसका कत्तैव्य होगा ? जो लोग कायरता की औट में हेष का 
भाव छिपाते है, वे अपनी प्रच्छन्त और विफलतापूर्ण हिंसा के लिए 
कदाचित्‌ उतने जिम्मेदार नहीं है जितने कि वे लोग हो सकते 
है जो सर्वे-सावारण लोग। की मनोवृत्ति से परिचित होते हुए भी उन्हे 
अत्याचार वर्दाइत करने की, तथा लूट-मार होने देने का निष्फछ और 
नीति-विरुद्ध उपदेश दिया करते है । ऐमे उपदेशो से जन-समाज 
में विचार-आंति का फैलना अवद्यम्भावी है! महात्मा जी विदेशियों 
के विरद्ध अकसर यह आक्षेप किया करते है कि उनके हढादा इस देश में 
अत्याचार और लूट-मार होती है। सो होने दे और उन्हें हिन्दुत्थान के 
लोग वीरता के साथ घेर्य-धारग-पूर्वक वर्दाश्श करते रहे! गांी 
जी की सारी खटपट आखिर हैँ किस छिए ” वीरता के साथ अत्याचार 
बर्दाश्त नही किया जाता, उसका प्रतिकार किया जाता है। अत्याचार 
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वर्दाइत कर लेने में वीरता नहीं, विवशता रहती हैँ । आज तक किसी 
भी धर्माचार्य ने जन-समाज का ऐसा उपदेश नही दिया 

अपने लेख में स्वयम्‌ महात्मा जी ने कुछ ऐसे भी वावय लिखे है 
जिनमे हमारे अहिसा-सिद्धान्त का साराश आ जाता है। वे कहते हें -- 

“किन्तु में यह विलकुल स्पप्ट देखता हूँ कि अहिसा-विषयक यह सत्य 
दुर्वेछ असहाय मनु या का नहीं समझाया जा सकता। उन्हें तो आत्म- 
रक्षा करने की ही बात समभानी चाहिए।* 

“जहाँ शरीर होम देने की तत्परता न हो, वहाँ आत्मरक्षा का मार्ग 
ही एक-मात्र प्रतिष्ठित मार्ग हूं।' 

“जब तक यह शक्ति (अत्याचार वर्दाइत करने की) नहीं आई, 
तब तक अपने गारीरिक बल से अत्याचारी का विरोध करने के लिए 
तैयार रहना चाहिए।" 

“अपनी स्त्रियो के सतीत्व की रक्षा करने के लिए तो वे जरूर ही 
अपने शरीर-वल का प्रयोग करेगे । अहिसा का सिद्धान्त कमजोर और 
नामदे आदमी के लिए नही है। 

इन अवतरणो को पाठक ध्यान से पढे और देखे कि गाथी जी के इन 
वाक्यों को पढनेवाले के मन पर क्या परिणाम हो सकता है। जिन लोगो 
को वे दुबंछ और निस्सहाय समभते हे उनकी सख्या जन-समाज में यदि 
अधिक नही तो नव्बे फी सदी जरूर है । उनकी दृष्टि में दुर्बछ और असहाय 
वे है जो अत्याचार सहने की और लूट-मार होने देने की ताकत नही रखते। 
धमे-शास्त्र और जन-समाज की सम्मिलित सम्मति तो आज तक यही 
कहती आई है कि जो लोग दुबंछ और असहाय होते है, वे ही सब तरह 
के अत्याचार सह लेते है और सामर्थ्यवान्‌ आदमी उनका प्रतिकार करते 
है। जन-समाज मे दुराचारियों की सख्या जब बढ जाती है और अत्याचार- 
त्स्त लोगो में आतताथियो का सामना करने की शक्ति जब नही रह जाती, 
तब योगेश्वर कृष्ण कहते हे कि से “परित्राणाय साधूदा विनाशाय च 
दुप्कृताम्‌” इस पृथ्वी पर जन्म लेता हूँ। इस इलोकार्थ में ईश्वरावतार 
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के दो उद्देश्य स्पष्ट दिखाई देते है, साधुओो का परित्राण और दुप्टो का 
विनाश। जन-समाज में रहनेवाले घ्मात्मा तथा सीधें-सादे लोग दुरा- 
चारियों के गत्याचार सह लेते है। यदि ऐसी सहनशीछता उनके आत्म- 
सामर्थ्य तथा विजय का सूचक होती तो विष्णु भगवान्‌ को अवतार घारण 
करने की आवश्यकता ही प्रतीत नही होती। उद्धृत इलोकाद्ध में 'परित्रा- 
णाय' दब्द ही इस बात का द्योतक हैं कि भगवान्‌ जिन्हे साथु अथवा महात्मा 
समभकते है, वे दुष्टो के दुराचार से चस्त और दुखी रहते हे। उनको इस 
भानत्िक दुरवस्था से मुक्त करने के लिए ही ईश्वर का अवत्तार होता है। 
यदि वे स्वयम्‌ दुष्टा का सहार करके मानसिक नास से मुक्त हो सकते तो 
ईश्वर अवतार ही क्यो लेते ” साराश यह है कि दुराचारिया का वर्ष 
करना सर्वेथा उचित कायें है। शारोरिक शवित, सगठत-वल तथा 
पर्याप्त सख्या के अभाव मे जन-समाज की साबु-मण्डली अपने प्रति 
किये गये अत्याचार का विरोध सफलतापूर्वक चही कर सकती । अतएवं 
वह सर्वशक्तिमान्‌ परमेदवर से प्रार्थना करती है कि किसी सामथ्येवान्‌ 
अवतारी पुरुष के द्वारा दुप्टो का विनाश हो और धर्म जाग्नति में कित्त 
अकार का विध्त न होने पावे। हिन्दुओ के धर्म-अन्यो में ऐसे कई प्रसंग के 
उदाहरण मिलेगे जब कि सत-महात्माओ ने सम्मिलित रूप से विष्णु 
अयवानू से इस बात की प्रार्थना की है कि वे अवतार लेकर दुष्टो का सहार 
करे। स्वयम्‌ सहार करना अथवा साथवों के अभाव में ईएवर से सहार 
करने के लिए प्रार्थना करना वस्तुत एक ही वात है। जो मनुष्य दुष्ट 
के विनाश के लिए भआर्थना करता है, उसके हृदय में दुराचारियों के 
प्रति हिंसा तथा क्रोध के भाव का होना अत्यक्ष ही है। फिर भी ऐसे लोगो 
को कृष्ण भगवान्‌ साथु-महात्मा ही समझते है और अवतार लेकर उन्े। 

सहायक होते आये हे । परन्तु गावी जी की दृष्टि में दुष्टो का विनाश क रे 
वाले अथवा साथनो के अभाव में उतके विनाश के लिए प्रार्यवा करने- 
वाले दोनो तरह के लोग कायर और नामर्द होते है. क्योकि विवाभ 
के विचार में हिंसा और द्वेष का भाव तो रहता ही है। जो हो, इतनी वात 
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तो बिलकुल निश्चित ही है कि ससार मे दुराचारी से प्रेम करनेवाले तथा 
अत्याचार को बिना ट्वेष, दुख तथा प्रतिकार-भावना के सहनेवाले 
लोग होते ही नही। बडे से बडे सत, महात्मा तथा आचारये और अवतारी 
पुरुष भी अत्याचार का प्रतिकार करते अथवा कराते आये है। मर्यादा- 
पुरुषोत्तम रामचन्द्र जी ने स्ववम्‌ सीता-हरण का बदला धनुष की प्रत्यचा 
तान कर ही लिया था। पाडव। के अधिकार छिन जानें पर स्वयम्‌ योगेश्वर 
कृष्ण ने अर्जुन को कौरवा से लडाई छेडने की सलाह दी थी और स्वयम्‌ 
सारथी बनकर उन्हे धर्म-क्षेत्र कुरुक्षेत्र मे शत्रुओं के रक्तपात करने में 
अहायता पहुँचाई थी। 

महात्मा जी इस बात को अच्छी तरह जानते हे कि ससार में ऐसे ही 
लोगो की सख्या अधिक से अधिक है जो दुराचारी से प्रेम नही कर सकते । 
फिर वे अपने अहिंसा-सिद्धान्त को दर किनार रख कर आत्मरक्षा का 
उपदेश लोगो को क्यो नही देते फिरते ” यह जानते हुए कि लोगो में शरीर 
होम देने की तत्परता नही है और अत्याचार बर्दाइत कर लेनेवाली विचित्र 
वीरता लोगो की समझ मे नही आ सकती, वे हमेशा सभामचों से तथा 
अपने पत्रों के द्वारा लोगो को निरपवाद अहिंसाधर्म का ही उपदेश दिया 
'करते है । आत्मरक्षा की बात तो वे कभी कभी अडचन में फँंसकर ही किया 
करते हूँ । जब उन्हें किसी प्रसग पर यह प्रतीत होता है कि मेरी अहिंसा- 
सम्बन्धी शिक्षा लोगो को सहायक नही हो सकती अथवा उसकी निष्फलता 
के कारण जन-समाज मे प्रतिक्रियात्मक भावना प्रबल होने की सभावना 
है, तभी वे छाचार होकर कहा करते है कि अच्छा यदि तुम चुपचाप मर 
नही सकते, अत्याचार बर्दाइत नहीं कर सकते, लूटमार होती हो 
तो होने नही दे सकते, यदि तुम इतने दुबेंछ और असहाय हो, यदि 
तुममे इतनी वीरता नही, यदि तुम इतने कायर और नाम हो, तो तुम्हारे 
लिए आत्मरक्षा का मार्ग खुला हुआ है! गाधी जी लिखते है कि जहाँ 
शरीर होम देने का नैतिक सामथ्यं नही है, वहाँ आत्मरक्षा का एकमात्र 
श्रतिप्ठित मा्गे रह जाता है। लेकिन जो मनुष्य उतकी नैतिक भावना, से 
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इस वाक्य को पढ़ेगा उसे प्रतिप्ठित' विशेषण विशेष प्रतिप्ठा-सूचक 
नही मालूम होगा। 
जहाँ तक हम महात्मा जी का आभय समभ पाये है, हमारी धारणा 

है कि वे मानवी आचरण के तीन श्रेणी-विभाग करते हैँ, अहिग्ात्मक 
सहनशीलता, हिसात्मक प्रतिकार और कायरता! उनकी दृष्दि में 
ऊेँवे में ऊंचा घूरवीर वह होता है जो दूसरो पर हाथ न उठाकर उनके हाथ 
से स्वयम्‌ मर जाता हैँ। अहिंसा का यह मार्ग उत्तम है। कायरता का 
निकृप्ट मार्ग वह हैँ जिस पर आहूढ होनेवाला मनुप्य खतरे को देखकर 
भाग जाता है। अब रहा प्रतिकार-मार्ग, जिस पर चरूनेवाला आदमी 
दुराचार का प्रतिराव गरीर-बलढ से करता है। महात्मा जी को उत्तम 
मार्ग महिसा सवसे अधिक पसन्द है। हिंसात्मक प्रतिकार उन्हें नापतनद 
है । फिर भी यह मार्ग उन्हें कायरता से बेहतर मालूम होता है। उनके 

मतानुसार मनुथ्य को कायर तो किसी हालत में भी नहीं होना चाहिए। 

कायरता से हिसात्मक प्रतिकार ही अच्छा। 

ग्रांधी जी के इस वर्ग-विभाग को हम किसी अब में स्वीकार कर 

सकते है । पर तीनो के गुण, धर्म, स्वभाव के अनुसार हम उन्हें निश्चित 
स्थान देना भी उचित समभकते है । अत्याचारी के हाथ प्रेमपूर्वक मर जाते- 
वाछे को यदि हम देवता मा महात्मा कहें तो ख़तरा देखकर भाग जावेवाहि 
कायर आदमी को हम नामर्द कहेगे। ऐसी हालत में साहसपुर्वक हिंसालके 
प्रतिकार करनेवाले को हमें वीर मनुष्य ही कहना पडेगा। इसी मनुप्योषित, 

नीतिक्षास्त्र-सम्मत और कानूनन जायज वर्म का उपदेश जन-समाज को 

देवा चाहिए। इसके विपरीत यदि कोई वात कही जावे तो उत्तम 

लोगो को कोई लाभ तो होगा ही नहीं; भत्युत हानि होने की संभावत्रा 

हैं; हुईं भी है। हजारो आदमी आज हिन्दुस्थान में बाहरी अहिंसा की 

ओट में आन्तरिक हिंसा का भाव छिपाये बैठे है। छात्रों हिल्दुस्थानी 

अत्याचारी के प्रति ट्वेप तथा हिंसा के मात्र धारण करते हुए भी बाहर में 

अहिसा का आडस्वर रखने के अभ्यासी हो रहे है और समझते है कि 
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थे महात्मा जी के पक्के अनुयायी और छोटे-मोटे महात्मा भी हे। यह 
सार्वजनिक विचारभ्राति, सदाचार-हीनता, और वाहरी अहिंसा की ओट 
में छिपी हुई मानसिक कायरता हमारे राष्ट्र-निर्माण के मार्ग में बडी 
खतरनाक अवस्था हूँ | ऐसे ला।ग महात्मा तो हो ही नही सकते, अपने 
मनुप्यत्व से भी हाथ धो बैठता है। क।री पाशविक कायरता रह जाती 
है। अनुचित उपदेश का यही परिणाम हता है। 

महात्मा जी इस सदी के सर्व-श्रेप्ठ महापुरुष माने जाते है और लोगो 
की यह धारणा निर्मल नहीं हैं। फिर भी उन्ही के कथनानुसार यह 
प्रकट होता है कि अहिसाधर्म का पुरा पूरा पालन वे अभी तक नही कर सके 
है। वे कहते है कि अभी साँप-बिच्छू इत्यादिक विषले प्राणियों से मुझे 
भयतो होता ही है। कई असगो पर वे अत्याचारिय। को अपनी अहिसात्मक 
भावना से जीत नही सके है। इसका कारण भी वे यह कहकर समभाते 
है कि अभी मेरी तपस्या पूरी नही हुई, और प्रेम से जीतने की अहिंसात्मक 
शक्ति मुझे प्राप्त नही हुई है। अतएव उन्ही के कथनानुसार वे अहिसा- 
धर्म का पूरा पूरा पालन नही कर सकते । फिर थे क्योकर ऐसा समभते 
है कि ससार के जन-सावारण उस धर्म का पालन कर सकेगे? इस 
धर्म का पालन तो वही कर सकता है कि जिसके हृदय में अत्याचारी से 
जरा भी भय न हो, हेष भी न हू और बदला लेने की तिलमात्र भी हिसात्मक 
भावना न आवे। यदि हिसा की यत्किचित्‌ छाया भी पड़ी, तो अहिसा- 
धर्मे दूषित हो गया। यदि गाधी जी के लिए यह धर्म इतना कठिन है कि 
भहनिश, उठते-बैठते, चलते-फिरते, अयत्नशीरू रहते हुए भी वे इसका 
शैण पारूत नही कर पाये, तो जब-समाज -के छिए उसे असभव, अशक्य, 
अव्यवहायं, और इसलिए अनुचित भी समझे तो इसमे कौन-सा अनौचित्य 
हैं। कठिनाई तो इस अहिसा-धर्म की यह है कि या तो उसका पालन पूरा 
हो या विलकुल नही, अथूरा पालन तो हो ही नही सकता। अहिसात्मक 
भावता तो निर्मे हुव के समान है, हिंसा-द्रेष तथा भय का जरा-्सा 
भी छीटा उसे खटाई के समान फाडकर विकृत वना देता है ! ऐसी-नाजुक 

फा. ३२ 
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परीक्षा मे स्वयम्‌ महात्मा जी भी खरे नही उत्तरते और ऐसा समभने 
के लिए उन्ही के शब्द प्रमाण है। फिर स्वसावारण से क्या आश्षा की 
जा सकती है और किस उम्मीद पर गाधी जी अपने अँगरेज़ मित्र को 
आइवासन देते हुए यह लिखते हे '-- 

“अहिंसा आाचरण-द्वारा ही सिखाई जा सकती हैं। जब उसकी शक्ति 
भौर क्षमता का अचूक प्रदर्शन होगा तब दुबे तो अपनी दुर्बलता छोड 
देगे और बलवानों को अपने बल की निरर्थकता का उसी क्षण पत्ता चक 
जायगा और थे वम्र॒ बनकर अहिंसा की सर्वोत्कृष्टता स्वीकार कर लेंगे। 
सामूहिक प्रवृत्ति में भी हम इस ध्येय को प्राप्त कर सकते है, यह वताने 
का मेरा नम्न प्रयत्त है। इस अँंगरेज़ मित्र जैसे आलोचक से मेरी प्रार्येना 
है कि वे जरा धै्य॑ रक्‍्खे।” 

जरा नही, बहुत-बहुत धैयं की आवश्यकता है। फिर भी सदेह ही 
है कि इतने धैयें के बाद भी वैसा अचूक प्रदर्शन! हो या न हो। महाला 
जी समभते है कि वे अभी तक ऐसा प्रदर्शन नही कर पाये और हम 
समझते है. उनके और हमारे श्षेष जीवन में भी ऐसा अदरशन समव न हो 
सकेगा। और फिर ऐसा “अचूक प्रदर्शन! जन-समाज को सामुदायिक 
प्रवृत्ति मे ? सवेथा असमव। 

महात्मा जी को बहुत दू"ढने के बाद एक ही उदाहरण प्रह्नाद का मिलता 
है और वे उसकी अहिसा-मावना का आदझें जन-समाज के सामने बार 
बार रखा करते हैं। हम सत्याग्रह' वाछे प्रकरण में यह बता चुके हैं कि 
भौतिक उत्कर्ष की इच्छा रखनेवालो के सामने निष्मेमी प्र्ञाद की 
आध्यात्मिक आदर प्रस्तुत करता ठीक नही है। हम मह भी बता चुके है 
कि प्रहछाव के सामने निर्वाध सत्य तथा आत्तिकता का प्रदन था और यदि 
वह भौतिक शक्ति से सम्पन्न भी होता तो हिंसात्मक साधनों से अपने 
पिता हिरण्यकश्यप को आत्तिक नहीं बना सकता था, क्योंकि ठोकपी८ 
कर आस्तिक बनाता सभव हो नहीं। उसी प्रकार हिंरण्यकश्यम भी 
इतना कष्ट देने पर प्रहूछाद को नास्तिक व वना सका। जहाँ हिंसा की 
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शुजाइद ही नही, जहाँ वह सर्वेया निरथंक है, वहाँ कोई क्यो उसमें प्रवृत्त 
हो। परन्तु यदि में अपनी चीज़ किसी दूसरे से छीनना चाहूँ तो ऐसे प्रसगो 
पर हिसा जरूर कारगर होती हैं और उचित भी है। अस्तु। यह तो हमने 
पूवे-कथित विचारों को प्रसम-वश दुहरा दिया, सिर्फ इसी लिए कि गानी 
जी दो राष्ट्री के वीच भौतिक संघर्ष में ऐसा शुद्ध आध्यात्मिक और 
अनुपयुक्त उदाहरण हमेशा पेश किया करते है) अत्तएवं अपने पूर्वे-कथित 
विचार को यहाँ फिर से दुहराकर हमने उन्हीं का अनुकरण-मात्र किया है। 

लेकिन प्रस्तुत विचार-धारा के सिलसिले में हम पूछते हैँ कि क्‍या 
अहलाद का अहिसात्मक प्रदर्शन कुछ कम “अचूक था। आग में डालने पर 
भी वह न मरा। पहाड से गिरा देने पर भी वह ज्यों का त्या खडा हो गया । 
हिरण्यकश्यप को इस चमत्कार से आइचये भी हुआ हं.गा;। भय भी हुआ 
हो तो कोई आश्चर्य नहीं। पर क्या हिरण्यकश्यप अपनी हिसात्मक प्रवृत्ति 
से वाज आया ? बाज तो नही आया, वल्कि उसकी हिसात्मक प्रवृत्ति 
और भी बहुत वढ गई; यहाँ तक कि स्वयम्‌ ईइवर को यह बताना पडा कि 
ऐसे दुष्ट लोग अहिसात्मक उपायो से बाज़ नही आते। कितना खू रुवार था 
वह नरसिंह का रूप | उसी रूप ने-हिसा के पूर्णावतार ने ही-आहसात्मक 
अहछाद को त्राण दिया। अतएवं इस कथन में हमें विशेष तथ्य दिखाई 
नही देता कि जब अहिंसा का अचूक प्रदर्शन हं।गा तो “बलवाना को अपने 
चल की निरथंकता का उसी क्षण पता चल जायगा।” बलवाना को अपने 
चल की निरर्थकता का पता तो उसी क्षण चलता है जब उन्हें अपने से 
अधिक सवल का सामना करना पडता है। हिरण्यकश्यप को भी इसी तरह 
पता चला। इतर दुरात्मा बलवानो के भी होश इसी तरह ठिकाने पर बाते 
है। तात्पयें यह कि प्रहकाद ही का उदाहरण इस बात का प्रमाग है 
कि ससार में दुप्लो की हिसा-वृत्ति हिंसा से ही काटी जा सकती है; 
अन्यथा नही। 

गांवी जी के मतानुसार शूरवीर के क्या लक्षण है सो भी सुनिए - 
“जो ऊँचे से ऊँचा शूरवीर होता है वह दूसरों पर हाथ न उठाकर उनके 
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हाथ से मरता है। वह किसी की जान छेने या किसी को चोट पहुँचाने 
से अपने को जो दूर रखता है उसका यही कारण हैं कि वह यह जानता 
है कि चोट पहुँचाना अनुचित है।” 
हमे यह मानने मे कोई आपत्ति नही है कि किसी को कप्ट पहुँचाना 
मनुप्य-धर्में के विरुद्ध है। फिर भी यह बात अपवाद-रहित नियम के रूप 
में नही कही जा सकती। जीवन में मनुष्य के सामने अनेक प्रसग ऐसे 
भी आते है कि उसे चोट पहुँचाना ही पड़ता है। जगत्‌ मे काम करने के दो 
ही दृष्टिकोण हो सकते है, स्वार्थे और परमार्थ। स्वार्य के लिए किप्ती 
कौ कष्ट पहुँचाना निन्‍दनीय है । इस नियम का केवक एक ही अपवाद हो 
सकता है और वह है आत्मरक्षा। अपनी रक्षा के लिए प्रत्याात करने की 
सलाह तो महात्मा जी भी देते है। इसके सिवाय पारमा्िक दृष्टि से 
कई अवसरो पर चोट पहुँचाना कत्त॑व्य-कर्म हो जाता है। सज्जन हर रोज 
अपने नश्तर से सोगो को चोट पहुँचाता है। न्यायाधीश किसी न किसी 
अपराधी को प्रतिदिन दण्ड देता ही है। शिक्षक तथा माता-पिता बालको 
को उनकी बेहतरी के लिए दो-चार शब्द सुनाते ही हे और कई वार उन्हे 
ताडना भी देते है। राष्ट्र-तेता तथा समाजसुधारक कई बार कई तरह 
से कुछ लोगो को कष्ट पहुँचाते ही हैं। हमारी धारणा है कि स्वयम्‌ गाबी जी 
ने अपने जीवच में बहुत अधिक सख्या में बहुत लोगो को चोट पहुंचाई 
है। सत्याग्रह तथा भद्र अवज्ञा करने की प्रेरणा देकर उन्होंने हजारो 
की तादाद मे लोगो को जेल मे सडाया है, सैकडो की खोपडियाँ उन्ही 
की बदौलत फूटी है और बाबू गेनू के समान कई स्वय-सेवकी की 
जानें भी गई है। मेवेस्टर के मजदूर तो गावी जी की चोट से कदा्ित्‌ 
अभी भी कराहते ही हूं'गे। लेकिन जहाँ तक हमे मालूम है महात्मा जी 
को उपर्युक्त घटनाओ से कभी खेद नही हुआ, प्रत्युत प्रसन्नता ही हुई हैं। 
मिल के कुत्तो का और आश्रम के बछडे का उदाहरण हम पहले 
दे ही चुके है। क्या गानी जी इन कप्टो के कर्ता होने के कारण दीपी 
माने जा सकते है? घ्म-शास्त्र कहता है 'नहीं। नैतिक दृष्टि से देखनें- 
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वाला कोई भी समझदार आदमी इन कप्टो के लिए गावी जी को गुनह- 
गार नही ठहरा सकता, क्योकि उन्हंने यह सारा बखेडा पारमाथिक 
दृष्टि से प्रेरित होकर ही खडा किया है । इन कृप्टो के लिए वे अपराधी 
तो हो ही नही सकते, प्रत्युत प्रशसा के पात्र है। वाचा तथा कर्मंणा किसी 
को कप्ट देना यदि अपराव हो सकता है तो वह कर्ता की स्वार्थ-वुद्धि 
से। कायग्रिक और वाचिक हिसा स्वय न तो भली है न दुरी। कर्ता 
की परमार्थ-वुद्धि ऐसी हिंसा को भली बना देती है और स्वार्थ-बुद्धि 
से प्रेरित होकर वह बुरी भी हो जाती हैं। किसी भी कर्म की नैतिक 
योग्यता कर्त्ता की वुद्धि पर ही अवलूम्बित रहती है। नीति-शास्त्र-द्वारा 
निर्धारित की हुईं कर्म, अकर्म और विकर्म की परीक्षा के लिए यही एक- 
सात्र कसौटी है। इसे कभी न भूलना चाहिए। 


इस अध्याय के पिछले दो खडो में हमने जो विचार प्रकट किये हे, 
उनका साराश निकालना आवश्यक प्रतीत होता है। इसमे सन्देह नही 
'कि महात्मा जी जन-समाज को जिस अहिसा-धर्म का उपदेश दे रहे हैं, 
वह विशुद्ध आध्यात्मिक दृष्टि से सर्वथा निर्दोष हैं। मानवी सभ्यता का 
वह अन्तिम वाक्य है। परन्तु अहिंसा के इस चरम रूप का उपदेश धर्म- 
सच पर से ससार-विरक्त, कर्म-सन्यासी मुमुक्षुओं को ही दिया जा सकता 
है और उन्ही लोगो को वह ग्राह्म भी हो सकता है। जो मन्‌प्य आत्मनिर् 
होकर आत्मौपम्यदृष्टि से ससार के सारे प्राणिया मे एक ही परमात्म- 
तत्त्व का अनुभव करता हैं और जिसके ऊपर किसी भी प्रकार का लौकिक 
उत्तरदायित्व नही है, वही अहिंसा के इस विशुद्ध आध्यात्मिक रूप का 
अधिकारी हो सकता है। लेकिन 'मै-तु' का भेद माननेवाले जन-समाज 
के सर्वे-साथारण लोग उसे स्वीकार नही कर सकते। उनकी दृष्टि से 
महात्मा जी की अहिसा सर्वथा अन्यवहाय है। ऐसे लोग यदि इतना ही 
समभ लें कि किसी भी प्राणी को अंपने व्यक्तिगत स्वार्थ के लिए कष्ट 
पहुँचाता बुरा है, तो ही गनीमत है। ससार मे आज भी ऐसे लोगो की 
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सल्या अधिक से अधिक है जो केवल अपने स्वार्थ और स्वाद-डिप्सा 
से प्रेरित होकर राल्ो मूक और मि सहाय पशुमों का वध किया करते 
है और इतना भी तही विचारते कि जीव-सृप्टि से सभी जीवों को अपनी 
पृर्ण अवधि तक जीवित रहने का समान अधिकार है। ऐसे स्वार्य-रत 
हिंसक अवृत्ति के वोगो को अहिसा के उस चरम रूप का उपदेश देवा; 
जिसके अनुसार व्यर्थ आधात पहुँचाना तो क्‍या, आत्रमगकारी के व्यय 
आपात को भी वरदाशत करना लाजिमी हो, एक ऐसा प्रयास है जितका 
निष्फल होना बिलकुल निश्चित है, क्योकि इस प्रयल मे सर्व-गत 
सानव-स्वभाव की पूर्ण अवहेरूना है। 

यह तो एक ऐसी दलील है जो वर्तमान मलुब्य-स्वभाव की हिता- 
वृत्ति एवं तत्मेरित असमयँता के आधार पर दी जा सकती है। पर 
इसके सिवाय एक दूसरी दृष्टि और है जिसके अनुसार बहिछा 
का विशुद्ध आध्यात्मिक रूप अव्यवहाय होने के अतिरिक्त अनुचित 
और अनैतिक भी माना जा सकता है। आत्म-रक्षा प्रत्येक जीवशरी 
का जन्म-सिद्ध नैतिक अधिकार है। केवल अविकार ही नहीं, भेपनी 
जान और भाल की रक्षा करना नीतिशास्त्र-निर्भारित कर्तव्य भी है। 
लोग गलतफ़हमी से ऐसा समकोे है कि मेरे आणों पर मेरे 
सिवाय किसी भी दूसरे का हक नहीं है, परन्तु धर्म-शास्त्र की समाप्ति 
ऐसी नही है। मेरी जान मेरी भक्ते ही हो, परन्ठु उस पर जनससमाज 
का भी अधिकार है। अतएवं अपनी जात को मतमाना उपयोग अबवा 
दुस्पयोग करने का अनियत्रित अविकार किसी भी मलुष्य को नही 
है। यदि ऐसा होता तो आत्म-हत्या करेवाला धर्मशास्त्र की दृष्टि 
से पातकी और सामाविक दृष्टि से दोषी नही ठहराया जाता । सभ्य राष्ट्र 
की दण्ड-व्यवस्था में 'आत्म-हत्या करने का प्रयत्तत करता 
अपराध माना जाता है। ऐसा अपराधी यदि न्यायाबीश के सामने यह 
कहे कि साहब, जान मेरी है, में चाहे इसे रखू या नप्ट कर दूँ, आप इस्त 
मामकछे: में दस्तदादी करमेवा़े कौन होते है, तो न्यायाबीश कहगा 
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कि तुम्हारी जान केवल तुम्हारी ही चीज़ नही हैं, उस पर स्टेट' का भी 
अविकार हैं, अतएवं आत्म-हिंसा कानून की रू से जुर्म, समाज की 
दृष्टि से अनविकार चेष्टा और धर्म-श्ास्त्र की दृष्टि से निनदनीय 
पापकर्म है। इसी वात को यदि दूसरे शब्दों में प्रकट करना चाहे तो 
कहना होगा कि आत्म-रक्षा करना स्टेट की दृष्टि से प्रत्येक नागरिक का 
जन्म-सिद्ध अविकार और नीतिशास्‍्त्र के अनुसार प्रत्येक मनृप्य का 
प्रथम मानवोचित कर्तव्य हैं। तात्पर्य यह कि अपनी रक्षा करने का 
उत्तरदायित्व प्रत्येक मनुष्य को अधिकार और कत्तंव्य दोनो के स्प में 
मिला हैं। आत्म-रक्षा करने का प्रत्येक प्राणी को अधिकार है, इसलिए 
किसी दूसरे को आधात पहुँचाना कानून की नजर में जुर्म है। आत्म- 
रक्षा करना प्रत्येक मनुप्य का कर्तव्य है, इसलिए आत्म-हत्या करना 
नंतिक दृष्टि से अपराध हूँ। 
जो लोग हत्या अथवा हिसा के तात्त्विक रूप कौ नहीं समभते 

वे प्रत्यक्ष हिसा से बचने के लिए उसी काम को परोक्ष रूप से किया 
करते है। आमतौर पर देखा जाता है कि वैष्णव सम्प्रदाय के लोग 
तथा अहिसा-श्र्मं के अन्यान्य माननेंवाले खटमलो को अपने हाथो से 
नही मारते, परन्तु खटमलग्रस्त खाट को धूप में डाल देने में उन्हें कोई 
बुराई नहीं प्रतीत होती। मच्छडो और मक्खियो को हाथ से मारने में 
उन्हें अवर्म का भय होता है! परन्तु दीवारों मे ऐसे चपचपे कागज 
लगा देना जिसमे वे बेचारे अज्ञानी जीव चिपक कर मर जावे, उनकी 
दृष्टि में कोई पाप-कर्म नहीं प्रतीत होता। परन्तु वास्तविक दृष्टि से 
किसी जीव को अपने हाथो से मारना या ऐसी परिस्थिति पैदा कर 
देना कि जिसमे वे मर जावे, दोना समान रूप से हिंसा-कर्म हे । यह 
तो हुई परहिंसा की बात। आत्म-हिंसा के भी अनेक प्रकार हो सकते 
है। वह भी पर-हिसा के समान प्रत्यक्ष अथवा परोक्ष रूप से सम्पादित 
हो सकती है। अपने गले में अपने ही हाथो से छुरी मारकर मर जाता, 
विष लेकर सो जाना, अथवा कुएँ में कूद कर प्राण दे देना आत्महिंसा 
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के प्रत्यक्ष रूप है। रेल की पटरी पर कुचल कर मर जाने की मशा ते 
पड जाना, मरते तक अन्नजल ग्रहण न करना, अथवा जहाँ पर प्रागो को 
निरिचत भय हो वहाँ, अपने जीवन की परवाह न करते हुए टिक रहता 
तथा प्रवल्त आक्रमणकारी और हिंसक पश्रु या सनुस्य के सामने मारे 
जाने की परवाह न करते हुए छाती खोलकर खडे हूं जाना-ये सब आत्म- 
हत्या के परोक्ष रूप हूं। भात्महिसा के इन दोनो रूप में धस्तुत कोई 
भेद नही हैं। 

पहले हमने इस बात पर विचार किया कि पर-हिंसा और 
आत्म-हिसा दोन। नीततिवर्म से वजित है और कानून की दृष्टि से नाजायज़ 
हैं, जुर्म हैं। उसके वाद हमने दोन। प्रकार की हिंसाओो के प्रत्यक्ष और 
अनत्यक्ष रूपो का कुछ सक्षिप्त परिचय दिया । अब हमें इस बात 
पर विचार करना हैं कि इस नैतिक नियम का कोई अपवाद है था नहीं। 
यदि है, तो क्य। है और अ्दिसा के अपवादात्मक रूपों का निर्गय किसकी 
दृष्टि से होना चाहिए; मरनेवाले की दुग्टि से या मारनेवाले की पृष्टि 
से अयवा तटस्थ जब-समाज के सर्व-स्वीकृत मन्तव्य के जनुसार । 

यह तो हम पहले ही चतका चुके है कि नीति-धर्म के अनुतार 
असा के अनेक अपवाद होते है । अतएवं उस विपय पर चर्चा करने 
की यहाँ पर कोई जहूरत नही है। यहाँ हमें इस बात पर विशेष 
करके विचार करना है कि ऐसे अभपवाद ही क्या हैं और इन 
अपवादो का निर्माण किसकी दृग्टि से हुआ है। यहाँ पर केवछ इतना 
ही कह देगें से काम नहीं चछ सकता कि आत्म-रक्षा करना प्रेत 
सनुप्य का अधिकार हूँ ! प्रहव यह उठता है. कि यह अधिकार किसने 
दिया और क्या दिया। हम पहले कह चुके है कि समाज के प्रत्यक 
सदस्य की जान एक सार्वजनिक चीज हैं) उसे व्यर्थ ही नप्ट कर देने 
को अविकार स्वय उस मनुप्य को भी नही है जिसके शरीर में वह विद्यमान 
है। सनन्‍्य समाज की सारी व्यवस्था यथार्थ में मद्सा-मूलक 5 रहती 
है।मीति-शास्त्र भी अहिसा को सदाचरग का एक अनिवार्य आर 
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भानता है। परन्तु समाज तथा नीति-शास्त्र की रचना केवल एक ही 
प्रनुप्य के लिए हैं नही, इसलिए उसकी दृष्टि हमेशा वेयक्तिक न होकर 
सामृदायिक हुआ करती हैँ। यदि लोग एक दूसरे को पूर्णतया अहिसात्मक 
दृष्टि से देखने लगे, तो न तो शासन-व्यवस्था की आवश्यकता रहे, न फिर 
नीति-शास्त्र की | अहिसाथर्म की अवहेलना अथवा उललधन समाज के कुई 
लोग कई प्रसगो पर किया करते है और ऐसा करते हुए सार्वजनिक शान्ति 
पर व्याधात पहुँचाते हे। यदि रामदास व्यर्थ ही गोपाल को मारने दौडे, 
तो घटना का यह आशय कदापि नहीं कि वह एक ही व्यक्ति पर 
आक्रमण कर रहा है। ऐसा दुराच रण सारे जन-समाज के हृदय में भय- 
कप उत्पन्न करता है। अतएव प्रत्यक्ष रूप से रामदास चाहे एक ही 
व्यक्ति पर आक्रमण करता हो, लेकिन लोगो की सार्वजनिक दृष्टि में 
वह समाज के विरुद्ध अपराधी माना जाता है। ऐसा मानने के लिए 
मुख्य कारण यह हूँ कि रामदास गोपाल की हिंसा करके एक साबे- 
जनिक चीज़ पर ही आघात कर रहा है। किसी की चीज यदि हम लूट ले, 
तो लुट जानेवाछा उसे अपने प्रति किया गया आक्रमण ही समभता 
है। इसी तरह लोगो की सामुदायिक धारणा भी यही कहती है कि राम- 
दास ने गोपाल की जान छेकर समाज के प्रति आक्रमण किया। एक 
व्यक्ति को जिस तरह अपनी रक्षा करने का अधिकार है, उसी प्रकार समाज 
भी आत्म-रक्षा करने का अधिकारी है। इस कारण समाज भी अपनी 
रक्षा के प्रयत्त मे रामदास के समान आक्रमणकारी हिंसको के प्रति हिसा 
का व्यवहार करता है। कतल के मामलो मे स्टेट की ओर से जो मुकदमा 
चलाया जाता है उसका समाजज्ञास्त्र की दृष्टि से यही रहस्य है। अतएव 
इस बात को हम अच्छी तरह समम ले कि व्यक्तिगत हिंसा का प्रत्येक 
व्यवहार वास्तव में समाज के विरुद्ध किया गया अपराध है। इसलिए 
समाज का यह आदेश हैं कि आक्रान्त मनुष्य च केवल अपनी ही व्यक्तिगत 
दृष्टि से, वरन्‌ जन-समाज की दृष्टि से यह समभते हुए कि--मेरी 
जात: एक सार्वजनिक चीज है--अपनी रक्षा करें। तात्पर्य यह कि 
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आत्म-रक्षा करना प्रत्येक व्यक्ति के लिए एक पवित्र सामाजिक कतंव्य 
है और उसकी नैतिक योग्यूता अथवा औचित्य का सिर्णेय जन-समाज 
की सार्वजनिक दृष्टि से ही करना चाहिए। ४ 

उपयु क्त वक्तव्य का यह अभिप्राय बिलकुल स्पप्ट है कि जो मनृप्य 
अपनी रक्षा न करते हुए अपनी जान व मार को आक्रमणकारी 
के सामने सौप देता है, वह भी समाज की दृष्टि से अपराधी है। 
वय।कि वह एक सामाजिक कर्तव्य की ओर दुर्लक्ष करता है। ऐसा 
गावमी दूसरी तरह से आत्म-हत्या ही करता है। जब दो व्यक्तियों के 
बीच किसी एक की हिंसा होना अवश्यम्भावी है तो ऐसी' स्थिति में समाज 
उसी की हिंसा पसन्द करता है जो किसी दूसरे पर व्यर्थ ही आक्रमण करता 
है। समाज के इस मनोनीत मन्तव्य के अनुसार आत्म-रक्षा करना 
प्रत्येक व्यक्ति का कत्त॑व्य-कर्म है। 

भव यहाँ पर यह प्रइन उपस्थित होता है कि आत्म-रक्षा किस 
प्रकार करनी चाहिए। इस सम्बन्ध में कोई भी सममदार और त्याय- 
परायण मनृष्य' कहेगा कि आक्रमण के स्वरूप और तरीके पर ही 
आत्म-रक्षा का ढंग निश्चित करना चाहिए। किसी को अप- 
एब्द कहना भी हिंसा का व्यवहार माना जाता है। ऐसी हालत में 
यदि कोई मनृष्य गाली के जवाब में पिस्तौल चला दे तो कहना होगा 
कि वह आत्म-रक्षा की मर्यावा का उत्लघन कर गया। ऐसा आदमी 
कानून की दृष्टि से अभियुक्त और लोकमत से दोषी ठहराया 
जावेगा। गाली के भ्रत्युतर में समझदार मनुप्य के लिए चुप रह जाता 
ही अच्छा माना गया है, क्य।कि अपदाब्दों को सुनकर जो मानसिक उद्देय 
होता हूँ उसे प्रकट करने पर झगडे का स्वरूप अधिक उप्र हो जाता हैं। 
परन्तु जो मनृथ्य जास्तीन चढाकर घरीर पर आक्रमण करे, अथवा छकडी 
लेकर खोपडी पर आघात करना चाहे, उसे ऐसा करने के पहले ही कलाई 
पकड कर जमीन पर पछाड देता सर्वथा उचित होगा। यदि आत्रान्त 
मनुष्य के साथ कुछ निर्बेछ आदमी भी हो, तो आत्म-रक्षा का उत्तरदायित् 
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और भी अधिक बढ जाता है। ऐसी दक्षा में आक्रमणकारी को कुछ काल 
के लिए इतना निरबंल कर देना भी उचित होगा कि वह उठकर फिर 
से आघात न करने पावे। कहने का तात्पयं यह है कि आक्रमण के अनुपात 
में ही आत्म-रक्षार्थी आघात पहुँचावे, उससे अधिक नही। ऐसे उंदाहरणो 
के सिवाय कुछ प्रसग ऐसे भी आते हे जब पहले से ही आक्रमण कर देना 
“आत्मरक्षा का सबसे अच्छा तरीका माना जाता है। उदाहरण के लिए 
जिस समय ये पक्तियाँ लिखी जा रही है इटली का टर्रशाह मुसोलिनी 
अवीसीनिया पर व्यर्थ ही आक्रमण करने की तैयारी |कर रहा है। 
जिन शब्दों में वह अपने सिपाहिया को उत्तेजित कर रहा है उनसे 
प्रतीत होता है कि साम्राज्य-लिप्सा का भूत उसके सिर पर सवार हैं और 
बोल भी रहा हैं। हज़ारो की तादाद में वह अवीसीनिया के सीमान्त 
पर अपनी फौज एकत्रित कर चुका हैं। कुछ तो पूरी तैयारी न होने के 
कारण और कुछ वर्षा की कठिनाइया से वह आक्रमण [करने से रुका 
हुआ है। पर अपनी मशा के सम्बन्ध में उसने कोई वात छिपाकर नही 
रखी है। विचारवान्‌ लोग भी ऐसा कहते हे कि अनुकूल असवर पाते 
ही वह अवीसीनिया पर धावा बोल देगा। ऐसी स्थिति में आकान्त देश 
का क्या कत्तंव्य हैं? वह आत्मरक्षा किस तरह करे? अबीसीनिया स्वयं 
इस समय युद्ध के लिए पूरा पूरा तैयार न हो, यह दूसरी वात है। 
परन्तु यदि वह सामर्थ्यवान्‌ हो तो उसे चाहिए कि आत्मरक्षा के प्रयत्त 
में वह पहले ही इटली की फौज पर आक्रमण करके उसे तहस-नहस 
कर दे। उसके लिए अपनी जान-माल और स्वाभिमान की रक्षा का इससे 
अच्छा सावन कोई दूसरा नही हो सकता। परन्तु इसके लिए चाहिए 
आवश्यक सेनावल और सामथ्यं, जो समवत अवीसीनिया के पास नहीं 
हैं। इस प्रसग पर अवीसीनिया को इटली से किस तरह पेश आना 
चाहिए, ऐसा भ्रदत यदि कोई गाधी जी से करे तो मालूम नही कि वे 
लूटमार होती हो तो होने दे और अत्याचार वर्दाइत कर ले! ऐसा अहिसा- 
त्मक उपदेश देने का साहस करेंगे या नहीं। ऐसे प्रसगो पर हिसात्मक 
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जत्मरक्षा के सिवाय कोई गत्वन्त रही नहीं। वही परम से परम प्राषि- 
घर्म भी है। आततायियां के सामते अहिसात्मक भावनाये दरिंद्रो के 
मनोरथ के समान हृदय में उत्पन्न होकर हृदय ही में विलीन हो जाती है। 
भौतिक ससार में उतके अनुसार आचरण करना अंदवय, अंसभव और 
अबर्म भी हो जाता है। जन-समाज को अहिसा-पर्म का उपदेक्ष पते 
समय ऐसे प्रसगा की जोर दुर्लक्ष नहीं करना चाहिए। 

गावी जी का जन्म ऐसे युग मे हुआ है जो पदिचमी जाततायी राष्ट्र 
के हिसात्मक व्यवहार! से विलकुल त्रस्त है। अपने जीवन में उत्हाने 
अनेक युद्धों की भीषणताये देखी है और उनसे | उनके कोमछ हृदय 
को बडी ठेस पहुँची हैं। इसी कारण उनके महिसा-सिद्धान्त ने भी प्रति- 
कियात्सक रूप (॥268०४०787ए) घारण कर लिया है। हिंसा से 
उन्हे इतनी घुगा हो गई है कि किसी भी प्रसंग पर 'किंसी भी रस्म 
में वे उसे अमर मे नही छाना चाहते, यहाँ तक कि उन्होने अपने सिद्धानां 
को एकदम अध्यवहाये बना डाला है। परन्तु जिस देश का उद्घासवकार्य 
उन्हेंनें अपने हाथो में लिया हैं, उसकी परिस्थिति कुछ ऐसी विधिंत 
है कि उसके लिए उनका अध्टिसाधर्म अव्यवहाय होते हुए भी हिसात्मक 
प्रतिकार से अविक व्यवहाये है। देश के अधिकाक्ष नेत्नाओ को प्रथा 
जन-समाज को उनका पःलेदरजे का प्रतिक्रियात्मक अहिसा-सिदाल 
आन्य नही है। परन्तु थे यह भी समभते है कि देश की मस्युत 
भरिस्थिति मे ऐसा ही आचरण सभव है। इस कारण हिंदुस्तान की 
राष्ट्रीय महासभा में गावी जी के अहदसात्मक साजना को वर्तमार 
नीति अथवा आपड्धर्म के रूप मे स्वीकार कर छिया है। निरपेक्ष भाव 
से विचार करनेंवाझे को प्रतीत होगा कि यदि केवल वेशकाणोचिए 
सीति के रुप में देखी जावे, तो महात्मा जी कै वर्तेमान कार्यक्रम की अहिंसा" 
त्मकता सर्वया उचित, उपादेय जौर दूरदशितासूचक है। जो साई 
चरीर और मत दोनो से कमज़ोर है, जिसके पास न तो शर्त हे 
सगठन-वल ही है, उसके लिए मनोवऊ सचय करना सबसे पहुछे उचित हैं। 
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ऐसे दुबल राष्ट्र को अपनी मानसिकहीनता से पहले मुक्त होना 
चाहिए । जो मनसा अशक्‍्त है, वे झास्त्रो का भी उपयोग नही कर सकते । 
अतएव हिन्दुस्थान सरीखें पराधीन और दलित देश को सबसे पहले 
अपने स्वाभिमान और स्वत्व की रक्षा में प्रागो का मोह छोडने का 
प्रयत्न करना चाहिए। मृत्यु का भय सारी मानतवी कमज़ोरियो का 
मूल है। जो मनुप्य अपने प्राणो को हथेली पर लिये फिरता है और 
जो किसी सदुद्देश्य की पूर्ति मे अपने शरीर को एक तिनके के समान 
त्याग देने के लिए तैयार हैँ, वह चैलोक्य मे किसी से भी भय नहीं 
खाता, वह मृत्युजय है। अतएव इसमे सन्देह नही कि मरना वहुत कठिन 
' हैं और मारना बहुत सरल है। जो मनुप्य आत्म-प्रतिष्ठा की रक्षा में 
सहषे मरने के लिए तैयार है, उसके लिए मारने की अरूग शिक्षा देने की 
आवश्यकता नहीं रह जाती। हाथ उठा कर मार दना या पिस्तौल 
चला देना ऐसा काम है जिसे कमजोर से कमज़ोर आदमी भी कर सकता 
' हैं। परन्तु अनिवाय परिस्थिति मे हँसते हँसते मर जावा एक देव-दु्लेभ 
गुण है। निहत्थे और लाचार हिन्दुस्थान को इस परीक्षा में उत्तीर्ण 
' होना अत्यन्त आवश्यक है। जिस दिन वह मृत्यु-मय से मुक्त हो 
जावेगा, उस दिन बात की बात में उसकी परिस्थित्ति बदर जावेगी । 
* मरने का डर छूटते ही मनुप्य का मनुप्यत्व बहुत ऊँचा उठ जाता है। 
“ इस मानसिक उत्कर्ष मे वह स्वार्थी नही रह जाता । उसकी दृष्टि प्रधानत 
पारमाथिक अथवा सार्वजनिक हो जाती है। सार्वजनिक दृष्टि ही 
/ रोष्ट्रीयता की जननी है । इसी कारण हमने कहा कि हिन्दुस्थानी हृदय 
, से मृत्युभय के तिरोहित होते होते उसकी परिस्थिति ही कुछ और हो 
. जावेगी। सभवत ,विदेशी आक्रमणकारियो के प्रति उसे एक ककर 
फेंकने की भी आवश्यकता न पडे। इसी वस्तुस्थिति की प्रतीक्षा में 
, महात्मा जी जीवित हे और उसे उत्पन्न करने में वे प्राणपण से प्रयत्न- 
है वान्‌ हो रहे है । परमेश्वर से हमारी प्रार्थना है कि वह देशोद्धार के साथ 
6६ साथ गावी जी के आदशें अहिसा-धर्म की भी रक्षा करे। सानव्री 
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सभ्यता का ऐसा कौन स्वाभिमानी है जो अहिसात्मक साधनों को 
अवहेलना की दृष्टि से देखेगा ? परन्तु ध्यान रहे कि इन विचारों से नीति- 
शास्त्र-सम्मत हिसा के उस औचित्य पर कुछ भी व्याघात नही पहुँचता 
जिसका भ्रतिपादत हम पिछछे दो खडो में कर चुके हैं। नीति-शास्त्र 
व्यवहार-शास्त्र है। दो या दो से अविक मनुप्यो के बीच किस परित्थिति 
पर कैसा व्यवहार होना चाहिए, यही निर्धारित करना उसका विषय 
है। अतएव हिन्दुस्थान की वर्तमान अहिंसात्मकता सर्वथा नैतिक मानी 
जा सकती है; क्याकि वत्तेंमान देश, काल तथा पात्र के विचारो से ऐसा ही 
आचरण अपेक्षाकृत अधिक व्यवद्ायें है। धर्म का एकमात्र लक्ष्य 'भूतहित- 
मत्यन्तम्‌' सम्पादन करना है। धर्माचरण का यह उद्देश्य त्रिकालाबाधित 
है, परन्तु उसका बाहरी रूप परिस्थिति के अनुसार परिवर्तित हुआ करता 
है। स्पॉर्टन लोगो के ज़माने मे कमजोर और निकम्मे बच्चों को हिंसक 
पशु के हवाले कर देना सर्वधा उचित भाना जाता था, क्योकि जहाँ 
समाज के लिए खाद्य-सामग्री कम हो और जहाँ लोग को छोटी छोटी दुक- 
डिया में घाटिया के बीच आक्रमणकारी पशुओ से हमेशा चौकन्ना और 
शस्त्सन्नद्ध रहना पड़े, वहाँ कमज़ोर आदमी समाज के लिए भार- 
रूप नही तो क्‍या हगे? ऐसे लोग समाज की बहुत-सी खाद्य-सामग्री 
तो समाप्त कर जावेगे, परन्तु जिस समय समाज-रक्षा का प्रश्न उपस्थित 
होगा, निहायत निकम्मे सावित होगे । अतएव अधिकाश लोगो के अविक 
से अधिक सुभीते और सुख के लिए ऐसे लोगो का न होना ही अच्छा 
भथा। परन्तु आज जिन राष्ट्रो की परिस्थिति स्पॉर्टंन लोगा की अवस्था 
से भिन्न है, उनके लिए अन्धे, लूले और लेगडे लोगो की रक्षा करवा तथा 
सार्वजनिक सहायता से उन्हे सुखी वनाना ही मनुप्योचित धर्म है। इस 
तरह पाठक देखेंगे कि घामिक आचरण का वाह्य रूप परिवर्तित हो जाता 
है; परन्तु नारद जी का पूर्व परिचित सर्वभूतहितमत्यन्तम्‌” वाला सिद्धान्त 
ज्यों का त्यो अक्षुण्ण रहता हैं। तात्पर्य यह कि गरावी जी का प्रत्तुत 
अहिंसात्मक कार्यक्रम हमारी वत्तेमान परिस्थिति मे अविक व्यवहार है! 
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अधिकाश लोगो के लिए अधिक सुविधाजनक है, और अधिक सुख का 
साधक भी हैँ, अतएव उसका आचरण हमारी वत्तेमान साधन-शून्य 
परस्थिति मे सर्वथा नीति-सम्मत है । 

अपनी प्रस्तुत परिस्थिति में गानी जी के अहिसात्मक कार्यक्रम की 
उपादेयता को स्वीकार करते हुए भी हमे कहना पड़ेगा कि नि दास्त्र 
और निर्व॑ल हिन्दुस्थान अहिसावर्म का अविकारी नही है। पुस्त्व-शून्य 
मनुष्य को ब्रह्मचयें का उपदेश जिस तरह व्यर्थ है, उपहासास्पद है, उसी 
तरह निर्व और निस्सहाय मनुप्य को अहिसा-धर्म का उपदेद देना 
भी निष्फल है । इस समय इस ब्रत के अधिकारी वे राष्ट्र हें जो जन-बल- 
समन्वित, सशस्त्र और सामथ्यंवान्‌ है और जिनमें हिसा करने की क्षमता 
और प्रवृत्ति भी है। अहिंसा के मूल में क्षमा की भावना विद्यमान 
रहती है। क्षमा-दान वह मनुप्य नहीं दे सकता जो कमजोर और 
दु्बेंल है। जिसमे प्रतिकार करने की शक्ति ही नही, वह आक्रमण- 
कारी को माफ नही कर सकता। यदि वह ऐसा करे तो उसे मिथ्या- 
चारी ही समझना चाहिए। आक्रान्त और असहाय चीन, जापान को 
माफी देगा  भेद-भाव से भरा हुआ असमथे हिन्दुस्थान ब्रिटेन के सामने 
किस मुह से कहेगा कि तुम्हारे अनुचित व्यवहारों का प्रतिकार करना 
मुझे मजूर नही है ? मजूर हो या न हो, उसके लिए कोई गत्यन्तर ही नही 
है। भतएवं हमारी यह निरिचित धारणा है कि हिन्दुस्थान की अहिसा 
अधिकाश में मिथ्याचार ही है, उसमे वास्तविक तथ्य कुछ भी नही | सभवत. 
महात्मा जी इस बात को जानते हूँ। पर परिस्थिति की छाचारी ही ऐसी 
है; इसमे किसी का वह नही। 

इसके सिवाय एक बात और भी है, जो ध्यान देने योग्य है। यद्यपि 
अहिसा-बर्म का तात्त्विक एव वैज्ञानिक सिद्धान्त भारतीय दर्शन-साहित्य 
का ही मौलिक आविष्कार है, तथापि जिस रूप में गावी जी उसे जन-समाज 
के सामने प्रस्तुत कर रहे हे वह ईसाई-मत के सम्पर्क से चिक्ृत हो गया है। 
बौद्ध-धर्म की दीक्षा छेकर ईसा ने यूराप के बर्बरताग्रस्त और खूँस्‍्वार 
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जत-समाज को यह उपदेश दिया कि अगर कोई तुम्हारे बाँयें गारू पर 
थप्पड भारे तो उसका प्रतिकार मत करो, बल्कि अपना दायाँ गाल भी 
आक्रमणकारी की ओर फेर दो । इस उपदेश का असर यूरोपीय मानव- 
समाज पर कुछ भी न हुआ, दे आज तक अपने पूर्वजों के समान ही वर्बेर 
बने हुए हूँ। हजरत ईसा ने तो उससे ऊध्वंबाहु होकर कहा कि तुम 
बुराई का प्रतिकार भत करो (पेल्छंछ; 06 6४) 'परू्तु ईसाई- 
मत के वर्तमाव उत्तराधिकारी स्वय बुराई (०४४7) का रूप धारण 
करके सारी पृथ्वी पर उपद्रव मचा रहे है। उन्होंने अपने कृत्सित सस्कारो 
की प्रेरणा से बुराई से अवरोध' वाले ईसा-अतिपादित सिद्धान्त को 
दुकरा कर गदी नाली में फेंक दिया। गाधथी जी उसे उठाकर यहाँ छे 
आये है। यथार्थ में बुराई से क्रियात्मक विरोध न करना, अथवा हि 
के भय से उसे निष्किय रूप से बर्दाएत कर लेना कोई पुरुषोचित सिद्धान्त 
नही है, व भारतीय सभ्यता को अहिंसा का यह विगढा हुआ रूप कभी 
भान्‍्य ही था। हमारे धर्मशास्त्र के जनुसार तो बुराई का हर तरह 
से विरोन करना पर्म-परायण पुरुष का कत्तंव्य माना गया है। इतिहास 
इस बात का साक्षी है कि निष्किय प्रतिरोव से बुराई आज तक कभी पराजित 
नही हुई। हिन्दुओ के धर्म-साहित्य मे मी ऐसा एक भी उदाहरण नहीं 
है जो इस बात को सिद्ध करे कि चुपचाप बदरश्ति कर लेने से भनृष्य- 
कृत बुराइयाँ जीती जा सकती है। वालक प्रह छाद ने ही अपनी विवश्षता 
के कारण ऐसे आचरण का एक उदाहरण छोड दिया है पर जैसा कि हम 
कह चुके है वह भी इस वात का प्रमाण है कि निष्किय प्रतिरोव से इुरात्मा 
प्राभव को प्राप्त नही हो सकता। करार वरसिह के तीक्ष्ण नेस-अहार 
से ही वह ठिकाने रूम सकता है, अन्यथा नहीं। 


हम पहले कह आये है कि धर्म-शास्त्र के अनुसार किसी भी कर्म कौ 
चैतिक योयता कर्ता की बुद्धि से ही आँकी जा सकती है। यथार्थ में अपर्म 
का स्थान मन ही हैँ, कर्म नही। आचरण तो हमारी मानसिक अवस्या 
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के अनुवाद-मात्र होते हैं। अतएवं मन की हिंसा ही यथार्थ हिंसा है। 
'मनसैव कृत पाप न शारीरकृत कृतम्‌ ।' धम्मपद भी यही कहता है -- 

मनोपुव्बद्भमा मनो सेठ्ठा मनोमया, मनसा च पढ़ुंटूठेन भासति वा 
करोति वा। 

ततो न दु खनमन्वेति चकक्‍कनु वहतो पदम्‌ ॥। 

कुन्ती ने युविष्ठिर को उपदेश देते हुए 'मनस्ते महदस्तु' कहकर धर्माह 
चरण का साराश ही बतलाया। मनुप्य के सारे पाप मन ही में उत्पन्न 
होते है। इसी लिए “मन एवं मनुप्यागा कारण बन्वमोक्षयो ” कहकर 
किसी धर्मशास्त्री ने मन ही को धर्माषर्म का उद्गमस्थान माता है। 
अतएव केवल वागी और कर्म की हिंसा को देखकर यदि हम यह निश्चय 
कर ले कि कर्त्ता का आचरण धर्म के विरुद्ध है तो अनेक प्रसगो पर हमारी 
घारणा नीति-शाघ्त्र की दृष्टि से निर्मूछ सिद्ध होगी। इसी छिए योगेश्वर 
कृष्ण ने भी अर्जुन को बुद्धि-साम्य का उपदेश देकर सम्राम-रत होने को 
उत्तेजित किया। शुद्ध और कत्त॑व्यनिप्ठ बुद्धि कौ प्रेरणा से की 
हुई हिसा इसी कारण धर्मशास्‍्त्र से समथित भी है। यदि इस बात को 
हम अच्छी तरह हृदयद्भम कर ले तो हिंसा के औचित्य और अनौचित्य 
के निर्गेय में भूल होने की सभावना नही रह जाती। , 

अहिंसा धर्म का तात्त्विक निरूपण करते हुए वगाल के प्रख्यात 
साहित्य-मर्मज्ष और विचारक स्वर्गीय वकिमचन्द्र चट्टोपाध्याय अपने 
क्ृष्णचरित्र' मे लिखते है -- ४ 

“अहिसा परम धर्म है ।” इसमे पहली आपत्ति यह हो सकती हे कि 
स॒व ठौर अहिंसा धर्म नही है । दूसरी यह कि स्वयम्‌ कृष्ण ने गीता में 
जो उपदेश दे अर्जुन को युद्ध में लगाया था वह इसके विपरीत है ।” 

“जो अहिंसा का यथार्थ मर्म नहीं समभता हैँ वही ऐसी आपत्तियाँ 
करता है। अहिंसा परम धर्म है, कहने से यह नही सम भा जाता कि कभी 
किसी प्रागी की हिंसा न करनी चाहिए, ऐसा करना अधर्म है । 
प्राणियों की हिसा किये बिना हम एक घडी नही जी सकते हें । यह 

फा० रेईे 
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ऐहिक नियम है। जो जल हम पीते है उसमें इतने छोटे छोटे कोडे 
भरे हे कि जिन्हे अगु-वीक्षण यत्र बिना और किसी तरह नही देख सकते 
हैं । हम ऐसे हजारों कीडे रोज़ जल के साथ पी जाते है । साँस हेने में 
हम हजारो कीडे सूघ जाते हे । चलने मे हजारो कीडे कुचल जाते है। 
सागय-भाजियों में हजारों कीडे पकाकर खा जाते है। अगर कहो कि 
यह अनजानी हिंसा है, इसमे पाप नही है तो मे कहूँगा कि जान-बूक कर 
प्राणियों की हिंसा किये बिना भी हम नही जी सकते है । जो सांप-बिच्छू 
हमारे घर में या चारपाई के नीचे आ बैठा है उसे हम न मारे तो वह 
हमें काट खायगा। जो बाघ हम पर भपटना चाहता है उसे हम न मारें 
तो वह हमें खा जायगा। जो हमे मारने के लिए तलवार उठा चुका है 
उसे हम न मारे तो वह हमें मार डाढेगा । जो चोर आधी रात को 
हमारे घर मे घुसकर हमारा सरबस ले रहा है उसे मार डालने के सिवाय 
और कुछ उपाय अपने बचाव का न हो तो उसे मार डालना ही धर्म की 
आज्ञा हैं। यदि हत्यारे का' अपराध प्रमाणित हो जाय और राज-नियम 
के अनुसार फाँसी का दण्ड पाने योग्य वह ठहरे तो विचारक उसे फाँसी 
की सज़ा देने के लिए लाचार है क्योकि यह उसका धर्म है ।” 
हू 4 4 २८ 
“अहिंसा परम धर्म का यथार्थ तात्पय यही है कि घमम-सयत 
आवश्यकता के बिना हिंसा न करना परम धर्म है। हिंसा रोकते के 
लिए हिंसा' करना अधर्म नही है बल्कि परम धर्म है।” (कृष्ण-चरित्र, 
पृष्ठ ४४७) 
चूट्टोपाध्याय महोदय के विचारों का भी साराझ्ष वही निकलता 
है जो हम पहले बतला चुके हे । लोकमान्य बारूगगाधर तिलक ने भी 
अपने गीता-रहस्य में अहिंसा-धर्म की ऐसी ही मीमासा की हैँ। कई 
उदाहरण और साधक प्रमाण देकर वे लिखते है -- 
/'साराश यह है कि “अहिंसा परमों धर्म ” के समान नीति के सामान्य 
तियमो से ही सदा काम नही चलता, नीति-शास्त्र के प्रधान नियम अहसा 
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मे भी कत्तेव्य अकत्ते थ का सूक्ष्म विचार करना ही पडता हैं ।” [गीता- 
रहस्य पृ० ३१ (कर्म-जिज्ञासा)] 

मास खाने की वेदान्तिक दृष्टि पर विचार प्रकट करते हुए 
जीवन्मुक्त स्वामी रामतीर्थ कहते है -- 

“यदि न्याय, धर्म, सत्य और अधिकार के लिए तुम्हारा शरीर 
लाखो और करोडो का सहार भी कर दे तो भी तुम शुद्ध, अविकल और 
निप्कलक होते हो ।” 

“बह वेदान्त था जिसने नर-सहार करने मे, बा-क अर्जुन के अपने 
बहुत नगीची और प्रियतम सवन्धियो का नाश करने में कोई आागानयीछा 
नही किया | जो अपने गुरु, चचा, भाई-बन्धु थे उन सबका अर्जुन को 
वध करना था। वेदान्त कहता हैँ कि इनके वध करने से अर्जुन दूषित 
नही हुआ । तो फिर बकरो या भेडो, बेलो या कोई भी पशुओ को 
मारने में वेदान्त कैसे सकोच कर सकता है। पर फिर भी वेदान्त तुमसे 
मास से परहेज़ करने को कहता हैं पर बिलकुल अन्य कारणों से ।” 

“अपने स्वार्थी ज़ायको की तृप्ति के लिए जब तुम मास खाते हो, 
त्तव मास खाना पाप हो जाता हैं । किल्तु यदि तुम उसे दवा की तरह 
व्यवहार करते हो, यदि तुम केवल उपयोगी कार्य करने और अपने शरीर 
को मानव-जाति के हित करने की यो यतम अवस्था में रखने के लिए 
उसे ग्रहण करते हो तो मास-भक्षण कुछ भी पाप नही हैँ ।” (रामतीय॑ 
ग्रथावली, खड तीसरा, भाग १६, रामतीथथें पब्लिकेशन लीग, रूखनऊ) 

इन अवतरणो से पाठकों को विदित होगा कि स्वामी जी के मतानुसार 
कायिक हिंसा अधर्म का रूप तभी धारण करती है जब उसे प्रेरित करने- 

/ वाली बूद्धि स्वार्थी और मलिन हो । न्याय, धर्मं और अधिकार के लिए 
» जो हिसा की जाती है, वह व्यावहारिक वेदान्त की दृष्टि से सर्वधा 
» उचित है । 

हमने इस अध्याय में जिस वेज्ञानिक तकं-सरणी का आधार लिया 
/ है, उसके समर्थन में इन तीन विचारक विद्वानों के मत पर्याप्त है । 


( ५६१६ ) 


अतएवं इस विषय को अब अविक बढाना हमसे अभीष्ट वही है | बहुत 
हो चुका | 

परन्तु अन्त में एक बात पर विचार करना मीमासक की हैसियत 

से हमे बिलकुल अनिवायें प्रतीत होता हैं। इस सम्बन्ध में यदि हम अपने 
मनोगत भाव को हृदय ही में दबाकर रख छोडे तो व तो हमें आन्तरिक 
सतोब ही होगा, न फिर गांवी जी के मतानुसार इस प्रसग पर हम सत्य- 
पालन में समर्थ ही हो सकेंगे । 

महात्मा जी के माहात्म्य की विशेषता यह है कि उनके मन, वचन 
और कर्म मे बडा विलक्षण सामजस्य है। यथार्थ मे महापुरुषों का लक्षण 
भी यही माना गया है कि वे जैसा सोचते हे वैसा ही बोलते हे और जो कुछ 
बोलते है उसका आचरण भी करते है । महापुरुषों के इस लक्षण को 

दृष्टि-पय में रखते.हुए हम इस बात पर विचार करना चाहते है कि 

गावी जी अहिंसा-धर्मं के पालन में कहाँ तक सक्षम सिद्ध हुए हे। गो 

तो पागल कुतो को और जाश्रम के ज्ियमाण बछडे को विष दिलवाकर 

उन्होने हिंसा-कर्मे किये ही हे। परन्तु ऐसी हिंसा को नीति-शास्त्र-सम्मतत 

समभ कर हम हिंसा ही नही मानते । यहाँ पर हमारा अभिय्ाय उ्त 

हिंसा-कर्म से है जो सर्वेधा अधर्म-मूलक है ओर जिसके समर्थन में 
£ भी तकें-सिद्ध दलील नहीं दी जा सकती । 

'इसमें सन्देह नहीं कि गराथी जी का व्यक्तिगत जीवन अहिसा- 
धर्में से ही अद्याववि सचालित हुआ है । उन्होने अपने जीवन में अनेक 
अपमान सहे, कई दुरात्माओं का सामना उन्हे करना पडा, परन्‍्दु वे हमेशा 
क्षमाशीर और अहिंसात्मक ही रहे। इस सम्बन्ध मे उन्होनें हजरत ईसा 
के उपदेश-वचन का अक्ष रश पालन ही किया है। एक गाल पर आषर्ति 
सहकर दूसरा गाल उन्होने आऋरमणकर्ता की ओर विलक्षण सहन-शीकता 
के साथ फेरा है! उनकी इस क्षमा-शीलता पर ससार मुग्ध है । हम 
भी इसी कारण महात्मा जी के व्यक्तित्व के पुजारी है । इस सम्बन्ध 
में हमारी श्रद्धालुता का दावा किसी से भी कम नहीं हे । 
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परन्तु जिस समय हम गावी जी के सार्वजनिक जीवन की ओर एक 
आलोचक की दृष्टि से देखते है तो हमे अपने हृदय में विशेष गो रव-भावना 
का अनुभव नहीं होता । लोकमान्य नेताओं के छिए सार्वजनिक कार्ये- 
क्षेत्र ही प्रधान होता है । अतएवं भावी इतिहास-लेखक उनके सर्वेगत 
जीवन के आवार पर ही अपना मत निश्चित किया करते है ] महात्मा 
जी के समान लोक-सेवक के लिए तो सार्वजनिक जीवन ही यथार्थ जीवन 
है। इस दृष्टि से यदि विचार करे तो हमे कहना पडेगा कि महात्मा जी 
अहिंसा-धर्म के पालन में बुरी तरह चूके है । हम नही समभ सकते कि 
इतने बडे महापुरुष के पीछे ऐसा कौन-सा दुर्देव पडा हुआ था कि जिसकी 
प्रेरणा ने साम्राज्य-निष्ठझा की कल्पित कत्तेव्य-मावना से उत्तेजित करके 
एक वार नही, दो वार नही, परन्तु तीन तीन वार एक से एक बडे महत्त्व- 
पूर्ण सावेजनिक प्रसगो पर गावी जी को महान्‌ अत्याचारपूर्ण, निःदुर 
और भयकर हिंसा-काण्ड का हामी बना डाला। दुर्देव, तेरा वुरा हो 
तूनें महात्मा जी के समात साथु और सरल-हृदय पुरुष का भी पीछा 
नहीं छोडा ! | 
पाठक यह सुनकर चौक नही । इस वात की ओर हम साम्राज्य- 
निष्ठा' शीषेक अध्याय मे कुछ सकेत कर चुके है । प्रसगवश यहाँ पर 
हम उसका विशेष खुलासा कर देना आवश्यक समभते है, गावी जी 
जन्म से ही शान्ति के प्रेमी और अहिसा के पुजारी है। परन्तु हिन्दुस्थान 
के दृषित वातावरण में और विशेषकर हिन्दुस्थानी रियासत के दीवान 
धराने में जन्म लेने के कारण राज-निप्ठा उनके रक्त के साथ प्रवाहित 
हो रही थी। यही निप्ठा आगे चलकर साम्राज्यवादियो के अनाचार- 
पूर्ण स्वार्थ-वाद के सामने समर्पित हो गई। आज अपने जीवन के 
उत्तरकाल में गावी जी इस बात पर विश्वास करने छगे हे कि 
हिन्दुस्थान का राष्ट्रीय उत्कषं पूर्ण स्वतत्रता के बिना सभव नही 
: है। परन्तु इस बात को समझने मे उन्हे बहुत देर छगी। अपने जीवन 
” का अधिकाश समय उन्होंने साम्राज्य-समाराधव ही में व्यतीत किया 


न्‍ँ 
हा 
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हैँ । गत यूरोपीय मह्दायुद्ध के अन्त तक उतके हृदय मे 'इनफीरियारिटी 
कॉम्प्लेक्स' ही काम कर रहा था और उसकी प्रेरणा से वे समझते थे कि 
ब्रिटेन की छत्तच्छाया मे ही रह कर हिन्दुस्थान सुखी रह सकता है । 
अपने व्यक्तिगत तथा सार्वजनिक जीवन में उन्होंने साम्राज्यवादियों 
के एक से एक बढकर अत्याचार देखे, बर्दाइत भी किये, परन्तु उनकी 
साम्राज्य-निष्ठा निश्चल बनी रही | इस ओडी भावना के वशवर्ती 
होकर उन्होने अपने प्रियतम अहिंसा-सिद्धान्त का अनेक बार वलिदाव 
कर डाऊ़ा। सबसे पहले उन्होंने बोअर लोगो के विरुद्ध ब्रिटिक्ष सा्राज्य 
का साथ दिया । वे स्वयम्‌ इस बात को अपनी आत्म-कथा में स्वीकार 
करते है कि साम्राज्य की सहायता करते समय उनके मनोभाव वोअरो 
के विरुद्ध नहीं भे । वे इस बात को भी अच्छी तरह जानते थे कि ऐसे 
युद्ध मे योग देना अहिसा-घर्मे के विरुद्ध था। यहँ सब संमकी हुए भी 
उन्होने हिंसाकारियो को सहायता देना अपना कत्तंव्य माता । 
दूसरा प्रसंग जूलू-बछूवा के समय उपल्थित हुआ । बोअरन्‍्युद्ध के 
सम्बन्ध मे तो कम से कम इतना कहा जा सकता है कि वह करीब 
बराबरी का युद्ध था । बोअर लोग स्वयम्‌ अच्छे सिपाही थे और उन्होने 
अँगरेजो का बडी दिल्लेरी से सामना किया । परन्तु बेचारे जूलू तो विलकुछ 
अवाक्त और निल्सहाय थे। गावी जी स्वयम्‌ छिखते हे कि उन्होंने सगठित 
रूप से कोई बगावत ही नहीं की थी। फिर भी ऐसे निहत्ये लोगो पर 
ब्रिटिश साआआज्य के हृदयहीन अधिकारियों ने आक्रमण किया । बनें 
स्त्री-्वच्चो के साथ छिपे हुए शान्ति-प्रिय गौर निर्दोष जूलुओ को भेगरेज 
सिपाहियो ने उतकी बस्ती में भुस-चुस कर गोलियों से मारा। हिर्तक 
बन्दुकों की आवाज़ गावी जी के कांनो मे प्रार्थना के समय आतंक 
ही से सुनाई देती थी, और उनके हृदम के टुकडे टुकडे करतौ थी। ऐसे 
हिसाकारी, दर्दनाक और नीचातिनौच दुष्कर्म को उन्होने अपनी आँतों 
से देखा और विरोध प्रकट करने की वात तो दूर रही, परोक्ष रुप मे 
उन्होंने उस कूर काण्ड का समर्थन ही किया। इस सम्बन्ध में एके अहिता 


। 
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प्रेमी का जो नैतिक उत्तरदायित्व था, उससे महात्मा जी पराड मुख 
हो गये। 

इस प्रकार अहिसा-धर्म के पाछन में दो महत्त्वपूर्ण प्रसगो पर 
महात्मा जी विचलित हो चुके । परन्तु फिर भी ऐसा कहा जा सकता 
हैँ कि उनका सार्वजनिक जीवन उस समय तक विश्ञेप उत्कर्ष को प्राप्त 
नही हुआ था और न उनमें इतना नैतिक सामथ्थ्ये ही था कि उन अत्याचारों 
का किसी तरह विरोव कर सकते । परन्तु गत यूरोपीय महासमर में 
उन्होने जो कुछ किया उसके पक्ष में ऐसी कोई भी वात नही कही जा 
सकती । उस समय तक वे अपने आत्म-चलू का काफी परिचय दे चुके 
थे। सार्वजनिक नेता की हैसियत से वे प्रख्यात भी हो चुके थे। उनकी 
दी हुई अहिसा-धर्म की दुह्ई भी दूर दूर तक सुनी जा चुकी थी । इस 
वार वे दक्षिण-आकिका के दूपित और परावलूम्बी वातावरण से मुक्त 
भी थे। फिर भी उनकी साम्राज्य-निप्ठा सामने आईं और उससे कोन 
पृकड कर सिद्धान्त-प्रितता को उनके हृदय से बाहर कर दिया । 
आरतीय लोकमत के विरुद्ध प्रतिष्ठित राष्ट्रननेताओ की परवाह न करते 
हुए उन्होने ब्रिटिश सरकार की ओर से अवैतनिक रिक्रूटिंग एजेन्ट 
का काम किया। साधारण से सातारण लोगो ने उन्हें चेतावनी दी, उन्ही 
से सुने हुए अहिसा-धर्म की उन्हें याद दिलाई, पर इस वार भी लोगो ने 
उनकी धर्मे-बुद्धि के द्वार पर साम्राज्य-निष्ठा का ताछा छूगा हुआ ही 
पाया | इस तरह जो गावी जी आज भारतीय जन-समाज को लूट-मार 
होती हो तो होने दे! कहकर अहिसा की ऐसी आदशैवादी अव्यावहारिक 
और अनेतिक शिक्षा दे रहे हे, वे अपने सावेजनिक जीवन के सभी महत्त्व- 
यूर्ण प्रसगो पर लूट-मार करनेवालो का ही साथ देते आये। गावी जी के 
एक विवेकी भक्त की हेसियत से जब हम इस वात पर इस दृष्टि से विचार | 
करते है तो हमारे कठोर हृदय को भी एक ऐसी कडी ठेस पहुँचती है कि 
उसके आधात से आँखों के सामने कुछ अँधेरा-सा छा जाता हैं। उस 
अँधेरे मे हमे गाथी जी का देदीप्यमान बडप्पन कुछ धुंवला-सा और 


कं 
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महितर दिलाई देता है। सभव है, यह हमारे ही कलुषित तेत्रो का 
दोष हो । 

आजकल महात्मा जी अहिंसा-पर्म के इतने अटल मेक हे कि वे 
न्यायोचित हिंसा भी वर्दाइत वही कर सकते। बल-अगोग-पूर्वंक बात्म-रक्ष 
करने का अधिकार देने मे भी उन्हे कुछ सकोच होता हैँ। ऐसी हालत 
में यदि वे किसी हिसा-कर्मे मे न्याय-पक्ष की ओर से भी सहायक होते, 
तो भी उन्हे आलोचको की दृष्टि भे कटाक्ष का पात्र होता पड़ता । 
परन्तु जिन हिंसाकाण्डो का समर्थन गाधी जी ते अपने जीवन में किया 
है दे स्याय-मूलक भी नहीं थे। उत काप्डो की रखता सर्वधा अपर्म के 
आधार पर की गई थी, और ताज़ाज्यवाद के स्वार्थी प्रवर्तेकों के हारा 
प्रेरित हुई थी। गत यूरोपीय युद्ध में रैमझे मेकडानस्ड के समाव 
साधारण कोटि के छोगो ने सरे आम खुल कर युद्ध का विरोष करते 
हुए अहिसा-माव एवम्‌ शान्ति-प्रियता का परिचय दिया और उप्के 
प्रिषाम मे साहस के साथ बन्दी-जीवन के कष्ट भी सहे। परल्तु गाधी 
जी के समात धम॑-निष्ठ महापुरुष और अहिसा के अनन्य पुजारी ने उस 
व्यापक जन-हृत्या का विरोध तो किया ही नहीं, बरन्‌ कडी मिहनत के 
साथ एक सिपाही का बोरिया-बदना बाँधकर फिरते हुए छोगो को 
हिंसा-कर्म मे प्रवृत्त होने के लिए उत्साहित किया। अहो, किसाश्यमत 
परम्‌।' सचमुच यह एक कड़े आहचर्य की बात है। देहातो के मुँहाद 
किसान उनके मुँह पर कहा करते थे कि भाप अपनी ही शिक्षा के 
विरुद्ध यह पैसा उलठा काम कर रहे हूँ। सार्थक उत्तर के अभाव में 
गाधी जी इस प्र को सुनकर चुप्पी साथ लिया करते थे, पर अपनी 
साम्राज्य-सेवा से विचल्तित न हुए । हमारे पूर्व-कथित विश्मय की 
बाँध उस समय बिलकुल हो दूट जाता है जिस समय गाघी जी शो हैं 
यहू भी कहते हुए सुकते है कि मुझे अपनी उन सम्राम-समर्थक कार 
वाइयो के किए कुछ भी पश्चात्ताप नही है। ऐसा कहते हुए वे है8 
साधक दलोड़े भी पेश करते है जिनकी चर्चा हम असहयोगजकरत 
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में अच्छी तरह कर चुके है। वे ऐसा करें, परन्तु हमारा यह तक-सिद्ध 
विश्वास है. कि गाबी जी के जीवन-सिद्धान्त तथा सार्वेजनिक कार्य-क्रम 
के भावी मौमासको तथा इतिहासकारों की उतकी दलीले न पट 

सकेगी और आनेवाली जन-सतत्ति के सामने उन बातो की कैफियत 
देने मे उन्हे वडी कठिनाई पडेगी । स्वयम्‌ महात्मा जी को यह इच्छा हें 
कि अत्पात्मा को नापने के लिए सत्य का गद्य कभी छोटा न बने । 


अध्याय २७ 


साम्यवाद 


हमारी यह सृष्टि अत्यन्त विषम है। यथार्थ मे विषमता का ही नाम 
सार हैं। समता में तो उसका लूय है। सत, रज गौर तम के तारतम्प 
से प्रसार पाया हुआ यह ससार एक क्षुब्ध महासागर के समान है । इसमें 
त्रिगुणात्मक बासनाओ की आँधियाँ अह॒निश चलती रहती है। जल का 
भहासागर तो कई बार शान्त भी दिखाई देता हैं, परन्तु विषयों का वह 
भव-सागर सदैव शुब्ध और अज्ञान्त रहता हैं। इस विद्वव्यापी क्षोम 
मे, विषय-वोचियो के आन्दोलन में शान्ति-स्थापन करना ही मानवी प्रयलो 
का घ्येय हुआ करता है। ससार के महापुरुष सदैव से यही काम करते 
भाये है। हमेशा से वे यही कहते आये है कि साम्य ही सच्ची अवस्था है। 
विषमता केवल बाहरी मायावों रूप हूँ । आणी साम्यावस्था में ही अपने 
जीवन के परम उत्कर्ष को प्राप्त होता है। सृष्टि की परित्यिति विषम 
हैं, परन्तु उसका ध्येय समत्व है। विषमता में सघर्षण, कलह और अगात्ति 
हैं, समता में सुविधा, सुख और शान्ति है। समता स्वेह् की छता है। वह 
जन-समाज में फैलकर लोगो को एक दूसरे से सम्बद्ध बना देती हैं। 
प्राणियों के हृदय-बत्थन मे परमात्मा का रूप प्रतिविम्बित होता है। 
तात्पर्य यह कि हृदयो का सगठन समता ही कर सकती है। समत्व में ही 
सृष्टि का योग है। समत्व योग उच्यते ।! इस योग से जन-समाज के योग 
और क्षेम दोनो सम्पादित होते हे । 

जन-समाज में समता स्थापित करने का प्रयत्त बिलकुल नया 
नही, बहुत प्राचीन है। मनुष्य को सभ्यता ने समत्व का आदरें बहुत पहले 
से निश्चित कर दिया हैं। छेकिन फिर भी समस्या भौजूद है, क्योकि 

प्र 
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जन-समाज मे विषमता अब तक बनी हुई हैँ, दिनोदिन बढती जा रहो हूँ। 
हम सरोखे मनृष्यो के लिए यह कहना अत्यन्त कठिन है कि इस पृथ्वी 
पर समता का यह चिर-चिन्तित आदर्श कब्र और किस प्रकार सिद्ध 
हो सकेगा। लेकित फिर भी मानवी सभ्यता इसी एक बात के लिए 
अयलशोल रहती आई हूँ। वैदिक काल से छेकर आज तक इस पृथ्वी 
पर जितने महापुरुष हुए, उन सभी ने सानवधर्म के आधार पर जन-समाज 
में समत्व स्थापित करने का ही भगीरथप्रयत्त किया है। परल्तु 
समता की जाह्नवी अभो तक इस भूछोक पर नही उतरी। 

आधुनिक सास्यवाद के औचित्य अथवा अनौचित्य को ठीक-ठीक 
समभने के बहुत पहले हमें यह अच्छी तरह हृदयगम कर लेना चाहिए 
कि मनुष्य-समाज के सम्बन्ध में जब हम 'समत्व' शब्द का उपयोग करते 
हैँ तो उसका यथार्थ आशय क्या होना चाहिए । इतना तो हम समभ चुके 
हैँ कि समता के विकृत रूप का हो नाम ससार हूँ) यह सारी सृष्टि हो 
विषम है। अतएव समता का अभाव जन-समाज मे भो पाया जाता है। 
क्योंकि मनुष्य भी सृष्टि के अन्तर्गत रहनेवाला प्राणी है। छोगो के गुण- 
धर्म भिन्न-भिन्न हुआ करते है। कोई मूर्ख है, कोई पडित है। कोई श्रीमान्‌ 
है, कोई दरिद्र है। कोई सबल और स्वस्थ है, कोई रोगी है। कोई दुखी' 
है, कोई सुखी है। कोई सरल है, कोई कुटिल है । इस तरह जन-समाज 
में अनेकानेंक अवस्था, आचार तथा विचार के छोग पाये जाते हैं। 
मानव-स्थिति और स्वभाव की यह अनेकता प्राणियों के विकास का नैसगिक 
परिणाम है। ससार में कई प्रकार के लोग हमेशा से रहते आये हैँ । प्रगति- 
मान्‌ सभी है, पर आगे-पौछे चलते है। पूर्ण विकास (मोक्ष) की तोर्थ- 
यात्रा के पथिक सभी मजिलो मे पाये जाते है। कोई पहुँचने पर है, कोई 
मध्य में हे और कोई मुश्किल से अभी पहली मजिल ही पहुँच पाया 
हूँ। ऐसे सभो तरह के छोगो को एक ही जन-समाज में रहना है । जहाँ 
मूर्ख और पडितं, सबक और निवेल, श्रीमान्‌ और दरिद्र, सरल और 
कुटिल, ऐसे सभी प्रकार के छोगो को एक ही समाज तथा राष्ट्र के अन्तर्गत 
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संगठित और सुव्यवस्थित अवस्था मे रखना है, वहाँ शासन-व्यवस्था का 
क्या रूप हो, यही हमें पहले निरचय कर लेता चाहिए। 
यह बात तो बिलकुल प्रत्यक्ष है कि मनुष्यो की बाहरी और भीतरी 
असमता मिटाई नहीं जा' सकती । जब तक सुष्टि रहेगी, भिन्नता 
बनी रहेगी। यदि यह सभव होता, तो सीधा रास्ता यहीं था कि जन- 
समाज सें सभी आदमी एक समाच समभादार, श्रीमान्‌ और शक्तिमान्‌ 
बना दिये जाते । पर अभी तक ऐसी कोई जादू की छही किसी भी 
महापुरुष के हाथ नही लगी। ऐसी दशा मे सामाजिक व्यवस्था स्थापित 
करने के लिए एक ही उपाय रह जाता हूँ। सक्से पहले भिन्न-भिन्न गुण- 
धर्म के लोगो का स्थूल वर्गीकरण कर छेना चाहिए। तत्पद्चात्‌ प्रत्येक 
वर्ग की सम्मिलित शक्ति को समाज-सेवा के उस क्षेत्र मे ढाकू देती 
चाहिए जो उसके गुणकर्म-स्वभाव के अनुकूछ हो। इसके सिवाय जन» 
समुदाय में सामाजिक सम्बद्धता स्थापित करने का दूसरा उपाय हो नही 
हो सकता। भारत के प्राचीन आर्यों दे हिन्दू-समाज की रचना इसी नैसगिक 
आधार पर की थी। असमता मे हम समता नहीं छा सकते, सामझ्जस्य 
ही स्थापित कर सकते है। यह काम भी वडी कठिनाई से होता है । आचीन 
आरयों ने वर्णोश्रम-घर्म के द्वारा मानवी विषमता के बीच ऐसा ही समत्वय 
स्थापित करने का सफल प्रयत्न किया था। वर्णाश्रमधर्म के मानदेवाले 
उसके अनुशासन से वाहर होकर, लक्ष्य-अष्ट हो गये, इसमे सन्देह नहीं। 
परन्तु इस दुघंटना से व्यवस्था की प्रणाली तथा उसके मूलगत सिद्धान्त 
पर कुछ भी आघात नही पहुँचता। वह बिलकुल बक्षुण्ण है। वह सर्वथा 
स्वाभाविक और सच्ची व्यवस्था है। उसका उद्देश्य समता नहीं, 
समन्वय है | 
पर एक बात यहाँ पर विद्येष ध्यान देने योग्य है। सामाजिक 
समन्वय के लिए यदि समता सभेव नहीं, तो समता की भावना तो जरूर 
हो चाहिए। यह भावता जन-समाज के लिए अभी तक बडी इुरथ 
सिद्ध हुई है। इसी भावना का प्रचार करना ही समाज-सुधारको का परम 
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उद्देश्य हुआ करता हूँ । इस भावना के जाग्रत होते ही लोग सहसा सम 
नही हो जाते, उनमे उनकी विषमता पूर्ववत्‌ बनी ही रहती है। परिणाम 
इतना ही होता है कि भनुष्यत्व के नाते एक दूसरे को समभाव से देखकर 
लोग परस्पर कत्तंव्यशील हो जाते है। पारस्थारिक कत्तंव्य-गीलता के 
द्वारा जन-समाज का बँयक्तिक और सामूहिक विकास सम्पादित होता 
है। यही जीवन का ध्येय भी हैं। जो समाज इस लक्ष्य-सिद्धि का सहायक 
नहीं हो सकता, वह सर्वया त्याज्य हूँ । 


ससार में सम-भावना के प्रचार करनेवाले सिद्धान्त को ही साम्य- 
वाद कहना चाहिए। भिन्न-भिन्न गुणधर्मानुसार भिन्न भिन्न क्षेत्रों में 
काम करते हुए भी मनुष्यत्व के मच पर सभी समान हैं, अतएव वे एक दूसरे 
के लिए आदरणोय है। जो सिद्धान्त लोगो को ऐसी सदुभावना के 
आधार पर आचरण करने का आदेशण देता है उसी को साम्यवाद कह 
सकते हें। यही उस्त वाद का बुद्ध, सरल और व्यापक आशय है। 


पश्चिमी दुनिया से साम्यवाद की जो ध्वनिश्नतिष्वनि अभी कुछ 
नर्षों से सुनाई दे रही है, उसका रूप-रग ही कुछ और हैँ। वह इस नये 
ज़माने की नई आवाज़ हू और कदाचित्‌ आवाज उठानेवाले स्वय यह 
नही जानते कि वे क्‍या चाहते हे ओर उनका अभिप्राय कहाँ तक शक्‍्य 
है। पश्चिम का साम्यवाद बुभुक्षित प्राणियों के पेट से निकला हुआ 
नाद है। वह दरिद्रता की पुकार है, क्षूव्रा और वेकारी का पेश किया 
हुआ दावा हूँ। उसे हम केवल 'साम्यवाद' नहीं आधथिक साम्यवाद' कह 
सकते हे। अंगरेजी के सोद्यलिज्म” शब्द के अन्तर्गत जो आशय है, 
उसका पर्यायवाची 'साम्यवाद' नहीं हो सकता, इस शब्द का अर्थ 
बहुत व्यापक हूँ। पाइचात्य साम्यवाद का आन्दोलन जन-समाज में 
आथिक समता (छ60०70०7ां० 00700'%०ए) स्थापित करने के 
लिए है। अतएवं उसे आशिक साम्यवाद' कहना उपयुक्त होगा। इस 
तरह साम्यवादी आन्दोलन के कई पहलू हो सकते है। महात्मा जी 
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के द्वारा प्रगति पाया हुआ हरिजन-आत्वोजन भी साम्यवाद का एक 
रूप हूँ। हिन्दू-समाज के अन्तगंत रहनेवाली अछूत जातियाँ समाज के 
अन्दर समाचता का अधिकार चाहती है। मन्दिर, घाट तथा शालाओो 
में वे समानाधिकार से सवर्ण हिन्दुओ के साथ रहने के अभिराषी हूँ। 
यह भी एक साम्यवादी आन्दोलन हैं। इसे सामाजिक साम्यवाद' कहना 
उचित होगा। मुहम्मद, ग्रौतमबुद्ध तथा वैष्णव आचार्यों ने धर्म के 
क्षेत्र में समता स्थापित करने का प्रयत्त किया था । अपने अपने सम्प्रदायों 
में उन्होंने सभी प्रकार तथा वर्ण के स्त्री-पुरुषो को समांनाधिकार दे रखा « 
था। (ैष्णव-सम्प्रदाय' मे ब्राह्मण और शूद्र एक ही पक्ति में बैठ 
सकते थे। 'जातनपाँत पूछे नहिं कोई। हरि को भजे सो हरि का 
होई।॥' तूलसीदास जी के इस पद से वैष्णध-सम्प्रदाय के 'धामिक सास्य- 
वाद' का चित्र अकित है। कहने का आशय यह है कि जन-समाज मे 
आवद्यकंतानुसार समता स्थापित करने का प्रयत्न जीवन के कई 
क्षेत्रो मे हो सकता है । अभी तक उसका आन्दोलन चार प्रमुख क्षेत्रों में 
हुआ है, घामिक, सामाजिक, राजनैतिक और साम्पत्तिक । धामिक साम्म- 
वाद' के दिन गये। विज्ञान के इस कलियुग में धर्म के प्रति सार्वशनिक 
अनास्था दिखाई देती हूँ। इसलिए धर्म का क्षेत्र बहुत कुछ खाली 
पडा हुआ हूँ। वहाँ जो थोडे से छोग बासन मार चुके है, वे जनता 
की बची-लुची घर्म-अ्रद्धा की बदौलत अपना उल्लू सीधा कर रहे हैं। 
वे प्रतियोगिता के बाहर है । 

वर्तमान युग में साम्यवाद के कैवल दो रूप दिखाई देते है। उसका 
सामाजिक रूप हमें भूपृष्ठ-व्यापी हरिजन-आन्दोलन में दृष्टिगत होता 
है। पाठक जानते ही हैँ कि वलितौद्धार तथा अस्पृइमता-निवारण 
के प्रइन केवल हिन्दुस्थान के हिन्दुओ में ही सीमित नही है। बह समह्या 
मुसलमादो के सामने भी है। पश्चिम का ईसाई-समाज भी इससे वा 
नहीं है। साराश यह कि हीत और दलितवर्ग की सख्या ससार में तभी 
जगह पाई जाती है। इस वर्ग का आत्दोलन हिन्दुस्थान में दलित 
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और अछूतो के द्वारा तथा अमेरिका और आफ़िका में काले हब्शियों 
तथा इतर जातियो के द्वारा प्रकट हो रहा है। इस तरह साम्यवादी 
आन्दोलन का यह सामाजिक रूप हमारे सामने दृष्टिगत होता है। 
इस पृथ्वी के जन-समाज में यह सर्व-व्यापी हरिजन-आन्दोलन एक ओर 
चल रहा हैं। गाधी जी इस आन्दोलन के प्रमुख सूत्रधार है। इसी 
के साथ-साथ दूसरी ओर एक दूसरा साम्यवादी आन्दोलन दुनिया 
के अर्थ-क्षेत्र में चल रहा हैं। गरीब मजदूर और किसान इस वात का 
दावा पेश कर रहे है कि देश या समाज के पास जितनी सम्पत्ति है, 
उसका सबको समान हिस्सा मिलता चाहिए। थोडे से लोग ही उसका 
अनावश्यक उपभोग क्यों करें, शेष भूखों क्यों मरे ? देश की सम्पत्ति 
एक सावंजनिक चीज है, उसका उपभोग सबको कम से कम आव- 
इयकतानुसार क्यों न मिले ? इस आशिक साम्थवाद के सिद्धान्त को 
वर्तमान जन-समाज में प्रस्तुत करनेवाला कार्लमार्से था। वह एक 
जमंन यहूदी था। यहूदी होने के कारण वह राष्ट्रीयता की कद से 
वाहर था। अतएवं उसने गरीब छोगो की अर्थ-समस्या को अन्त- 
जातीय दृष्टि से देखा और आर्थिक समता स्थापित करने का मार्ग 
दिखाया। इस पथ पर सामुदायिक रूप में आरूढ होनेवाला रशिया 
के सिवाय अभी कोई भी दूसरा राष्ट्र नही हैँ। कार्लमाकर्स के 
बतलछाये हुए मार्ग का यथासम्भव पालन करनेवाला दूसरा आदमी 
लेनिन हुआ, जिसने आर्थिक समता की बुनियाद पर ही समाज-रचना 
करने का प्रयत्त किया। साराश यह कि सास्यवाद के इस आर्थिक सिद्धान्त 
का जन्मदाता कालमाक्स हे और उसका प्रवर्तक छेनिन। साम्यवाद के 
इस आ्िक रूप को सोशलिज़्म' तथा कम्यूनिज्म' भी कहते हे। 
यह योरप में क्यो और किस तरह पैदा हुआ, इसका सारा इतिहास 
है। आज इस प्रकरण मे हमे खास कर यह देखना हैँ कि आथिक 
विषमता को दूर करने की--'आध्धिक साम्यवाद' स्थापित करने की 
सच्ची कुओ्जी किसके हाथ लगी। फिर भी पदिचिमी साम्यवाद के 
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यथार्थ आशय को समभने के लिए कुछ थोडा-सा ऐतिहासिक 
दिग्दर्शन बहुत आवश्यक हैँ । 

मानव-समाज का इतिहास छोगो के वैयक्तिक तथा ,सामूहिक 
स्वार्थों के सघर्ष का इतिहास हे। अपनी सभ्यता के प्रांतःकाल में 
भनुष्य-जाति ,छोटी-छोटी टोलियाँ वाधकर रहा करती थी।- इस 
दक्षा में उसके स्वार्थ और परमार्थ के विचार टोलियो में ही सीमित 
रहा करते थे। झताव्दियों के वाद एक ही भूमिखण्ड और जल- 
वायु मे रहते।.रहते इन छोटे छोटे परिवारों ने मिल कर एंक बडे जन- 
समाज की रचना की। कुदुम्ब के किसी वयोवृद्ध मुखिया के आधीन 
होकर रहते की आदत मनृष्य को बहुत प्राचीन हैँ। इसी को पैत्रिक 
चासन-श्रणाली , (एप्पथऋएणाओं 5986०) भी कहते है। 
जिस समय कई, कुटुम्ब-परिवार के छोगो,ने मिलकर एक वृहतृ- 
समाज की रचना की, मनुष्य के इसी प्राचीन सस्कार ने राजाओं को 
जन्म दिया। एक ही व्यक्ति की एकछत्न-शासन की प्रणाली पृथ्वी पर 
सदियो तक जारी रही। राजाओ की प्रतिष्ठा बहुत बढी, यहाँ तक कि 
वे ईदवर के भेजे हुए प्रतिनिधि माने जाने छगें। छोगो के इस 
मनोसाव के आधार पर पीछे-पीछे इन राजाओ के उत्तराधिकारियो 
ने स्वय इस बात का दावा करना शुरू कर दिया कि वे साधारण मनुष्य 
नही, प्रत्युत पृथ्वी पर भेजे हुए ईदवर के दूत है, और उनके ज्ञासनाविकार 
लोगो के दिये हुए नही, प्रत्युत ईब्वर-दत्त (09/76 'िह7) 
है। राजाओ-महाराजाओबों की इस धारणा ने उन्हे घीरे-घीरे निरकुश 
बना दिया। परिणाम यह हुआ कि वे अपने आचार-विचार में उच्च 
खुल और स्वछल्द होकर लोकमत से छापरवाह हो गये। राजाओी की 
इस आत्म-विस्मृति तथा तज्जनित दुराचारो नें जन-समाज में व्यापक 
और. गम्भीर असन्तोष फौछा दिया। यही सार्वजनिक असन्तोष भॉर्गि 
चलकर. आधुनिक डेमोक्रीसी (00770०८४८७) का जन्यदातों 
सिद्ध हुआ | 
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प्रजा ने सम्मिलित रूप से राजा का विरोध किया। प्रजानसत्ता 
के हामी सिपाहियो ने जब राजमहलों पर आक्रमण किया, तो राज- 
भत्ता उनके हाथ आ गई। राजा या तो कैद कर लिया गया या मार 
डाला गया। उसकी सत्ता किसी भी एक मनुष्य के हाथ नहीं रूग 
सकती थी, क्योकि एकच्छत्र शासन के विरुद्ध ही तो वह आन्दोलन 
खडा किया गया था। इतलिए 'डमोत्रेमी' के समर्थक सिपाहियो ने राज- 
सत्ता की बराबर वरावर वोटियाँ काट-काट कर आपस में बाँट ली। 
एक बोटी एक आदमी के हाथ आईं। इसी को आजकल की भाषा 
में ब्होट' कहते हे। ब्होट यथार्थ में राज-सत्ता की एक बोटी हूँ। 
इस बोटी की बदौलत इस जमाने का हर एक आदमी ज्ञान से मचरूता 
फिरता हैं। वह समझता हूँ कि शात्नन की बागडोर मेरे हाथों में 
है। इस तरह राज-सत्ता वोटियो मे कट कर “होट' हुई और सरे 
आम लुट गई । परिगामस्वरूप प्रजा-तत्ता ([0७70०78००) का 
जन्म हुआ। 

इस सक्षिप्त दिग्दर्शन के कारण पाठक ऐसा व समझे कि प्रजा- 
सत्ता का सूर्योदिय एकदम पूरा हो यया। राजा के सिंहासनच्युत होने 
के बाद उसकी सत्ता तो लूट गई, लेकिन ऐसी छूटो मे जैसा कि हुआ 
करता है, सबू और शक्तिमान्‌ ही त्क्ते अधिक मार छे गये । 
राज-सत्ता एक आदमी के हाथ से छूट कर कुछ थोडे से बडे 
आदमियो के हाथ आ गई। शेष जन-समाज हाथ मरूता रह गया। इन 
थोडे से आदमियो ने राजा के स्थान पर अपनी सत्ता (08४८०४9) 
स्थापित की। कई देशो में तो इन थोडे से छोगो ने राजा को अपने 


' प्रभाव मे छाकर अपना स्वार्य सिद्ध किया ओर दाम, दण्ड और भेद 


इन तीनों शास्त्रों का प्रयोग करके जन-साधारण को सदियों तक 


' त्ञास दिया। इस तरह बहुत घीरे-घीरे. राज-सत्ता छोगो के हाथ लगती 


आई हैं। अभी भी ऐसा नही कह सकते कि डेमोक्रेसी' का पूर्ण विकास 
पृथ्वी पर हो चुका हैं। प्रजा-सत्ता-हपी सूर्य-मण्डल का बहुत-सा 
फा० रेड 
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अंश अभी भी क्षितिज में छिपा हुआ हैं। आज हमारे सामने साम्यवाद 
का जो ध्रइन छिडा हुआ है, वह इस बात का प्रमाण है। वह इस बात 
को घोषित करता है कि केवल एक ब्होट की बंदौक्तत ही मनुष्य 
स्वतत्र आत्मेशासक नहीं हो प्रकता। समाज में जो पूंजीवाडे आदमी 
है, वे अपने पैसे के प्रभाव से गरीब लोगो के ब्होट खरीद लेते है और 
इस तरह शासन का सूत्र अपने हाथो में छेकर अपना ही समुदाय-गत 
स्वार्थ सिद्ध करते हे, जन-प्ताधारण की चिन्ता उन्हे नहीं होती। 
अतएव जब तक समाज में सम्पर्ि-विभाग को यह वर्तमान विषमभता 
बनी रहेगी, तब तक सर्व-स्ाधारण छोय अपने व्होट स्वतत्र रूप से 
देने में सक्षम न हो पर्कंगे। उन्हे ज्ञान और सम्पति दोनों की जरूस 
है। इसलिए इश्त अर्थविषमता का मूलोच्छेदन सबसे पहले होना चाहिए! 
तब कही ययाथे प्रजा-धत्ता का जन्म होगा । इत्तके पहले श्षच्ची प्रजा- 
सत्तात्मक गासन-प्रणाली का स्थापन अस़मव है। यही वर्तमान सोश्य- 
लिज्म' का सैद्धान्तिक रूप है। वह एक ऐसा आ्िक आन्दोलन है 
जिसे पृथ्वी के मजदूर अर्थाथियों ने खड़ा किया है। इस आन्दीलत का 
जन्म यूरोप में इसलिए हुआ कि वहाँ वडी भपकर अर्व-विषमता विद्यमात 
हैँ। यह विषमता क्यों और कैसे आई, इस पहन का उत्तर इस युग की 
भौतिक विज्ञान देगा । 
यूरोप एक ऐसा महाद्वीप है जिसकी अधिकाश भूमि वर्फ और पाले 
की मार से अपनी उत्पादक शक्ति खो चुकी हैं। जैसे जैसे इस महाद्ी 
की जन-सख्या बढती गई, वैसे बसे लोगो के सामने जीविका का प्र 
उम्र रूप धारण करता गया। यूरीपीय राष्ट्रों के लिए 
जमीन की पैदावारी पर सर्वधा आजित होकर रहना असभव ही गया! 
इंग्लेड सरीखे देवा में जहाँ करीब साढ़े चार करोड की आबादी है, मुश्कित 
से दस छाख आदमी काइत कर सकते है। ऐसी दणा में शेप जन-समाज 
अपना जीवन-निर्वाह कैसे करे ? आवश्यकता आविष्कार की जननी होती 
है। अतएव परिस्थिति की प्रेरणा ने छोयो को उद्यमन्श्ीकू वना दिया । 
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कला और विज्ञान की ओर यूरोपीय राष्ट्रो की मानसिक प्रगति हो चली। 
होते होते एक समय ऐसा आया कि वहाँ के वैज्ञानिक इस बात की चिन्ता 
में लग गये कि कच्चे मार से थोड़े समय में अधिक से अधिक चीज़े 
किस तरह तंयार की जावे। ६स उद्देश्य से जिस समय यूरोप के वैज्ञानिक 
प्राकृतिक शक्तियों को छानबीन में लगे हुए थे, उसके बहुत पहले से ही 
काइनतकारो का आन्दोलन उठ खडा हुआ था। उसका प्रारम्भ इस 
अकार हुआ। 

सच पूछा जाय तो यूरोप में आथिक असमानता जागीरदारी जासन- 
प्रणाली (#८एरतेधधावा0) से शुरू हुईं। वहाँ मध्यकाल मे ईसा की 
पाँच जताव्दी से लेकर १० वी जताव्दी तक राजाओं का शासन था। 
राज्य की सारी भूमि उन्ही की मानी जाती थी। राजा लोग सभी जमीन का 
उपयोग अपने लिए नही कर सकते थे। इस कारण वे जितनी चाहे उतनी 
जमीन जागीरदारो को दे दिया करते थे। जब इन जागीरदारो के हाथ 
में जमीन आती थी तो बे उसके छोटे छोटे टुकड़े बहुत-से लोगो को काइत 
पर दे दिया करते थे और इस तरह उनसे अपना लगान वसूल किया 
करते थे। उसमे से कुछ हिस्सा राजा को देकर शेष अपने उपयोग मे छाते 
थे। इस प्रथा से राजा और जागीरदार तो मज़े में रहे, पर छोटे छोटे 
किसानो की हालत खराव होती गई। उनके लूगान वहुत और बडी सख्ती 
से वसूल किये जाते थे। इसके सिवाय उन्हे जागीरदारो की अन्यान्य 
सेवाथे भी करनी पडती थी। कालान्तर मे किसानो तथा खेत पर काम 
करनेवाले मजदूरों की और भी खराव हालत हो चली। इसलिए 
मजटदूरो ने अधिक मजदूरी माँगी। इसका स्वाभाविक परिणाम यह हुआ 
कि काइतकारो ने लगरान कम करने के लिए आन्दोलन किया। इस 
आन्दोलन की जड काटने के लिए चौदह॒वी शताब्दी के मध्यकाल में 
जागीरदारो ने ऐसे कानून राजा से बनवाये कि जिससे मजदूरों का अधिक 
मजदूरी माँगना नाजायज़ हो गया। चारो ओर से सकट में पडकर 
किसानो और मजदूरों ने मिलकर बलवा किया जो 'क्ृषक-विद्रोह' 
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(22९४४7६ पै०९०॥६) के नाम से इतिहास में प्रसिद्ध है। सोल- 
हवी शताब्दी मे जमेनी के मजबूरो और किसानो की भी हालत 
बहुत बुरी हो गई। उन लोगो ने भी आन्दोलन खडा किया और 
अपनी बारह माँगे (पाल पफ़छए& &जाटी०४ ०॥ ९४४४७॥५) पेश 
की। ध्यान रहे कि जिस समय आधथिक असन्‍्तोष इस तरह फैल रहा 
था, उप्ती समय कई ऐसे लोग भी उत्पन्न हुए, जिन्होने अपने विचारों 
के द्वारा जन-साधारण के सामने समता का आदर्श प्रस्तुत किया। सर 
थॉमस मूर ने 'यूटोपिया” (आदझें जीवन) का कल्पित भित्र खीचा। 
छूथर ने धर्म-मच से लोगो मे स्वाभिमान और प्रतिवाद की मानसिक 
प्रवृत्ति पैदा की। वाल्टेयर और रूसो सरोखे विद्वानों ने धर्म तथा 
राज-सत्ता की जडे हिछा दी। झूसो के सोद्यलछ कॉट्रेक्ट' ने फ्रास 
में व्यापक विचार-काति उत्पन्न कर दी। फ्रास की राज्य-काति ने भागे 
चलकर समता और स्वतत्नता के भाव क्षारे यूरोप मे फैला दिये। इस 
तरह जागीरदारी प्रथा के कारण उत्पन्न हुईं आथिक विषमता तथा 
अशान्ति के साथ इन विचारको और विद्वानों के द्वारा छाई हुई विचार- 
क्राति का सम्पर्क हो गया। गरोब किसान अब इस बात को समझते 
लगे कि सब मनुष्य समान हैँ और सभी को जीवन में समान सुविधा 
चाहिए। लेकिन परिस्थिति इसके बिलकुल विपरीत थी। 

इन्ही दिनो चिन्तन-शील वैज्ञानिको ने भी अपने विचार के जौहर 
दिखाये । जेम्स वॉट ने खौलते हुए पानी के भाप की शक्ति से ढक्कन को 
ऊपर उठते हुए देखा और प्रकृति का एक रहस्य चुरा लिया। वाप्प- 
शक्ति का पता ससार को लूग गया। इस शक्ति को काम में लाने के 
लिए वैज्ञानिको ने कल-पुरजे बताये और इस तरह यत्रो और कारखानों 
की सृष्टि हो चली। कई काम यो से होने छूगे। जहाँ केवल हाथ 
के करधो से भोपडियो मे वस्त्र बुने जाते थे, वहाँ अब मेशीनों के 
द्वारा' शहरो के बडे बडे पुतलीघरो में वस्त्र तैयार होने छगें। इन यत्रो 
को श्वलाने के लिए मज़दूरो की जरूरत हुईं। भोपडियो के बुननेवाले' 
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अव घर छोड कर पृतलीघरो में आकर मजदूरी करने लगे। इन बढें- 
बडे यत्रों को उन लोगो ने खरीदा अथवा तैयार कराया जिनके पास पैसे 
थे। इस तरह कुछ थोडे से लोग इन उत्पादक यत्रो (ह75फएशशा।9 
७ ऐ0दंए८४०) के स्वामी वन बैठे। छाखो आदमियों को 
इन्होंने मजदूरी में लगाकर खूब माल तैयार किया और उन्हे यत्र-तन्, 
सर्वत्र फंलाने के लिए वाज़ारो की तलाश की । पृथ्वी के दूरवर्ती विभागों 
में पहुंचने के लिए उन्होंने उसी वाष्प-शक्ति का उपयोग करके जहाजे 
चलाई। नहर, रेल, तार तथा डाक के मुहकम खुले। आवागमन 
तथा चिचार-विनिमव के भी साधन बढ गये। इन सबका फायदा सबसे 
अधिक उन्ही लोगो ने उठाया, जो यत्रो के स्वामी पूँजीपति मिल-मालिक 
थे। देश-विदेशों से उन लोगो ने बहुत-सा पैसा कमाया और देखते 
ही देखते वे म,लामाल हो गये। इस तरह वाष्प-शकव्ति तथा यत्रो के 
आविष्कार से जो औद्योगिक काति (तेएडाथं ऐे०ए0ीप्रधर07) 
यूरोप में हुई, उससे अधिक से अधिक लाभ श्रीमानो ने उठाया। 

लेकिन इसी के साथ मजदूरों की हालत खराब होती गई। स्वार्थी 
मिझ-मालिक मुनाफे का बहुत थोडा अश मजदूरों मे वाँटकर शेष अधि- 
काण आप ही हडपने लगे । दरिद्रता के दावानल में पडकर मजदूरो का 
अन्तरात्मा भुछसने लगी। दरिद्रता से आदमी कदाचित्‌ उतना दुखी 
नही होता जितना कि उसका नैतिक पतन हो जाता हू । इधर खाने-पीने 
से वे ऐसे लाचार हुए कि जो उन्हे मिल का मालिक दे दे, उतना वे ले 
लें, नही तो भूखो मरे । छोटे-छोटे तग कमरो में रात को सो रहना 
और दिन भर पूृतलीघरो मे काम करना, इसके बाद थकावट मिटाने के 
लिए शराब पी लेता, तत्पश्चात्‌ पशुओ के समान व्यवहार करना इनका 
देनिक जीवन हो गया। त्रस्त, दरिद्र और दछ्तित मजदूरों का जन- 
समाज यूरोप के सभी औद्योगिक केन्‍्द्रो मे जगह-जगह छाखो की तादाद 
में जमा हो गया। इन लोगो ने कडी मेहतत करके खूब माल तैयार 
किया, विदेशों से खूब पैसा लाया, लेकिन वे ज्यो के त्यो मज़दूर ही बने 
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रहे। उनकी हालत दिवोदिन और खराब हो चछी । जक् छोग दुखी होते 
है तो आपस में सहज ही मिलते है और दु.ख-निवारण के उपाय सोचते है 
अस्त मज़दूरो ने भी यही किया और जगह जयह 'मज़दूर-संघो' को रचना 
हो चली। ट्रेड यूनियन्स' बनने छगे। मजदूरों ने अपनी सघ-शकिति का 
आश्रय छिया और वे एक आवाज़ से मिल-मालिको का विरोध करने 
छगे। हड़ताले होने लगो। इस तरह मज़दूर-आन्दोलन को हवा 
यूरोप के समी औद्योगिक केन्द्रों को छय गई। 

इस व्यापक आन्दोलन को देख-सुतकर सत्ताधारी कुछ सावधान 
हुए और उन्होंने 'फैक्टरी छॉज़' की रचना की। इन कानूनों के द्वारा 
कारखानो में बारह घंटे से अधिक काम लेना नाजायज़ करार दे दिया 
गया। इसके सिवाय मजदूरों के रहने-वसने की भी कुछ थोड़ीन्ची 
सुविधा हो गई। परन्तु इससे भी कुली-समाज को विशेष सत्दोष 
न हो सका। उनकी दुरवस्था बढ़ती ही गई। उधर कारखानों मे 
यंत्रों से काम होने के कारण हजारों आदमी बेकार हो गये! मेशीनो 
के द्वारा थोड़े समय में बहुत-सा माल तैयार होने लगा और वह बाजारी 
में सस्ते दामो में बिकने छगा। इसका परिणाम यह हुआ कि परेदू 
उद्योग-धधे नष्ट होने लगें; क्योकि हाथ की बनी हुई चीजे उतने सत्य 
दर पर नही बिक सकती थी। इन पुराने घघो के नष्ट होने से इुछ 
लोग तो कारखानो में मज़दूरी करके अपना पेट किती दरह पालन 
छूगे और बहुत-से लोग मज़दूरी न मिलने के कारण बिलकुल बेकार 
हो गये । जब मज़दूरी करनेवालो की यह हालत थी, तब वेकारो का केंगे 
कहना है ? उन्हे तो दिन भर में मर-पेट भोजन मिलना दुश्वार हो वया। 
इस प्रकार मजदूरी और बेकारो के सम्मिलित कष्ट दिनो दिल उप्ता 
घारण करने लगे। जन-समाज में दोनो तरफ दो तरह के लोग दृष्दि- 
गोचर होने लगे। एक ओर ऐसे लोग थे कि जिनके पात इतना द्रव्य या 
कि वे उसे अपने आमोद-प्रमोद के लिए पानी के समातव बहँते थे। 
दूसरी और ऐसे बहुसल्यक आदमी थे, जिन्हें दिन भर बारह घट 
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काम करने पर भी खाने को न तो बयेष्ट भोजन मिलता था, न 
पहनने को कपडे ही नसीव होते थे। एक ओर लक्ष्मी का विलास 
था, दूसरी ओर दरिद्रता का नगा नाच था। एक तरफ हर्ष और 
हुलास की हुल्लडवाजी थी, तो दूसरी तरफ क्षुधा और क्षोभ का अन्तर्नाद 
था। इस तरह समाज दो विपम हिस्पों में विभकत हो गया। एक 
हिस्से में कुछ थोडे से पूंजीचाले जमीदार और मिछ तथा कल-कारखानो 
के मालिक रह गये और दूसरे हिस्से मे दरिद्र किसान तथा मजदूरों का 
वहुसस्यक जन-समाज रह गया। एक तरफ वे लोग हुए जिनके पास 
सव कुछ था और दूसरी ओर वे लोग रहे जितके पास कुछ भी न था। 
आज खाने को मिला तो कछ का कोई निदचय नहीं। ऐसे दो दलों का 
सधर्षण होना और उसरो चिनगारियों का निकलना अवश्यम्भावी 
था, सो हुआ । 

” जन-समाज मे द्रव्य-विभाग की इस विषमता ने एक विचार-काति 
पैदा की। कुछ सद्भावनापूर्ण विद्वान्‌ अपने चारो तरफ दरिद्र मज़दूरों 
के व्यापक कष्टो को देखकर द्रवीभूत हुए और उनकी मुक्ति का उपाय 
सोचने लंगे। ऐसे छोगो में सबसे पहला आदमी रिकार्डो था जिसने 
इस आ्थिक समस्या को सैद्धान्तिक दृष्टि से देखा और यह निश्चय किया 
कि सारी सम्पत्ति श्रममूलक हैँ! परन्तु इस आधिक सिद्धान्त की 
वैज्ञानिक व्याख्या करनेवारा तथा किसी जशा में उसे अमल में लानें- 
वाला दूसरा आदमी आधी सदी के बाद हुआ। उसका नाम कालूंमार्क्स 
था और वह जर्मन यहूदी था। राष्ट्रीयका की सीमित भावना से मुक्त 
होने के कारण उसने दरिद्वता के प्रइन को साकल्य दृष्टि से देखा। 
उसका दृष्टिकोण नितान्त भौतिक था | विशुद्ध अर्थ-विज्ञान की दृष्टि 
से ही उसने समाज की अर्य॑-समस्या पर विचार किया और दास कैपिटल' 
नामक एक बृहत्‌ और विचारपूर्ण ग्रय में उसने अपने तर्क-सिद्ध सिद्धान्तो 
को जन-समाज के सामने प्रकाशित किया। अपने विचारो के समर्थन 
में उसने मनुष्य-सभ्यता के समूचे इतिहास का विशुद्ध भौतिक दृष्टि से 
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एक नया भाष्य लिख डाला। काल माक्स की राय में संसार की सारी 
खटपट अर्थमूलक होती है। इतिहास की कोई ऐसी घटना नही, जिम्तकी 
भीमासा आधिक दृष्टि से नही की जा सकती। बडे-बडे युद्ध अर्थ-लोलुपता 
से ही सचालित होते हे। बडी-बडी सधियाँ भी उसी अर्थ-लाभ की दृष्टि 
से की जाती है | प्लेग तथा दुभिक्ष के समान व्यापक व्याधियाँ भी अथ्थे- 
बून्यता से ही जन्म लेती हे । साराश यह कि मनुष्य के सारे कष्टो के 
मूल में उसकी आ्िक दरिद्रता है और उसकी सारी खटपट अर्थ-लाम 
के लिए ही हुआ करती है। कुरुक्षेत्र के मैदान मे छेडा हुआ धर्म-युद्ध भी 
अर्थ-मूछक था। यदि नालायक दुर्योधन सिर्फ पाँच ही गाँव पाण्डवो 
के हिस्से में दे देवा तो इतना बडा महायुद्ध न होता। राम' का रावण- 
वध भी ताज्राज्य-विस्तार का एक सफल प्रयत्न ही था, यद्यपि उसमे एक 
नैतिक दृष्टिकोण भी था। इस तरह मनुष्य-जीवन के इतिहास की 
किसी भी घटना को हम आर्थिक दृष्टि से देश सकते है और इसी दृष्टि से 
उसके मूलगत कारणों तथा मानवी भावनाओं का हम यथार्थ मनोदर्शन 
कर सकते है। कार्ल माक्स ने मानवी इतिहास को समभने-समभाने 
के छिए जिस भौतिक दृष्टिकोण का प्रतिपादन किया है उसका यही 
साराश है। इस भौतिक दृष्टि से इतिहास की मीमासा करते हुए 
उसने आधुनिक 'साम्यवाद' को जन-समाज के सामने पेश किया । 
साम्यवाद के जनक का सेहरा उक्षी के मस्तक पर वाँघा गया। 

कार्ल माक्स के दिनो से इन पचास वर्षों मे साम्यवाद के 
कई समर्थक भिन्न-भिन्न यूरोपीय देशो में उत्पन्न हुए। सेन्ट साइमत, 
रॉबटे ओव्हिन, काल मार्लों, फडिनेण्ड लेस्ली तथा हेनरी जॉर्ज के नाम 
उल्लेखनीय हे। पूँजीवाद को नष्ट कर देंने मे उन सबका एके 
मत है। परल्तु जब रचनात्मक प्रदन उठाया जाता है, जव॑ उनसे यह 
पूछा जाता है कि फिर सम्पत्ति का बँटवारा कैसे हो और किस तरह 
किया जाय तो फिर साम्यवादियों में मत-भेंद होने लगते हैं। 
अराजक साम्यवादी कहता है कि प्रत्येक आदमी का अधिकार समाज 


र 


( ५३७ ) 


की सम्पत्ति पर समान हैँ और उसे किसी का शासन नही चाहिए; 
न मनुष्य का, न ईश्वर का। इसके उत्तर में स्टेट सोश्यलिज्य' का 
समर्थक कहता है कि आर्थिक समता वाछतीय है सही, पर यह काम सामूहिक 
शासन (8800) से हो ज़िद्ध हो सकेगा। प्रत्येक मनुष्य आत्म- 
शासक नहीं हो सकता। उत्तके कई कार्यो में शासकों के हस्तक्षेप की 
आवश्यकता हुआ करती हूँ। सत्ता प्रजातत्र हो, पर वह एक पत्ता 
के समान सख्ती के साथ काम भी करे। यदि वह शक्तिमान्‌ हुई, तो जन- 
समाज के सभी सुभीतों का ख्याल कर सकती है। इसलिए जन-समाज 
में शासन की जरूरत हूँँ। अराजकता में लोगो का 'अकल्थाण है। 
इतने मे ईसाई साम्यवादी सामने होकर कहता है कि त्ाम्यवाद का 
सच्चा प्रचार तो तभी होगा, जब हम ईसा के बताये हुए मार्ग का अनुसरण 
करे, लोग एक दूततरे के प्रति कत्त॑व्यशीरू होकर प्रेम का व्यवहार 
करे। मसीहा के दरबार मे हम सब ईसाई समान होगे, इससे वढकर 
साम्यवाद का दूसरा आदशें और क्या हो सकता है ? 
अराजक साम्यवादियों मे रशिया के 'निहिलिस्ट' प्रमुख हे। उनमे 
और राज्य-समर्यक साम्यवादियों में दूसरा महत्त्वपूर्ण अन्तर दोनों के 
साधनो का हूँ। जिस काम को शासन-विरंधी साम्यवादी सहसा 
ज्राति के द्वारा किप्ती भी तरह से कर डालना चाहता है, उसे शात्षन का 
पक्षपाती दूतरा साम्पवादी दर वध उपायो के द्वारा शानिपू्वेक निपटाना 
चाहता है। अराजको की सख्या प्रबल नहीं है। इत्त समय अधिकाश 
विचारवान्‌ लोग शासन-समर्येक साम्यवाद के समयेक हो रहे हे। 
साम्यवाद के सच्चे और समभदार नेता यही स्टेट सोश्य लिस्ट! 
लोग ही माने जाते है। उतका यह भी कहना हैं कि समाज की पूंजी 
स्टेट के हाथो भे रहे, कल-कारखाने सभी सरकारी देख-रेख मे चले और 
सरकार के द्वारा ही नफे का समुचित वितरण हो। सब जमीन सरकारी 
हो। कोई श्रीमात्‌ और काई दरिद्र न रहने पावे। ऐसी साम्य!।वस्था का 
सम्पादन राज्य की सहायता से अधिक सुकर और स्थायी हो सकता हैँ। 
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उपर्युक्त तीन प्रकार के साम्यवादी दलों में ईसाई साम्यवादी विश्येष 
कर्मंशील नही दिखाई देते। वे केवल ग्रि्जाघरों में तथा अपने समाचार- 
पन्नों में धर्म के नाम पर जन-समाज में सम-मभांवना का प्रचार कर दिया 
करते है, इससे अधिक कुछ नही। क्रातिकारो तथा राज्य-विद्रोहों साम्प- 
वादी यत्र-तत्र छोटी छोटी टुकडियों में विद्यमान हे और कसी कमो यहाँ- 
वहाँ कुछ खून-खराबी कर दिया करते है। जन-समाज पर इनका 
कोई प्रभ्भाव नही। कुछ बिंगडेदिल नोजवानो का बिंगडा हुआ असम्बद्द 
समुदाय ही अराजक साम्यवादी दर कहलाता है। समाज का रुख 
अभी उनकी ओर नहीं है। अभी लोग समष्टिवादी स्टेट सोहयलिस्टो 
के साथ चले जा रहे है। उन्हे क्राति नही चाहिए, चाहिए शान्तिपूर्ण 
विकास। इस दल के समर्थक अधिकादश में वे छोग हे, जो न तो बहुत 
अमीर पैदा हुए है न बहुत गरीब] जोन तो किसी मिऊ-मालिक के या 
जमीदार के वशघर है न किसी मजदूर के बेटे। साधारण स्थिति में 
उनका जन्म हुआ है, विद्या बुद्धि की बदौलत कमाते-लाते है। स्टेट- 
समर्थक साम्यवादियों के अप्लिकाश नेता इसी मध्यम श्रेणी के छोग है। 

इस तरह पाठक अनायास देख सकते हे कि साम्यवाद का भविष्य 
इस समय' न तो ईसाई साम्यवादियों के हाथ दिखाई देता है, न फिर 
अराजक साम्यवादियो के। अभी तो वैध सुधार चाहनेवाके शासत- 
समर्थक साम्यवादी ही अधिक प्रतिष्ठित माने जाते है। मज़दूर और 
किसानो के ब्होट अधिकाश मे इन्ही छोगो को अभी तक मिलते 
आये है। उनकी ओर से वे देश के पा्लमेट में दाखिल होते हे और 
गरोबो की बेहतरी के लिए कुछ ख़टपट किया करते है। परन्तु हे 
सख्या अभी यूरोप में रशिया को छोडकर सभी जगह कम हूँ। 
में साम्यवाद का प्रभाव पहले बहुत था, लेकिन हिंटलरगाही के आवक 
ने उप्ते उड़ा दिया। स्वीडन ओर नारवे में साम्यवादियों का बहुत जोर 
नही है। क्योकि वहाँ अर्थ-विषमता कम है। फ्रास में भी साम्यवादी 
कम है, पर उम्र कोटि के है। ब्रिटेन में भी उनकी सल्या पर्याप्त है! 
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कहै। अभी बेकारी वढ़ हो रही है। मजदूर पहले से और भी अधिक भस्त 
हैं। दरिद्रता-रूपी राक्षती अभी अधिकाश जन-समाज को दबोचे हुए बंठी 
है। थोडे से श्रीमान्‌ सावंजनिक सताप के इत् दृश्य को अपने महलो से 
देख रहे हे। इस तरह पाठक देखेंगे कि अभी भी साम्यवाद की समस्या 
खटाई मे पडी हुई है। पदिचमी साम्यवाद अपनी बुनियाद की कमजोरी 
के कारण तन कर खडा नही हो सकता। उसमे दो बडी-बडी चुटियाँ 
है | जब तक वे न निकाल दी जावे, तब तक ताम्यवाद इस पृथ्वी पर पदप 
नहीं सकता, तब तक पूँजीवाद का विनाश सभव नहों। 

इत पृथ्वी पर से पूँजीवाद उठा देने के पहले उसकी ताप्तीर की 
जानकारी बहुत जरूरी है। पूँजीवाद पूँजीवालो की उस नीति को कहते 
है जिसके द्वारा वे गरीबों के शारीरिक और मानसिक परिश्रम का सारा 
मुनाफा स्वयम्‌ खा जाते है, स्वयम्‌ मोटे होते जाते है और लाखो 
की तादाद में छोग मजदूरी या बेकारी मे सूलते जाते है। ऐसा अर्यलोलुप 
पूंजीवाद सा ज्राज्यावाद का सहायक ही नही बल्कि उत्तेजक भी होता है। 
यथार्थ मे ये दोनों 'वाद' सहोदर भाई है। पूँजीवाले वे ही हो सकते है 
जिनके अधिकार मे जमीन है या कोई उत्पादक यत्र हैँ। लेकिन जमीदार 
'पूंजीपति अब कमजोर हो रहे है। उत्पादक यत्रो के स्वामी मिल या कार- 
खानो के मालिक ही इस वम्त तरक्की पर है और ययार्थ मे वे ही असली 
पूंजीवाले है। उन्हीं की सत्ता इस समय शासकों को सचालित कर 
रही है । इन रोजगीरियो के यथार्थ दृष्टिकोण पर यदि हम' मनोनिवेञ- 
पूर्वक विचार करे, तो प्रतीत होगा कि पूँजीवालो के लिए न तो कोई 
देश है न विदेश है, उनके व्यवसाय के लिए सारा ससार एक झुंडा 
हुआ बाजार है। वे इस दुनिया को बाजार ही समभते हे और 
जिन्दगी को दूकानदारी। यह विकृत वैश्य-वृत्ति का एक उम्र रुप हैं। 
इतना उम्र कि वह करोडो की सख्या मे छोगो को अपने जबडे कै 
भीतर ले बैठा है। पूँजीवालो की स्वार्थान्धता की कोई सीमा नहीं है। 
राष्ट्रीयता की मर्यादा वह नही मानती । जो लोग अपनी कमाई का सिल- 
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सिला अपने लाखो देश-भाइयो को मजदूर बनाकर करते है, वे भले आदमी 
विदेशियो के प्रति क्या उदारता दिखा सकते है ? अपना उल्लू सीधा करने 
मे वे देश और विदेश के आदमियों के बीच कोई अन्तर नही मानते। 
उनकी शोषण-्क्रिया के लिए सब समान है। जब थे व्यवसायी पँजी- 
वाले देश और विदेश के मजदूरों मे कोई अन्तर नही मानते, तो 
मूर्स मजदूर ही आपस में ऐसा अन्‍्तर्जातीय भेद क्‍यों माने ” जिस 
तरह पूँजीवाद एक व्यापक अनिष्टकारी सत्ता है, उसी तरह उसका 
मुकाबिछा करने के लिए मजदूरो का व्यापक और सुसम्बद्ध सामना 
भी चाहिए | साराश यह कि साम्यवाद एक अन्तर्जातीय और सब्व-गत 
समस्या है। उसे हमेशा इसी व्यापक दुष्टि से देखना चाहिए। जो सच्चा 
साम्यवादी होगा, वह वर्तमान यूग की अर्थविषमत। को केवल राष्ट्रीयता 
की सकीर्ण दृष्टि से हर॒गिज न देखेंगा । विशेष कर वतंमान सदी 
के राष्ट्र वैज्ञानिक आविष्कारों की बदौलत एक दूसरे के इतने नजदीक 
हो गये है और उनके आथिक सम्बन्ध इतने उलभे हुए हूँ कि एक देश की 
बेकारी दूसरे देश पर भी अपना असर डालती हैँ । गरीब मजदूर और 
बेकार बुभुक्षित इस समय ससार में सभी जगह पाये जाते हे । दरिद्रता 
इस यूग की एक सर्व-गत समस्या हैँ । इसी कारण साम्यवाद अन्तर्राष्ट्रीय 
दृष्टिकोण का विषय भी है। राष्ट्रीयता के पक भे पडकर तो वह बिहकुल 
शिथिर होकर निर्जीव हो जाता है। 

यूरोपीय राष्ट्री के अधिकाश साम्यवादी ऐसे ही निर्जीव साम्यवाद को 
हाथ में लिये बँठे हैं । अभी उनमे यह भावना नहीं आईं कि मजदूर 
मजदूर हैँ, न॒ तो वह काला हैँ, न गोरा । वह एक गरीब आदमी है। 
दरिद्रता से उसे छुडाना जरूरी हैँ । क्‍या इंग्लेड का मजदूर अपनी 
जीविका के लिए भारत के मजदूरों का रक्त-शोषण करना पसन्द करेगा ? 
क्या उसे ऐसा करना चाहिए * मैचेस्टर के मजदूरों ने गांधी जी की 
उपस्थिति से ही मानों इस बात का क्षणिक अनुभव कर लिया था कि 
यह भी गरीबो का आदसी है। हिन्दुस्थान के अद्धें-तग्न दरिद्रो को यदि 
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उसने यह कहा कि भाई, तुम अपना कपडा अपने घर ही मे वना लो, 
तो क्या बुरा है ? प्रत्येक जाति को भोजन और वस्त्र में स्वाव- 
लम्बी होना ही चाहिए । इतना तो सभी का जन्म-सिद्ध अधिकार और 
कत्तंव्य भी है। इस तरह के सच्चे सैद्धान्तिक विचार उस. समय गाघधी 
जी के सान्निध्य से मेचेस्टर के वातावरण मे काम करने लगे । जो मजदूर 
अपनी शिकायत छेकर गाधी जी के पास जाता था, उससे महात्मा जी 
कहा करते थे कि में उस आदमी का पैरवीकार हूँ, जो तुमसे आधी 
ओर उसकी भी आधी मजदूरी पर जीता है और जिसे बेकारी की हालत 
में सरकार की तरफ से कोई 'डोल' नही मिलता ! ऐसे छोग यदि अपने 
"मोजन-वस्त्र के लिए स्वावरूम्बी होना चाहे और उसके परिणाम में 
आप बेकार हो जावे, तो बोलो किसका कहाँ पर कसूर है ? अपराध 
न तो मेरा हैँ न तुम्हारा, सारा दोष है उन पूँजीवाछो का जो तुम्हे और 
'हमे एक समान चूस रहे हे । अतएवं भारत के कुली-किसान और ब्रिटेन 
के मजदूरो मे कुछ भी स्वार्थ-विरोध नही होना चाहिए | जिन साधनों 
से हिन्दुस्थान के किसानो और मजदूरों के कष्ट दूर होगे, उन्ही से व्रिट्शि 
मजदूरों का भी स्थायी और सच्चा लाभ होगा । दोनो के हानि-लाम 
परस्पर सम्बद्ध हे। यह सावंजनिक हित तभी सिद्ध होगा, जब गरीबो का प्रइन 
इस अन्तर्राष्ट्रीय दृष्टि से देखा जावेगा। महात्मा जी ने दरिद्धता की 
समस्या को इसी व्यापक दृष्टि से मैचेस्टर के मजदूरों के सामने पेश किया। 

जो वात स्वथम्‌-सिद्ध होती है, जो सत्य सूर्य के समान प्रत्यक्ष है, उते 
अस्वीकार करनेवाला या तो मूर्ख होता है या पागल । मचेस्टर के 
मजदूर इन दोनो मे से कोई भी नही थे। वे पूँजीपतिथो की स्वार्थ-प्रियता 

और अर्थ-लोलपता दोनो से परिचित थे । साम्यवाद के आन्दोलन 
ने उन्हे सुझा दिया था कि पूँजीपतिगो की एक ही जाति हूँ और वे अपनी 

कमाई में देशी और विदेशी मजदूरों के बीच कुछ भी अन्तर नही मानते। 

फिर मजदूर ही आपस में ऐसा भेद क्‍यों मानें ? अर्थ-समस्या की महे 

अन्तर्जातीय चेतनता मैचेस्टर के मज़दूरों में जाग्रत हो गई | भीनेवे: 
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हुदय की अच्तहित सदरभावता अपना काम कर गई। परिणाम यह हुआ 
कि वे अपना दु ख कुछ काल के लिए भूल गये । महात्मा जी की सक्रामक 
उदार भावना उनमे भी व्याप्त हो गई। खिन्नता के स्थान पर कृतज्ञता 
जाग्रत हुई और इस तरह गाधी जी वात की वात मे मेचेस्टर के मजदूर- 
समाज मे प्रेम और आदर के पात्र हो गये। सरकारी निगरानी की ज़रूरत 
फिर उनके लिए जरा भी न रह गई। 

मजदूरों की दरिद्वता के प्रइन को पूर्वकालीन साम्यवादियों ने 
इसी अन्तर्राष्ट्रीय दृष्टिकोण से देखा था । परन्तु पूंजीवाद की चलाई 
हुई आधिक राष्ट्रीयता (2४८070रा० 'ं&४07७॥57 ) की हवा 
ने उसे भिन्न-भिन्न कर दिया। थोडे हो दिनो के बाद यूरोप के 
साम्यवादी नेता अपनी अपनी राष्ट्रीयता के पिजरे में बन्द होकर पूँजी- 
पतियों के पालतू पक्षी हो गये । कालान्तर में वे वैसा ही बोलने भी 
#गे, जैसा कि उन्हें उनके स्वामी सिखाते थे। आजकल साम्यवाद का 
यह व्यापक आदर्श शायद ही किसी साम्यवादी नेता के सामने स्थिरता- 
पूर्वक स्थापित हो । आजकल तो ब्रिटिश सोश्यलिस्ट, जर्मन सोश्यलिस्ट 
और फ्रेच सोश्यलिस्ट इत्यादिक राष्ट्रीय साम्यवादी ही यत्र-तत्र और 
सवंत्र दिखाई देते है । रशिया में कुछ ऐसे आदरंवादी 'कम्यूनिस्ट! 
जरूर हे जो मज़दूरो की अर्थ-समस्या को अन्तर्जातीय दृष्टि से देखते हे । 
फिर भी यूरोप का वातावरण आथिक राष्ट्रीयता से परिपूर्ण हैँ । अभी 
वो यूरोप के मजदूर-नेता अपने अपने राष्ट्र के मजदूरों का कल्याण 
अलग अऊूग सोच रहे हे । इस प्रयत्त मे यदि उन्हे अन्यान्य देशो के 
ग्ररीबो का पेट मारना भी पडे तो उन्हे मजूर हैं। अभी मेकडानेल्ड साहब 
को यदि कोई चिन्ता है तो केवल इसी बात की कि ज्िटिश मजदूरो को 
चार पैसे किस तरह मिले । ये पैसे यदि हिन्दुस्थान के भूखे कुछी- 
किसानो से भी मिल जावे तो कोई हज नहीं । छेकिन ध्यान रहे कि 
ग्ररीव गरीब का पेट मार कर सुखी नही हो सकता | पृथ्वी भोर के दीनो 
में जब तक बधुत्व-भाव न होगा, तब तक उन्हें दीवबन्चु का आश्ञीर्वाद 
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न मिलेगा और उनकी दीनता दूर न हीगी। यूरोप के साम्यवादी नेताओं 
को (विचारको को नही) इतनी-सी बात समभनी चाहिए । उनके साम्यवाद 
की कमर उनकी आशिक राष्ट्रीयता ने तोड डाछी हैं। इसी लिए वे 
पगु है और उनका साम्यवाद भी लेगडा हैं। उसमें चलने की ताकत ही नही। 
कहने की आवश्यकता नहीं कि इस समय पृथ्वी पर गाघी जी के 
सिवाय कोई भी दूसरा जन-समाज का नेता नहीं ह जो अन्तर्जातीय' 
साम्यवाद का सच्चा प्रवर्तक हो । दो राष्ट्रो के बीच उन्हे वही व्यवसाय- 
सम्बन्ध मान्य हूँ जो ढोनों के लिए हितकर हो । रामदत्त की चोरी करके 
देवदत का ऋण चुकाना उन्हे पसन्द नही है। पार्लमेन्ट के सदस्यों 
की एक सभा में किस्ती भछे अंगरेज ने भहात्मा जी से कुछ ऐसा 
ही सवाल किया था। उसने पूछा “आप तो विछायती वस्त्रो का वहिष्कार 
करते हूं अगर इसका बदला छेने के लिए हम हिन्दुस्थान का सन न खरोदें 
तो कैसा हो ?” महात्मा जी ने फौरन उत्तर दिया 'वहुत अच्छा हो, में तो 
हिन्दुस्थान की कोई भी चीज इहेंग्लेंड था किसी भी देश पर रादना नहीं 
चाहता और वही स्वतश्रता मै अपने द्वेश के लिए भी चाहता हूँ । गावी 
जी के इस उत्तर में सच्चे साम्यवाद का साराश रखा हुआ है! कोई 
भी भछा राष्ट्र अपने पठोसी राष्ट्र से अनुचित्त व्यवसाय-सम्वन्ध करने 
का प्रथत्त न॒करे। मेरे यहाँ मदि अफीम की पैदायक्ष बहुत होती है तो 
यह कोई कारण नहीं कि में दूसरे को जहर खाने का आदी बनाऊँ, ताकि 
मुझे चार पैसे मिल्०ें। विप के अनुचित विक्रय का पैसा विंप से भी 
अधिक विषाक्त होता है । उसकी मार भी गंहरी बैठती है। वह शरीर 
का नही, आत्मा का विय होता हैं । अर्थ की प्राप्ति धर्म-मूछक ही होनी 
चाहिए । छोग सच कहते है कि अधर्म का पैसा पुरता नहीं । धमदिथ्श्च 
कामदच सचर्म कि न सेव्यते ।' छूट ओर फरेवी से आधथिक समता भी 
कस स्थापित हो सकती हैं ? साम्यवाद सामाजिक विपमता को दूर 
करनेवाला बिद्धान्त है । वह छोगो के सामूहिक जीवन के सभी क्षेत्र 
में मनुष्य और मनृष्य के बीच समता स्थापित करने का अभिलापी हैँ। 


छः 


कि 
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आधिक दरिद्रता की समस्या उसका एक प्रधान अग है । वर्तमान व्यापक 
दरिद्वता के प्रश्न को इसी आध्यात्मिक दृष्टि से देखने की आवश्यकता है। 
मनुष्य के हित-अहित की ऐसी कोई भी वात नहीं, जो उसकी क्षात्मा 
की दृष्टि से नहीं देखी जा सकती। अतएवं जो मनुष्य साम्यवाद के इस 
व्यापक प्रइन को आध्यात्मिक दृष्टि से देखेगा, वही उसके अन्तर्जातीय 
आकार-प्रकार का दिग्दर्गन कर सकेगा। वही सच्चा साम्यवादी होगा। 
इस समय हमें साम्यवाद को इस सार्थक दुष्टि से देखनेवाला गांधी 
जी के सिवाय कोई दूसरा नेता दृष्टिगोचर नहीं होता । भन्तर्जातीय 
मजदूर-सभा को चाहिए कि वह ऐसे ही सच्चे साम्यवाद का समर्थक हो। 

अभी तक हमने पश्चिमी साम्यवाद के दृष्टिकोण की सकीणंता 
पर ही विचार किया हँँ। परल्तु इसके सिवाय जैसा कि हम पहले कह चुके 
है उसकी दूसरी कमजोरी एक और है । यदि परिचिमी साम्यवाद 
पूंजीवाद को मिटाना चाहता है तो हमे कहना होगा कि उसे अभी अपनी 
लक्ष्य-सिद्धि का मार्ग ही नही सूक रहा हैं। वह बिलकुल अथा है। 
न तो उसे अन्तर्दशन हैं, न फिर उसे वाहर ही कुछ दिखाई देता है 
वह क्योकर अग्रसर हो २ 

किसी भी चतुर वैद्य से जाकर आप पूछिए, वह कहेगा कि रोगर 
निदान में उसके मूल कारण को पहले ढूंढना पडता है । यदि पूँजीवाद 
वर्तमान जन-समाज का एक रोग हैं, और है भी, तो उसका मूल कारण 
क्या है ? समाज में अर्थ-विषमता क्योकर आई ? ऐसी कौन-सी वात 
हैं जिसके कारण कुछ थोडे से लोग तो विपुरू सम्पत्ति के स्वामी हो गये 
और अधिकाश जनता दरिद्र हो गई ? इन सब प्रइवों का एक ही उत्तर 
है और वह है केन्द्रित व्यवसाय-प्रणाली। जिस युग में लोग अपने अपने 
घरो में अपने अपने तकुओ से सूत निकाल कर अपना कपडा अपने पडोस 
मे ही बुनवा छेते थे, उन दिनो में किसी के हामि-छाभ का प्रश्न ही 
वर्तमान रूप मे नही उठ सकता था। जो जितना परिश्रम करता था, उतनी 
सामग्री उसे मिल जाती थी। परिश्रम-फल भी न्यूनाधिक अश में सभी 
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को बराबर सुलम था। न कोई मालिक होता था न कोई नौकर | 
प्रत्येक मनुष्य अपने तकुए का भालिक था और वही मजदूर भी था। 
मजदूर ही यदि अपनी मजदूरी का मालिक हुआ तो वह अपनी मेहनत 
इच्छानुसार अथवा आवश्यकतानूसार कर सकता है। जब जी चाहे, 
वह उस काम को छोड कर अपना समय अन्यान्य कामों में छूगा सकता है। 
अपनी मजदूरी की यह स्वतत्रता मजदूर के मनुष्यत्व की रक्षा करती है। 
इस तरह प्राचीन जन-समाज में लोग अपनी आवश्यक चीजे अपने घरो में 
अथवा आस-पाथ ही था तो तैयार कर छेते थे था किसी के द्वारा करा 
लेते थे और सभी को अपने परिश्रम का मूल्य मिरू जाता था। हसके 
सिवाय उसे ऐसा अतिरिक्त परिश्रम भी नहीं करना पडता था, जिसका 
मूल्य' उसे कुछ भी न मिले॥ 

परन्तु जमाने ने पलटा ख़ाया। भौतिक विज्ञान के द्वारा लोग प्राकृतिक 
रहस्यो को समभते का प्रयत्न करने लगे । सबसे पहले उन्हे वाष्प-शक्ति 
का पता रूगा। उस शक्ति का उपयोग उन्होने चरश्वे का चक्र घुमाने 
में किया | जो तकुआ पहले मनुष्य के हाथ से घूमता था, वह अब भाक 
की ताकत से घूमने छूगा, और इस तेजी से कि वह पहले से कई 
गुना रूम्बा सूत उतने ही समय में कातने लगा। उसी वरह बुनाई की 
भी हालत हुईं । यत्र-युग का आविभ्भाव हुआ । केवल वस्त्र ही नहीं, 
कई और भी चीजे वाष्प-शक्ति से बनने छगी | इन वाध्प-शर्क्ति- 
संचालित यत्रो के बनते ही पूँजीवालो ने उन्हे खरीदा और एक ही स्थान मे 
भाफ की ताकत से वे छाख्रो तकुए एक साथ चलाने लगे । उत्पादक 
यत्रो के स्वामियों ने थोडे ही समय में वहुत-सा माल तैयार करके सरे 
बाजार उनका ढेर छगा दिया और सस्ते दाम पर बेचने लगे। परिणाम 
सीधा यही हुआ कि घर का कता और बुना हुआ वस्त्र यत्र-निर्भित 
वस्त्रों से महंगा पडा । महंगी चीजो से छोगो को अनास्था हो ही जाती 
है, सो हो गई। भव हालत ऐसी हो गई कि घर मे किये हुए उद्यम की 
मूल्य बहुत घट गया । तकुओ का स्वामित्व उनसे छिंन गया। सेव 
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उसके स्वामी वे हो गये जो लाखो तकुए एक जगह और एक साथ चला 
रहे थे। अपने घर हो में उद्यम करनेवालो के हाथ अब केवल मज़दूरी 
रह गईं और वह भी ऐसी कि जिसकी कोई कीमत नहीं । उन्होने 
देखा कि कल-कारखानों की मजदूरी से किसी"तरह जीवन-निर्वाह 
तो हो ही जाता है, पर घर बैठे उद्यम करने से तो बिलकुल भूखा ही रहना 
पडता है | क्या करते, घर छोडकर मिल-मालिक के पास गयें और 
बोले 'हुजूर हम भूले है, हमे अपने कारखाने में कुछ काम दीजिए ।' 
मरता बया व करता ! जितनों मजदूरी मिल-मालिक ने उन्हे दी, उतनी 
लेकर वे किसी प्रकार जीवन-निर्वाह करने लगे । 
कारखाने के मालिक ने मजदूरी का हिसाव अपने स्वार्थ की दृष्टि 
से लगाया । इसके लिए उसे दोष देना भी मुश्किल मालूम होता है। 
क्योकि जितनी लागत हो यदि उतनी ही आमदनी हुई, तो ऐसी ख़टपट 
कौन करेंगा। मुनाफा (00॥४) होता ही चाहिए। ऐसी हाछूत 
में मि्ल के मालिक ने सोचा कि यह आदमी दस घटा काम करके जितनी 
कीमत की चीज बना सकता है उससे आधी और बल्कि इससे भी 
कम मजदूरी इसे देनी चाहिए। मिल-मालिक की इस योजना के अनुसार 
प्रत्येक मजदूर को अपने लिए आवश्यक परिश्रम के अतिरिक्त और भी 
: करीब करीब उतना ही परिश्रम अधिक करना पडता है। इस अतिरिक्त 
: परिश्रम का सारा मूल्य मिल के स्वामी को मिलता है। इस प्रकार जो 
मजदूर परिश्रम करता है उसकी आमदनी सिर्फ इतनी ही होती है कि 
' जितने से वह जीवित रहकर उतना ही परिश्रम कर सके। ख़ा-पीकर 
/ वह हमेशा साफ रहता है। उसके लिए पूँजी नाम की कोई चीज ही 
/ नहीं। दरिद्रता से बढ़कर मनुष्यत्व को गिरानेवाली कोई अवस्था ही 
“ नही हैं। इस तरह मजदूरों की इसानियत गिर गई और वे पशुवत्‌ 
“४ आचरण करने हछूगे। 
//.. जिस समय दरिद्रता से श्रमजीवियों की नैतिकता इस तरह ग्रिती 
/ जा रही थी, उसी समय दूसरी तरफ और दूसरी ही तरह से मुनाफा 
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खाकर मोटे होनेवाले भी अपने मनुष्यत्व से हाथ धो रहे थे। लेकिन 
इनकी अधोगति का कारण दरिद्रता नहीं थी, विपुलता थी। सम्मत्ति 
का एकान्त अभाव और विपुलृता दोनों एक समान अनिष्टकारी सिद्ध 
होते है। अतएवं सम्पत्ति का वितरण जन-समाज में ऐसा होना चाहिए 
कि न तो कही उसका अभाव हो न कही बहुलता। जन-समाज मे विषम 
होकर सम्पत्ति छोगो के लिए--श्रीमान्‌ और दरिद्व दोनो के लिए--विष 
के समान हो जाती है। अतएव किसी भी सफल सामाजिक व्यवस्था के लिए 
इस बात की नितान्त आवश्यकता है कि सम्पत्ति का विभाग त्तमाज में 
हमेशा सम रहे। ऐसी नीति और ऐसे कानून अमल में लाये जावे कि जिनते 
कही एक ही जगह या थोडे से छोगो के हाथो में सम्पत्ति एकत्रित होते 
ही न पावे । 

अब यह प्रश्न उपस्थित होता है कि वत्त॑मान युग मे ऐसी कौन-सी 
व्यवस्था है जिसके कारण इतनी अर्थ-विषमता दिखाई देती है! कोई भी 
समभदार आदमी इस बात को स्वीकार करेगा कि केन्द्रित व्यवत्ताय- 
प्रणाली ही इसका मुख्य कारण है। यही बात महात्मा जी ने मैचेस्टर 
के मजदूरो से कही थी। उन्होने कहा था कि यदि मेरी सलाह माने तो 
में आप लोगो से कहूँगा कि आप इन कल-कारखानों को तोड डाले और 
देहातो मे चले जावे। 
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हमारी राय में भी साम्यवाद का यही सच्चा साधन है। इधर 
किसी भी उपाय से जन-समाज में अर्थ-समता सम्भव नही। 

फिर भी आज तक पश्चिमी दुनिया के किसी भी साम्यवादी ने दरिद्वता 
के प्रघनन को इस मौछिक दृष्टि से नही देखा। उन्होने यह मान लिया 
कि यन्त्रों का नाझ होना सर्वथा असम्भव हूँ। अतएवं उसका समुचित 
सार्वजनिक उपयोग करना ही उन्हे अमीष्ट प्रतीत हुआ। इस उद्देश्य * 
सिद्ध करने के लिए पश्चिमी साम्यवादियों ने यह योजना पसन्द की है 


पा, 


कि उत्पादक यन्त्रो का स्वामित्व राजसत्ता को सौप दिया जावे और वह 
सत्ता उपाजित सम्पत्ति का समुचित वितरण करे | परल्तु उन यत्त्रो से " 
काम जरूर लिया जावे और लोगो को वैसी ही मजदूरी करनी पड़ें। 
न सही दस घटे, आठ या सात घटे उसे अपने जीवन-निर्वाह के लिए काम 
करना ही होगा। फिर साम्यवादियो का सिद्धान्त यह है कि जो मनुष्य 
जितना शारीरिक परिश्रम करता है उतने ही भोजन का वह हकदार 
हो सकता हूँ । जो मनुष्य भारीरिक श्रम नही करता, उसे भोजन का 
अधिकारी नहीं समभना चाहिए । काल्लंमार्क्स यो तो विद्वान आदमी 
था, लेकिन जारीरिक परिश्रम का महत्त्व उसने मर्यादा से वाहर बढा 
दिया था। वह समभता था कि किसी भी पदार्थ का सारा मूल्य उसको 
उत्पक्त करने में किये गये शारीरिक परिश्रम का परिणाम है। इसका 
आशय यह हुआ कि शारीरिक श्रम ही एक मूल्यवान्‌ चीज है, मानसिक 
त्था वौद्धिक सहायता की कोई कीमत नही । वह कहता है कि जो मनुष्य 
जितना काम करेगा, उतना उसे समाज से मिल सकेगा। ऐसे काम करने- 
वालो को सार्दीफिकेट मिला करेगा जिसमे उसके काम का हिसाब रहेगा। 
उतना ही भोजन उसे मिला करेगा। कालंमार्क्स के आदर्श समाज मे 
शारीरिक और बौद्धिक श्रम का अन्तर मिट जावेगा । इतना ही नही, वह 
किसी भी चीज की तैयारी मे भौतिक विज्ञान के आविष्कारको को, 
विशेषज्ञों को तथा प्रबन्ध करनेवालो को उत्पत्ति का सहायक नही 
सानता। पूजी छगानेवाछो को तो वह किसी तरह सहायक मानता ही 
तही। किसी भवन के निर्माण मे क्या कुली और कारीगर ही सहायक 
/ होते है ? जिस भनुष्य ने मकान का नवशा बनाया या जिस ठेकेदार 
/ ने कुली-कारीगरो को जुटाया या जिसने मकान बनाने मे पैसा लगाया, 
” क्या उनके योग का कोई मूल्य ही नही ? यह कंसा अर्थ-विज्ञान है, इसे 
/ मार्ससे ही समझे। यह अर्थ-विज्ञान नही है, मजदूरी की अन्धी पूजा है। 
/ बजाय इसके कि कोई मन्‌ष्य केवल मजदूर ही न रह जाय, कार्लमाकर्स ने 
/ एक ऐसे कम्यूनिस्ट समाज की कल्पन्ग शी है जिसमे मालिक तो राज- 
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सत्ता हो और सभी आदमी मजदूर की हैसियत से काम करे और 
* बिना मजदूरी किसी को खाने को ही न मिले | यह परिश्रमवाद का वहा 
विकृत रूप है। वत्तमान काछ के आरामतलब मुनाफाखोर पूंजीवाद के 
विरुद्ध खडा किया गया यह प्रतिक्रियात्मक मजदूरीवाद है। जन-समाज 
के सम्यक्‌ विकास के लिए दोनो एक दूसरे से बंढकर अनर्थकारी है। 
जहाँ बौद्धिक श्रम का कोई मूल्य नही, वहाँ ज्ञान की कोई प्रतिष्ठा नही । 
जहाँ ज्ञान का समुचित आदर नहीं, वहाँ मानवी सस्यता की अन्त्येष्टि- 
क्रिया करना ही शेप रह जाता है । 

कार्ल साक्स ने समाज-गत अर्थ-विषमता पर मनोनिवेशपूर्वक विचार 
किया। उसने पूँजी, श्रम, भजदूरी, अतिरिक्त श्रम और अतिरिक्त 
मूल्य की अर्थशास्‍्त्री की हैसियत से विद्वत्ता-पुर्वके व्याज्या की। छेकित 
कहना होगा कि पूँजीवाद के अन्त करने का कोई सच्चा उपाय उसे ने 
सूफ पडा। इसके विपरीत उसने एक ऐसे ऊटपरटाँंग समाज की रचना 
कर डाली है, जहाँ मजदूरी ही सर्व-श्रेष्ठ जीविका है, और मजदूर ही आदर्ण 
नागरिक है। आदरशों समाज तो वही हो सकता हूँ जहाँ प्रत्येक मनुष्य 
मालिक है और वही इच्छानुसार मजदूर भी है। जबदेस्ती की छादी हुई 
मजदूरी, चाहे उसका लादनेवाला पूँजीपति हो, राजत्तत्ता हो था सामाजिक 
व्यवस्था हो,--पशुओ के बोफा ढोनें के समान हैं। उसे हम कोई 
मनुष्योचित कार्य नही समक सकते । ह 

कार्ले माक्स ने जिस सामाजिक व्यवस्था की कहपना की है, उसमे 
प्रत्येक व्यक्ति से काम लिया जावेगा, और हर एक को उत्की आवश्यकता 
के अनुसार भोजन तथा वस्त्र दिये जावेगे। समाज के द्वारा प्रतिदिन 
काम करने का समय भी निश्चित कर दिया जावेगा । ऐसी सामाजिक 
परिस्थिति मे कृपि, कलाकार, विद्वान्‌ तथा वैज्ञानिकों के लिए प्रतिष्ठा 
का स्थान तो रहेगा ही नही, वल्कि उन्हें भरपेट खाने को भी ने 
मिलेगा। समाज का प्रत्येक सभ्य मजदूर होगा और मजदूरी ही ए+ 
सात्र जीविका होगी। इस प्रकार कार्ले माक्स समूचे जन-समाज नो 
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सहकारिता-मूछक श्रमजीवी सघ में परिणत कर देना चाहता था। 
उसकी धारणा थी कि जन-समाज मे भिन्न-भिन्न वर्गों का अस्तित्व भौतिक 
उत्पत्ति के साथनों पर अवलम्बित रहता हैं। यह भी एक श्रान्ति-मूलक 
विचार हैं। भौतिक उत्पत्ति के सावन ही वर्ग-कलह के कारण नही होते । 
मनुष्य एक विचारवान्‌ प्राणी हैं। उसके शरीर में केवछ पेट ही नही, 
मस्तिष्क और हृदय भी है । गरीबी और अमीरी के कारण वर्गों को भिन्नता 
कदाचित्‌ उत्तनी नहीं होती, जितनी कि सस्कार, आचार, विचार तथा 
धामिक मत-भेदों के कारण हुआ करती हैँ । अतएव वर्गों के अस्तित्व का 
सम्बन्ध छोगो की केवल आर्थिक अवस्था से ही नही, बल्कि उनके बौद्धिक 
दृष्टिकोण से भी है। काल मास ने सामाजिक व्यवस्था के सम्बन्ध में जो 
सिद्धान्त निकाला था, वह हमारी राय में कोई गभीर और व्यापक दृष्टि 
का परिणाम नही था। उसने यूरोपीय जन-समाज का ही स्थूल रूप से 
निरीक्षण किया था और तत्कालीन अर्थ-विषमता से खिन्च और प्रभावित 
होकर वह मजदूरों का इतना हिमायती हो चुका था कि श्रमजीवियो 
के सहकारी सघ को ही वह आदर्श समाज का स्वरूप मान बैठा था । 
कार्ले माक्स का दूसरा सिद्धान्त यह भी था कि वर्ग-कलह का अन्तिम 
परिणाम मज़दूरों का शासन होगा। छेकित उसे श्रमजीवियों के एकाधिपत्य 
पर भी विश्वास नहीं था, क्योकि वह श्रमजीवी-गासन को समाज का 
अन्तिम ध्येय नहीं मानता । वह उसे समानाधिकार-सम्पन्न समाज की 
सृष्टि होने के लिए बीच की सीढी मानता था । यदि इस बात को 
हम सान भी ले कि वर्ग-कलह का अन्तिम परिणाम मजदूरों का शासन 
होगा, फिर भी इस बात का क्‍या निश्चय है कि इस झासन के द्वारा 
अन्त में आदर्श समाज की रचना सम्पादित ही सकेगी ? कौन कह सकता 
हैं कि मजदूर छोग अपनी सत्ता का दुरुपयोग न करेंगे और सबको 
समान अधिकार देने की शूम चिन्ता करते रहेंगे । शासन-सत्ता तो ऐसी 
चीज है कि आज तक वह जिसके हाथ रही, उसने उसका अपने स्वार्थ के 
लिए दुरुपयोग ही किया हैं। विद्वान्‌ और सुसस्कृत-हृदय शासक भी 
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इस सत्ता के प्रलोभनों मे पडकर पथ-अ्रष्ट हो गये, फिर मज़दूरो 
की नेकनीयती पर कोई क्या विश्वास करे, और खासकर जब समूचे 
जन-समाज, के छिए यह उनका आदर्श हो कि जो जितना शारीरिक 
परिश्रम करेगा उसे उतता ही भोजन समाज से मिला करेगा । तब 
तो कहना पडेगा कि उनके राज्य में मानसिक परिश्रम करनेवाले बिना 
मारे ही मर जावेगे। मनुष्य को मजदूर बनाने के सब साधन तो उनके 
जमाने में सुलभ रहेगे, लेकिन उसे गौरव-पअदान करनेवाला मनुष्यत्व 
किस प्रकार प्राप्त होगा ? पेट के लिए परिश्रम करना तो मनुष्य के 
लिए सबसे हलका और प्रारम्भिक कार्य है, वह अन्तिम ध्येय नहीं हो 
सकता । मजदूरी तो मनुष्यत्व का छोटा-सा अग है । सिवाय इसके 
इस बात की क्‍या ज़रूरत हैँ कि हर आदमी मजदूरी करके ही अपना 
जीवन-निर्वाह करे? यदि वह अपने वौद्धिक परिश्रम के द्वारा समाज के 
लिए विचार-साहित्य का निर्माण कर सकता है तो उसके शरीर-पोषण 
के लिए समाज की ओर से व्यवस्था क्‍यों नहीं होनी चाहिए ” 
मजदूरी करने के लिए ऐसा प्रतिभाशाली मनुष्य क्यो छाचार किया 
जावे ? क्‍या समाज को सिफे भोजत की ही आवश्यकता है, विचार 
और आचार की नही ? यदि है, तो भोजन के अतिरिक्त समाज की 
अन्यान्य मानसिक आवश्यकताओं को पूरी करनेवाछों को अपनी 
बौद्धिक सेवा की बदौलत खाने-पीने का अधिकार क्यो नहीं ? इतना तो 
हम मान सकते है कि जो मनुष्य किसी न किसी रूप मे समाज की सेवा' 
नही करता, उसे सावंजनिक सम्पत्ति से छाभ उठाने का कोई अधिकार 
नही है । फिर भी बच्चों के लिए तथा रोगी, पगु अथवा अच्यान्य अकार 
के अद्क्त अथवा असमर्थ छोगो की सुविधा के लिए इस तियम का 
अपवाद तो बनाना ही पडेगा। यदि नहीं, तो फिर स्पार्टन छोगो का 
अनुकरण करते हुए ऐसे छोगो को हिंसक पशुओ के सुपुर्दे करना पडेगा 
या श्रमजीवी-सघ को खुद ही उनका कलेवा करना पड़ेगा 

ययार्थे में समाज की आदर्श रचना तथा व्यवस्था की बुनियाद कैवल 
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शारीरिक परिश्रम पर नही डाली जा सकती । उसके आधार्स्तभ 
तीन है, न्याय, विवेक और सहानुभूति | न्याय-बुद्धि का अवलम्ब केकर 
हमे यह समभना पडेगा कि प्रत्येक मनुष्य को अपनी योग्यता और सामर्थ्य 
के अनुसार जीवित रहने का अधिकार हैं। विवेक के प्रकाण में हमे यह 
समभता होगा कि समाज केवल रोटी से ही जीवित और सुरक्षित 
» नहीं रह सकता, उसका बौद्धिक, नैतिक तया आध्यात्मिक विकास 
उसके लिए खाद्य-सामग्री से भी अधिक महत्त्वगाली हैं। जैसे रोटी का 
एक टुकडा शरीर के लिए भोजन हैं, बसे ही सत्साहित्य भी उसकी आत्तमा 
की खुराक है । मानव-जीवन का आदर्ण तो यह है कि चाहे मनुष्य 
भूखा मर जावे, पर चरित्र-श्रष्ट न हो । इस आदर्ण की पूति तो 
तभी हो सकती हैं जब कि लछोगो के सामने आचरण को बढानेवाला 
ज्ञान-साहित्य प्रस्तुत किया जाबे । यह काम वे ही लोग कर सकते है जो 
ज्ञानी, बहुश्रुत, विद्वान, कवि, कोविद तथा कलाकार हैँ। इसी विवेक के 
प्रकाश में हमे यह भी देखना होगा कि लोग जन्म ही से अपनी स्वाभाविक 
अभिरुचि तथा योग्यता का परिचय दिया करते हे । मनुष्य सब एक 
समान नही होते, उनके गुण-धर्म तथा स्वभाव-सस्कार भिन्न-भिन्न हुआ 
करते है। ऐसी दशा में सभी को सिर्फ मज़दूरी के गज़ से न नापकर समाज 
की भौतिक तथा मानसिक आवश्यकता के अनुसार अरूग-अरूग तराजू 
से तौलना होगा । अच्छी से अच्छी सामाजिक व्यवस्था में रहकर भी 
जो मनुष्य केवल शरीर से समर्थ है और हृदय एवं बुद्धि से हीन है, उसके 
लिए मजदूरी के सिवाय गत्यन्तर ही नही । ऐसे आदमी के लिए 
शारीरिक परिश्रम के सिवाय कोई दूसरी जीविका नहीं हो सकती । 
परन्तु शारीरिक सामर्थ्य के साथ साथ जिस मनुष्य के हृदय में साहस भी है, 
प्राणो का मोह नहीं और जो राष्ट्र तथा समाज के लिए लडने और मर- 
मिटने के लिए तैयार है, ऐसे हृदयशील बहादुर आदमी के हाथ में खुरबी 
नही, तलवार चाहिए | इसी तरह जिस मनुष्य के पास अच्छी शरीर- 
सम्पत्ति नही, जो तलवार भी नहीं पकड़ सकता, छेकिन नाजुक लेखनी के 
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डरा जन-समाज के लिए कल्याणकारी साहित्य का निर्माण कर सकता 
हैं अथवा अपनी सुकुमार तूलिका से सनोहर जौर आत्मतोष-दायिनी 
कछा का निर्माण कर सकता है, उसके हायो से लेखनी और पूलिका 
छुड्ाकर फावड़ा क्यो दिया जावे ? हमारी तो धारणा है कि माने को 
'फावडाणाही' अयवा 'खुरपीवाद' समाज के किसी भी मजे की दवा नही हे। 

समाज के दो आधार-मूत स्तम्भो की--त्याय और विवेक की-- 
चर्चा हम संक्षेप में कर चुके । तीसरी जावश्यकता को सहाचुभूनि' 
कहते है । सहानुभूति के अमाव में न्याय और विवेक दोनो करकंश और 
कठोर हो जाते है । सहानुभूति आत्मिक वधत है और इससे मानव-हुदयो 
की एकवाक्यता सम्पादित होती है । यदि हमारे हृदय एक न हो, यदि 
हम एक दूसरे की तकलछीफो को न पहचाने और समवेदना का अनुभव 
हमे न हो तो ध्ामाजिक सम्बता सम्मव ही नहीं। समाज में लोग 
सामूहिक हप से केवल इसी लिए एकरत्रिंत नही होते कि उन्हे खाने-पीने 
को मिले, बल्कि इसलिए भी कि उनके मन, प्राण और जीवन-लक्ष्य ण्छ 
हो जावे। मनुष्यो के लिए यह इसरा उद्देष्य पहले से भी अधिक महत्त्व- 
पूर्ण है; क्योंकि मनुष्य का ययाथें जीबन भौतिक मच पर नहीं, वोहिक 
तया आध्यात्मिक ऊँचाई पर ही सुशोभित और सफल होता है। मनुष्य 
इसलिए नही जीता कि खा-पीकर वह मोटा वना रहे, चल्कि इसलिए 
कि भोजन के द्वारा वह घरीर को स्वस्थ बना रक़खे और ऐसे स्वस्य 
गरीर को आत्मोच्नति तथा श्र॒भाज-सेवा का साधन बनावे। ऐसे आत्मोत्कपे- 
सावक आचार-विचारों का आदान-प्रदान सहृदयता के दिदा सम्भव 
नहीं और विचार-विनिमय के अभाव में मनुष्य-समाज का मनोविकास 
क्योकर हो ? कहने का सारा यह है कि आदर्ण समाज की आदर 
व्यवस्था वही हो सकती है जो जरोर और मन दोनों का उत्त्कर्प-साधक 
हो और जो प्रत्येक भनृष्य को अपनी अपनी पृर्वाजित प्रतिभा के अनुसार 
जीने का अधिकार दे । ऐसी व्यवस्था की सीव छोगो के गुण, घर्म और 
स्वभाव पर ही डाली जा सकती है । 
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कार्ल माव्स ने मानवी सभ्यता की जो भौतिक मीमासा की हूँ, 
बह यदि अतीत काल के लिए सच भी मान छी जाते तो भी इसका 
यह आशय तो कदापि नहीं हो सकता कि अपने भविष्य में भी मनुष्य 
भौतिक सम्पत्ति तथा साधनों के भाव-अभाव तथा परिवर्तनों से ही बनता- 
विगडता रहेगा । अभी तक तो उनके कलछहशील अतीत का इतिहास 
ऐसा ही रहा है कि वह अपने अथवा दुदुम्बंगत स्वार्य के छिए दूसरों पर 
आत्रमण करता आया है। परन्तु क्या मनुष्य हमेशा ऐसा ही वन्ता रहेगा ? 
क्या उसके लिए इससे अच्छे भविष्य की आशा नही हैं ? क्या बह भौतिक 
परिस्थिति के परे कभी उठ न सकेगा ? परमार्य की झांकी उसे न 
मिल सकेगी ? क्या वह स्वार्थी मजदूर के जीवन से मुक्त होकर अक्षय 
ऐण्वर्य का स्वामी कभी न होगा ? यदि नही, तो यह जीवन और जगत्‌ 
दोनों निरर्थक है । 

विश्वमत्ता पर यदि हम गभीर और व्यापक दृष्टि से विचार करे 
तो प्रतीत होता हैँ कि सृष्टि एक विकासमणील रचना है। प्राणी वनस्पति 
से पशु और पथ्ु से मनुष्य हुआ और मनुष्य से उसे देव और देव से उसे 
ईदवर होना है । यद्यपि आज तक उसका इतिहास, उसकी सारी खटप्ट 
भौतिकता-मूलक रही आई और वह अद्यावधि अपनी पाथिव परिस्थिति 
का शिकार रहा, तथापि भविष्य को निसब॒त हम आज्ञा और विश्वास 
के साथ कह सकते हैं कि कभी वह जीवन के भौतिक आधारों से ऊपर 
उठेंगा और भौतिक स्वार्थ का परित्याग करके परमार्थ-बृद्धि से प्रेरित 
होकर वह अपना इतिहास निर्माण कर सकेगा। ऐसी आजा जिसे नही है, 
उसे स्वयम्‌ अपने ही से पूछना चाहिए कि वह क्यों जीता है। यदि 
हम कार्ल मार्क्स की यह सम्मति मान भी ले कि मनुष्य आज तक अपने 
इतिहास में उत्पादक जक्तियों के भाव-अभाव तथा परिवतन से बनता- 
विगडता हुआ केवल उदर-पोषण पर ही अपने जीवन का अवलूम्ब लेता 
आया है, तो भी हमे यह मानने की कोई ज़रूरत नहीं कि वह पेट की 
मजदूरी छोडकर प्रेम की मजदूरी कभी न कर सकेगा अथवा ऐसा 
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करना उसका जीवन-लक्ष्य नहीं होना चाहिए | पेट की मजदूरी से देह 
चलती है, परन्तुप्रेम की मजदूरी से भात्म-तृप्ति होती है | आत्मतोष 
ही मानव-जीवन का व्येय है । 

वर्तमान साम्यवादियों के श्षम्बन्ध में गावी जी ने यत्र-तत्र अपने 
सक्षिप्त विचार तो ज़रूर प्रकट किये हैं, परन्तु साम्यवाद पर उन्होने 
अपनी दृष्टि से कोई वेन्नानिक मीमासा छेख अथवा व्याख्यान के द्वारा 
की है, ऐसा स्मरण हमें नही आता । सभव है, की हो। पर उनके सक्षिप्त 
विचारों के आधार पर ही हम कह सकते है कि साम्यवाद का कार्ल 
मार्कस-द्वारा प्रतिपादित आदर्श उन्हे मान्य नही है । साम्यवाद स्थापित 
करने के लिए माकस-अतिपादित हिंसात्मक साधनों के समर्थक तो वे 
हो ही नहीं सकते । माक्से अपने को 'मज़दूरों के एकाविपत्य 
(घलएणेप्रपणाकाए 7० &870579 ती॑ पाढ ए70०ॉछपथ०ं: ) के 
सिद्धान्त का जन्मदाता समझता था । वह पूँजीवालो की सत्ता के स्थान 
पर मजदूरों का अखण्ड गामन (70707) चाहता था कौर 
वह भी यदि आवश्यकता हो तो मार-काट और खून-खराबी से भी ! 
उसने श्रमजीवियो को सम्रस्त्र और संगठित रहने की सलाह दी है। 
अपनी सेना और सेनानी अछग तैयार रखने को उत्तेजित किया है । 
'डिक्टेटर॒शिप और वह भी “रिव्होल्यूजनेरी” और वह भी मूर्ख मजदूरी 
की ! गावी जी को न तो हिंसात्मक क्रान्ति मान्य है न फिर किसी 
एक आदमी अथवा सम्प्रदाय की अनियत्रित सत्ता ही पसन्द है । वे 
श्रम-विभाग के सिद्धान्त को समाज के लिए श्रेयस्कर मानते है। इसी 
दृष्टि से वे वर्णाअम धर्म के समर्थक है और इसी कारण वे बपने को 
'मनातनी हिन्दू भी घोषित करते हैं । विभिन्न कार्य-क्षेत्रो में मनुष्यों को 
ख्वते हुए भी वे छोगो में प्रेम और आदर की भावना जाग्रत' रखना चाहते 
हैं। दो मनुष्य केवक आत्मा के मच पर ही समान हो सकते हैं। मन, 
बुद्धि, चित्त और अह॒कार से वे एक दूसरे से भिन्न हो जाते हैं। वाद 
सामाजिक व्यवस्था वही हो सकती है जो मनुप्यो की विभिन्न विशेषतात 
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के अनुसार उन्हे अलग-अलग कार्य-क्षेत्र देवे और उनकी स्वाभाविक 
शक्ति को एक ऐसे मार्ग में प्रवाहित कर दे जिससे उनका और जन-समाज 
दोनो का भौतिक तथा आध्यात्मिक श्लेय सिद्ध हो। गाधी जी के समान 
गुण-धर्म के आधार पर व्यवस्था चाहनेवालो की आदर्श समाज-रचना 
इससे भिन्न नही हो सकती । परन्तु यह व्यवस्था कार्ल मार्क्स की सृष्टि 
से बिलकुल भिन्न होगी । 

हम पहले ही कह चुके हे कि श्रमजीवियो की अनियत्रित सत्ता 
(000800एश॥9 ० ६॥6 7000७79) को कार्ल मावर्स आदर्श 
समाज-व्यवस्था नही मानता, वह श्रमजीवी-शासन को ऐसी व्यवस्था लाने 
का साधन-मात्र समझता है। हम यह भी क्षण भर के लिए मान लेते हे 
कि जिस आदर्श समाज-रचना की कल्पना गाधी जी करते है, वह मार्क्स- 
कल्पित व्यवस्था से भिन्न न होगी । यदि इन दोनो विचारको का 
अन्तिम ध्येय एक ही मान लिया जावे, तो भी यह प्रइन उपस्थित होता 
हैं कि ऐसी आदर्श व्यवस्था कार्ल मार्क्स के श्रमजीवी-शासन से छाई 
जा सकती है या गाधी जी की श्रम-विभाग-युक्त समाज-रचना के 
द्वारा । यदि मार्क्स-कल्पित आदर्श सामाजिक जीवन में कोई अनियत्रित 
सत्ताधारी न रहेगा और शासक तथा शासित का भेद मिट जावेगा,-- 
यदि समाज-व्यवस्था का अन्तिम लक्ष्य यही हो कि उसमें किसी की 
डिक्टेटरशिप की गुजाइश न रहे, तो सहज ही यह प्रइन उपस्थित होता 
है कि ऐसी डिक्टेटरशिप-शून्य व्यवस्था श्रमजीवियों के डिक्टेटरशिप 
के जरिये किस तरह लाई जा सकेगी ? आख़िर उस आदर्श व्यवस्था 
के योग्य परिस्थिति का छानेवाछा तथा निर्णायक कौन होगा ? माकस- 
वादी इन प्रश्नों के उत्तर मे कहेगे कि इन बातो के निश्चय करने- 
वाले श्रमजीवी शासक ही होगे । 

लेकिन इस उत्तर में एक बडी भूल है। अभी श्रमजीवियो की यह 
शिकायत है कि समाज में कुछ थोडे से पूँजीवाले प्रबल होकर शासन 
की सारी सत्ता अपने हाथो में लिये बँेठे हे और उससे अपना स्वार्थ- 
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साधन ही कर रहे हे। श्जा-सत्ता का बाहरी आडम्बर फैलाकर वे 
यथार्थ मे श्रीमानो का डिक्टेटरविप ही चला रहे हैं! यह बास्षेप डिलकुल 
सच है। परन्तु ऐसी गिकायत करनेवालो को यह भी समझना चाहिए 
कि डिक्टेटरशिंप स्वयं एक बुरी प्रणाली है। बुराई तो मनुष्य मे है ही; 

यदि पूँजीपतियो में एक तरह की ब्राई है तो अमजीवियो में दूसरी तरह 
की। जन-समाज का कोई भी सम्प्रदाय अपने को सर्वेचा दोष-मृकता 
नही मान सकता । ऐसी हालत में अनियत्रित सत्ता जिसके हाथ जादेंगी, 
चह उसका दुरुपयोग ही करेगा। इतिहास का अनुभव तो यही कहता है 
कि गासन-सत्ता का किसी एक वर्ग के अधिकार में होना दूसरे व्यों 
के लिए घातक सिद्ध हुआ हैं। अतएवं डिक्टेटरणिप न तो पूँजीवालो की 
अच्छी, न श्रमजीवियो की! हमे तो इस बात की कल्पना ही नहीं 
हो सकती कि ए बार अपनी डिक्टेटरशिप स्थापितकरके श्रमजीवी-तमुदायक 
कभी भी ऐसा कहेगा कि आज समाज में ऐसी योग्य परिस्छिति आगई कि 
हमारे जासन की जरूरत नही है। सिवाय इसके ऐसी लादर्श सामादिक 
परिस्थिति लाने के लिए सदियों के प्रयत्व की आवष्यकता होगी। वया 
इस बात पर विश्वास किया जा सकता हूँ कि अपनी सत्ता का अन्त करने 
के लिए श्रमजीवी इस तरह सदियो तक ग्रयत्नशील रहेये ? हमे तो 
ऐसी अनत्य श्रद्धा न तो पूँजीबालो की नेकनीयती पर है, न फिर मज़दूरों 
की ही सद्भावना पर | ऐसी शासनहीन आदर्श व्यवस्था किसी भी बे 
के अनियत्रित शासन के हारा नहीं छाई जा सकती । उसे लानेवाही 
सक्रमणकालिक व्यवस्था भी ऐसी चाहिए जिसमें किसी भी एक चर्ग 
का अनियत्रित शासवाधिकार न हो--जिसमे प्रत्येक वर्ग अपने बपने 

क्षेत्र से अपने प्रतिनिधियों के द्वारा स्वय शासित हो । स्वय भातित होते 
की आदत ही उन्हे एक दिन चआासन-रहित आदर्श सामाजिक व्यवस्था के 

योग्य वना सकेगी। 

इस यहुदी अर्थशास्त्री कार्ल मास के हृदय से यदि उत्पादक यत्रों पी 
मोह छट जाता तो कदाचित्‌ उसकी सामाजिक व्यवत्था कुछ और ही होती । 


हः 


हि 
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यहाँ पर 'यहूदी' शब्द का उपयोग हमने जानबवूक कर इसलिए किया हूँ कि 
ससार में सभी जगह यहूदी लोग पूंजीपतियो के 'जासन पर आसीन हूँ। 
उनके सस्कार रोजगारी और सग्रहश्नील होते हे। अतएव व्यवसायी प्रकृति 
से मुक्त न होने के कारण कार्ल मावर्स उत्पादक यत्रों का मोह न छोड 
सका। महात्मा जी के समान वह यह नही कह सका कि इन यत्रो को नष्ट 
कर डालो और करोड़ो की लागत का माल मिटा डालो । गावी जी ने 
यत्रो की उपयोगिता को यथार्थ में मनुष्योचित दृष्टि से ही देखा है। यत्र 
मनुष्य के लिए उसी हृंद तक उपयोगी हो सकता हैँ जिस हद तक वह 
शस्त्र होकर रहता है। लेकिन यत्रों के सामूहिक उपयोग करने की एक 
केन्द्रित व्यवस्था ऐसी भी वन चुकी है कि जिसके अन्दर रह कर मनुष्य अपने 
ही बनाये हुए यत्रो का स्वय एक औजार-मात्र हो जाता हैं । अपने ऊपर 
अपने ही बनाये हुए यत्रों का अधिकार किस मनुष्य को पसन्द हो सकता 
है? अतएवं समभना होगा कि महात्मा जी मत्रीन के विरोधी नहीं, 
विरोधी है यत्र-शासन के, ऐसी व्यवस्था के कि जिसमें लाखों तकुए 
मिलकर मनृप्य को भी तकुए के समान दिनरात घुमाया करते है। चर्खा 
भी एक यत्र ही है, फिर भी वह मनुष्य के आधीन रहकर काम करता 
है। परन्तु पुतलीघरो मे जहाँ हजारो चर्खे एक ही साथ एक ही गक्ति से 
सचालित होते है, मनुष्य उनका मालिक नहीं रह जाता, वह मजदूर 
की हेसियत से मशीन के समान ही जड हो जाता हैं। आजकल व्यवसाय 
के केन्द्रों मे काम करनेवाले श्रमजीवियो की आर्थिक दरिद्वता उतनी 
जोचनीय नही है जितना कि उनका नैतिक पतन है। केन्द्रित व्यवसाय 
की वर्तमान प्रणाली वाष्प-सचालित यत्रो की वदौलत ही प्रचलित हुई 
है। इसी प्रणाली ने पूँजीपतियो को जन्म दिया है और इसी ने छाखो 
मनुष्यों को मजदूर बनाकर जडताकान्त भी कर दिया है। ऐसी 
हालत मे यत्रो का विरोध करना प्रत्येक स्वाभिमानी. और समकदार 
आदमी का कत्तंव्य हो जाता है। विरोध की यह आवाज वर्तमान सदी के 
अधिकाश सभ्यो को उपहासास्पद्र प्रतीत होती है। परन्तु जो मनृष्य 
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यत्री के दुरुपरयोग-जनित दुष्परिणाम की ओर आँखे खौलकर निरपेक्ष 
भाव से देखेगा, उसे यह समभने में देर न छंगेगी कि मज्ञीन मनृष्यत्व 
की हर तरह से घातक सिद्ध हुईं है। मिल-मालिको को द्रव्य' की विपुलता 
से और मजदूरों को एकान्त दरिद्रता से उसने मनुष्य से पद्मु बना 
डाला है। इसी सामाजिक दुरवस्था को देखकर हमारी भी यह निश्चित 
धारणा हो गई हू, कि यदि आज व्यवसाय के केन्द्र उजाड दिये जावे और 
सारी मशीने नष्ट कर दी जावे, तो जन-समाज का हर तरह से आधिक 
और नैतिक कल्याण ही होगा। जब तक इन यत्रो के मोह-पाश में पडकर 
हम ऐसा न कर सकेगे, जब तक उनके द्वारा स्थापित केन्द्रित व्यवसाय" 
(ए०#पशा१०१ प्रावष्ठ779) की प्रचक्तित प्रणाली बनी रहेगी, तब 
तक सँकडो काले भाव्स के सम्मिलित प्रयत्त से भी इस पृथ्वी पर 
साम्यवाद का सफल होना असम्भव है। 
हम पहले ही कह चुके हैं कि जीवन के किसी भी क्षेत्र मे मनुष्य 
और मनृष्य के बीच समता स्थापित होना इस दृष्टि से असम्भव है कि 
सब मनुष्य समान नही हो सकते । कोई घनी, कोई निर्धन, कोई बुद्धिमान्‌, 
कोई मूख्खे, कोई अशक्त, कोई शक्तिमान्‌ रहेगा ही। शिक्षा-दीक्षा 
तथा सुब्यवस्था के द्वारा हम निम्न श्रेणी के मनुष्यों को कुछ ऊपर जरर 
उठा सकते है, लेकिन उसी अनुपात से जन-समाज के सुगोग्य और 
सामर्थ्यंवान्‌ आदमी ओर भी ऊपर उठ जावेगे। कहने का अर्थ यह है 
कि दोनो श्रेणियों का अन्तर अधिकाश्ष में बना ही रहेगा। ऐसी दशा 
में हमारे लिए एक ही उपाय रह जाता है। उच्च और निम्प श्रेणियों 
के बीच सामञ्जस्य ही स्थापित हो सकता है। यह समत्वय मरनुष्यर्त 
के मच पर ही सधेगा, अन्यत्र नही। अतएवं ससार को जिस सामाजिक 
व्यवस्था की जरूरत है, उसे साम्यवाद न कहकर समस्वयवाद कहो 
अधिक उपयुक्त होगा। 
साम्यवाद पर यदि हम केवल आधिक दृष्टि से ही विचार 
भी कहना पड़ता है कि सब मनुष्य समान नही हो सकते । जिसके पास 


र करें तो 


ःक 
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जैसी अर्वकरी युक्ति होगी वैसा ही वह द्रव्योपा्जन करेगा। पूर्व-कालीन 
साम्यवादियो की धारणा थी कि समाज में सम्पत्ति का हिस्सा सबको 
बराबर (रतुणए्छओ) मिलना चाहिए। कुछ दिनो के याद उन्हें 
अपने सिद्धान्त का जनौचित्य जेंचने लगा और वे कहने लगे कि सम्पत्ति 
का वेटवारा आवश्यकतानुमार (प्वुणंपछ०४) होना चाहिए। 
फिर भी आवश्यकतानुसार सम्पत्ति-विभाग की योजना भी आक्षेप से 
वरी नहीं हो सकती) यदि त्तमाज के प्रत्येक्त मनुष्य को इस बात 
का निश्चय हो जावे कि मुझे जितनी ज़रूरत है, उतनी ही सम्पत्ति अथवा 
खाद्य-सामग्री समाज से मिल सकेगी, उससे अधिक नही; तो उसके 
हृदय में व्यक्तिगत महत्त्वाकाक्षा तथा उत्कर्ष-साधन के लिए कोई उत्साह 
ही. नही रह जाता। उसका जीवन यवारूइ-सा होकर शिथिल और 
उत्तेजनाशूत्य हो जावेगा। मनोविज्ञान तथा कर्म-रहस्थ के समभले- 
वाले साम्यवादी इस कठिनाई का अनुभद कर रहे है और वे किसी ऐसी 
आधिक व्यवस्था के चिन्तन में ऊूगे हुए हैँ जिसके अन्दर पूंजीपतियो 
का प्रादुर्माव न होने पावे और साथ-साथ प्रत्येक भनुष्य की महत्त्वा- 
काक्षा तथा आथिक उत्ककर्ष के लिए गुजाइश भी बनी रहे। साराश 
यह कि पाख्चात्य साम्यवादी अमी अपनो आदर्श सामाजिक व्यवस्था 
का अन्दाज़ भी नही कर पाये है। जेसा कि हम पहले कह चुके हे ययाये 


मे स्वय उन्हें हो इस बात का ज्ञान नही है कि वे क्या चाहते है । 


लेकिन फिर भी हमारी राय में यह प्रदत कठिन होते हुए भी 
इतना दुस्साध्य नहीं है. जितना पाइचात्य साम्यवादियों को प्रतीत 
होता हैं। यदि एक दार दिऊू को कड़ा करके हम उस व्यावसायिक 
व्यवस्था को मिटा डालें कि जिसके कारण अर्य-विषमता फैली हैं 
और पूंजी कुछ थोडे से लोगो के .हाथ में सचित हो रही है और 
उसी. के साथ-साथ घरेलू उद्योग-घंधो (00४७8 ॥एठाडएए) को 
प्रोत्साहन दें, तो साम्यवादियों का आथिक आदर सहज ही सिद्ध हो 


“ जाता है। इंस व्यवस्था के जन्दर श्रत्येक मनुष्य अपनी आवश्यकता, « 
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अर्मिरेचि तथा महत्त्वाकक्ती के अनुसार उध्मंशील रहेगा और पौग्यता- 
भुसार अर्थोपार्जद भी करें सक्रेगा। यदि अपने सामथथ्ये के द्वारा वह 
आवश्यकता से अधिक द्रव्य संचेय कर सका तो उसका सदुपयोग भी 
वह अपने ओऔदार्य की प्रेरणा से कर सकता है। उम्तका दुश्पयीग भी 
वह कर सकता है और ऐसा कर सकने का अधिकार भी प्रत्येक 
अनुष्य को ज़रूर चाहिए। जिस मनुष्य को' समेज की ओर पे 
आवश्यकतानुसार खाना-कपडा मिल जाता है, उसके लिए यह समभना 
कठिन होगा कि वह उदार है था अनुवार, त्यागी है या सप्रहशील। 
इस संसार में सम्पत्ति एक ऐसी भक्ति है जिसके द्वारा परोपकार के बहुत- 
से काम हो सकते है। अतएवं जिसके पास खाने-मीनें के बाद कुछ शेष 
रह ही नही जाता, उसके लिए करुणा, सहानुभूति, दया, त्याग तथा दाग- 
शीलता के समान भनुष्योचित गृणों के सम्यक विकास के लिए कोई साधन 
ही नहीं रह जाता! इसके उत्तर में हमारे साम्यवादी मित्र कदाचित्‌ 
यह कहें कि जिस सामाजिक व्यवस्था की कल्पना वे कर रहे हैं उसमे 
ऐसा कोई मनृष्य ही नहीं रह जाता जो इतना दरिद्वी हो कि उसे 
किसी की दया का पात्र होना पढ़े। उनका यह कहता विंलकुछ ठीक 
है। फिर भी हम यह कहेगे कि जब॑ किसी मनुष्य को केवल आवश्यकता 
नुसार ही खाना-कपड़ा मिल्ले और उससे अधिक कुछ भी नही एो भौतिक 
भोग की इच्छा उसकी किस तरह पूरी हो? वह किसी बगीचे के वी 
ऊँची अट्टालिका बनाकर रहना चाहता हो तो यह कैसे सम्भव ही 
हम तो यह समभते हैं कि प्रत्येक मनुष्य के पास जरूरत से यदि बहुत 
भही तो कुछ ज्यादा इतना पैसा भी होना चाहिए कि यदि वह चाहेती 
उसका किसी मर्यादा के भीतर दुरपमोग भी कर सके। जिसे हम रे 
करने का अधिकार (फ्रिंट्टीऑ: 0 ०४) कहते हैं, उसकी आवश्यकता 
न केवल राजनीएि में वरन्‌ जीवन के सभी क्षेत्रों में मानी जाती भाहिए। 
नया शरीर-णक्ति से, क्या घन-सम्पत्ति से और क्या राजनैतिक स्वर 
/ से हमें बनने या बिगड़ जानें का अधिकार हमेशा चाहिए। अलग 
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हमें स्वयं अपनी पहचान कंसे हो? मनुष्य को इस बात का ज्ञान 
कंसे हो कि उसमें कौन-कौन सी कमजोरियाँ है, और उसकी कौन-सी वासना 
अवल है ? इसके सिवाय यह भी अनुभव करने का सुयोग कैसे मिले कि 
वासनाओ के फेर में पडकर अन्ततोगत्वा मनुष्य दुखी होता है और उनका 
सारा सुख क्षणस्थायी हैं, अतएवं वे सर्वथा त्याज्य है? मनुष्य का 
सच्चा और स्थायी चरित्र-निर्माण तो ऐसे ही कदु अनुभवों के बाद 
होता है। केवल उपदेशों की बदौलत मनुष्य अपने उत्कर्ष के मार्ग पर 
आरूढ़ नहीं हो सकता। कोई ठोक-पीट कर महात्मा नहीं बनाया जा 
सकता। अपने किये हुए दुर्व्यवहारों के कड वे फलो को चखने के बाद ही 
मनुष्य सच्चा सदाचारी हो सकता हैं। अतएव निसगं ने हमे जो वासनाये 
दी है, वे परोक्षरूप से हमारी आत्मोन्नति के साधन ही है। इनकी 
प्रेरणा से हम अनात्मवान्‌ और भोगी होकर कालान्तर में आत्म-निष्ठ 
, और थोगी हो जाते है। इस दृष्टि से भौतिक भोग आध्यात्मिक योग 
के साधक हैं। अपने जीवन-रूपी ग्रन्थ मे भोगो की भूमिका बाँधकर ही 
मनुष्य ब्रह्म-जिज्ञासा का प्रकरण प्रारम्भ करता है। विकास का यही 
नेसगिक क्रम भी हैं। इसे साम्यवाद ही क्या, ससार का कोई भी 
' वाद नहीं रोक सकता। हाँ, अपनी बनावटी और अप्राकृत समाज-व्यवस्था 
के द्वारा स्वाभाविक विकास की इस क्रिया को हम कुंठित ज़रूर कर 
सकते है। पर, इसमे मनुष्यों का ही नुकसान हैं, क्योकि उनकी 
स्वाभाविक मन -अवृत्तियो को खुल कर खेलने की स्वतंत्रता नही रह 
'जाती और इतर साधनों के अभाव में उसका विकासक्रम ही रुक 

ग़ता हूं। अतएवं सामाजिक व्यवस्था ऐसी चाहिए कि जिसके अन्दर 

तो कोई बहुत श्रीमान्‌ हो, न कोई अत्यन्त दरिद्र हो और प्रत्येक 

पतृष्य अपनी मज़दूरी का आप ही मालिक हो, ताकि वह अपनी इच्छा 

थिवा आवश्यकतानुसार कम था ज़्यादा कमा सके। उसकी आवश्यकता 

फेतनी है, इस बात को भी निर्णायक वही हो। कार्र भाक्स की समेज- 

थवस्था में स्टेट मालिक है, शेष सब मज़दूर हैं; जो जितनी मजदूरी 
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क़रेगा--चाहे वह रवीद्धनाथ ठाकुर ही क्यों न, हो--उतना 
ही उसे खाने को मिलेगा। कोरी मजदूरी कीडस मह्मूमि में 
हमें भानव-सम्यता की समाधि क्लानी होगी; , इसमें कुछ भी 
सन्देह नहीं। | 

'मह्ात्मा जी का साम्यवाद कार भाक्स से भिन्न है। वह समाज- 
आत्य तथा मतोविनान दोनों से समयथित है। गावी जी की 
साम्यवादी समाज-स्वना में श्रम-विभाग (छप्रश्नएण० 0॥ 789007) 
के आवार पर एक ऐसी व्यवस्था होगी कि जिसके अनुसार एक लेखक 
तथा कलाकार से जबरदस्ती मजदूरी न छी जावेगी और मज़दूरी न 
कर सकते के कारण उसे म्रोहताज होना न,पड़ेगा। प्रत्येक श्रम-विभाग 
सामाजिक उत्कर्प के लिए प्रयत्नणीक रहता हुआ एक दूसरे से कर्तव्य 
और प्रेम की श्खला में बेचा रहेगा। ऐसी व्यवस्था में समूचे समाज 
के लिए सोचने-विचारने तथा मार्ग-्रर्शन करने का काम ब्रे छोग 
करेंगे जी गुण, धर्म बौर,स्वभाव से दूरदर्णी बहुश्रुत और ज्ञानी होगे। 
उनकी विद्या-वुद्धि से समाज का श्रमजीवी भी छाम्र उठावेगा और 
इस बात की स्पर्चा ने करेगा कि वे भी उसके साथ मज़दूरी करें! 
इसी तरह संग्रहक्षीछ गौर व्यवसायी प्रवृत्ति के छोगों को इस वात की 
इचतत्रता रहेगी कि वाणिज्य और उद्यम को प्रोत्साहन देकर हव्यो- 
पार्जन इसलिए करें कि साम्राजिक सम्पत्ति की वृद्धि होती रहे। मवृप्त 
अयवा मनृप्यन्ममाज के, छिए चार बातो की आवश्यकता है, बर्ल- 
रक्षा, श्रम, सम्पत्ति और विचार। पहली से वह आक्रमणकारी भर्ग्रुती 
से अपनी रज्ञा करता है। दूसरी से वह सम्पत्ति का उलादन करती 
हैं। सम्पत्ति से उसमें भौतिक निश्चिन्तता आती हैँ। अपने मन की 
इस- निश्चिन्त अवस्था में वह सत्साहित्य का निर्माणु करता है। विचार 
साहित्य से प्रथम तीनों--आत्म-रक्षा, श्रम और सम्पत्ति--कों सहायता 
प्रिक्ती है। इस अकार मानव-जीवन, में उपूर्युक्त चारो विषय अली 
ज्याब्नहम्बी भाव से सम्बद्ध हैं। मनुष्य-जीवन के इस स्वाभाविक विभाग के 
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आधार पर ही हम प्रगतिशील, पभ्राकृत और सजीव समाज की : रचना 
कर सकते हैं; अन्यथा नही। 

कार्ल मार्से एक अनात्मवादी विचारक था। उसने डारवित 
के भौतिक विकासवाद को स्वीकार किया हैं और यह सिद्धान्त स्थिर 
किया है कि इस जीवन मे प्राणियों की प्रगति केवल भौतिक परिस्थितियों 
के आधीन है। इसमें सन्‍्देह नहीं कि खनिज पदार्थ से लेकर पशु-यीति 
तक और अधिकाश् में भनुष्य-जीवन तक भी प्राणियों के विकास-पथ 
* में उन्हे भौतिक परिस्थितियों से ही प्रेरणा मिलती है। परन्तु मनुष्य 
ही ऐसा प्राणी है जो अपनी परिस्थितियों के बहुत कुछ आधीन रहते 
हुए भी उनसे मुक्त होने को अयत्नशील रहता है। यदि मनुष्य 
सोलह आने अपनी भौतिक स्थिति का गुलाम रहे, तो उसका विकास 
किसी प्रकार भी सम्भव नहीं। क्योकि परिस्थिति तो इस क्रम से बदलती 
ही नही कि उसके परिवर्तनों के द्वारा मनुष्य का विकास सम्पादन होती 
जावे। स्वय मार्क्स में जिस आदर्श समाज-व्यवस्था की कल्पता की 
है उसका अस्तित्व आज नही है, वयोकि आज की भौतिक परिस्थिति 
ही ऐसी हैं कि जब तक वह परिवर्तित न हो, तब तक माक्से का ध्येय 
पूरा नहीं हो सकता। इसी लिए वह एक स्थान पर कहता है कि इतर 
तत््व-ज्ञानियो ने ससार के रहस्य को केवल समभाने-समकाने का ही 
प्रयत्त किया है, परन्तु साम्यवादी वर्तमान ससार को ही बंदल देना 
चाहता है। कहने का अभिप्राय यह कि साम्यवादी अपनी वर्तेमाव 
परिस्थितियों का गुलाम होकर रहना नहीं चाहता, उसे अपनी भौतिक 
ए्थिति का स्वामों होकर रहता अधिक प्रसन्‍्दे है। इस पर कदाचित्‌ 
कोई यह उत्तर दें कि मार्क्स का यह विचार भी परिस्थिति-प्रेरित हैः! 
अपने चारो ओर फैली हुई व्यापक दरिद्रता और ' अर्थ-विषमता 
को देखकर वह असत्तुष्ट हुआ और असन्तोष के इसी भाव में, उसे 
एक नई व्यवस्था की कल्पता दी। बिलकुल सच हैँ, पर 
|, हम पूछते हैं कि पूंजीपतियो की प्भुता तथा उनके अताचार से 
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तो सभी मज़दूर असत्तुष्ट है, माक्स के ज़माने में और उसके 
पहले भी थे। छेकिन इस दुरवस्था से मुक्त होने का उपाय उन 
मजदूरों मे से किसी ने भी न सोचा! ,साम्यवाद का प्रचार करने- 
वाले तथा उसके अनुसार एक आदर्श जन-समाज की कल्पना करने- 
वाले तो वे लोग ही हुए, जिन्होने अपने जीवन में कभी मजदूरी नही की। 
साम्यवादियों मे कई लोग तो ऐसे भी है कि जिनका जन्म और लारूत- 
पालन अर्थ-विपुलुता के बीच हुआ है। इसका कारण क्‍या हो सकता है? 
कारण इतना ही है कि मजदूर-समाज का आत्म-विकास अभी इतना नही 
हो पाया क्ति वह स्वय अपनी परिस्थिति बदलने की बात सोच भी सके। 
अपनी भौतिक अवस्था तथा तज्जनित सुख-दुख पर विजय भराप्त करने 
की इच्छा अभी मनुष्य में भी अपनी प्रारम्भिक अवस्था मे हैं। वह 
जन-समाज के अधिकाश लोगो से नहीं पाई जाती। कुछ इने-गिने छोय 
ही ऐसे झिलेगे जो अपनी चेतनता, जआात्म-विद्वास और कर्मष्यता के 
बरू पर अपनी भौतिक परिस्थितियों के स्वामी होने का सकल्प कर 
सकते है। ऐसे ही छोग जन-समाज के कर्णघार भी होते है। अतएंव 
अधिकाश स्रज़द्रो की विवशतापूर्ण सहनशीरता इस बात का 
सबूत है कि प्राणी अपने विकास-मार्ग में अद्यावधि अपनी परिस्थितियो 
के आधीन रहता आया है। परन्तु मार्क्स के समान थोडे से कमंशील 
ज्ञानियो का अस्तित्व इस बात का भी प्रमाण है कि अब मनुष्य में कुछ 
ऐसी विलक्षण चेतनता जागृत हो रही है कि उसका भावी विकासक्रम 
परिस्थितियों से स्वंथा सचालित नहीं हो सकता, अब उसे अपनी 
प्रगति का इतिहास एक नये ढंग से लिखना है। अभी तक वह अपनी 
स्थूछ इन्द्रियो, भौतिक अवस्थाओं तथा तत्पेरित श्रवृत्तियों के अनुत्तार 
चलता आया है, लेकिन उसे अब भविष्य मे विचारपूर्वक, सोच-सममकर 
किंसी 'पूर्ण निश्चित आदर्श की ओर जाना है। जिस परिस्थिति से उसे 
अपनी लूक्ष्य-सिद्धि मे सहायता मिलेगी, उसे वह विचारपूर्वक स्वीकार 
करेगा और जो बाधक सिद्ध होगी, उसे निर्मूल कर देने के लिए 


( ५६७ ) 


वह कटिबद्ध भी रहेगा। अपनी बाहरी रुकावटो को पार करने का 
तथा भौतिक परिस्थितियों पर विजय प्राप्त करने का यह शुभ 
सकलप किसका हैं? यह उसी का हो सकता है कि जिसकी मन प्रवृत्ति 
भौतिक परिस्थिति की छाचारी से मुक्त होना चाहती है। इसी चेतन 
तत्त्व को दर्शनशास्त्री आत्मा के नाम से पुकारते है और उत्ती को जर्मन 
तत्त्वान्वेषी फ्रेडरिक निट्शें भौतिकवादी होते हुए भी 'विल दु पावर" 
यानी सामर्थ्यवान्‌ स्वामी होने की इच्छा' कहा करता था। बात एक ही 
हैं, नाम कुछ भी दे। कार्ल मार्क्स में भी अपनी भौतिक परिस्थिति 
को बदल देने का तथा उसका स्वामित्व प्राप्त करने का जो सकल्प उदग्न 
हुआ, वह उसी अभौतिक तत्त्व की प्रेरणा का परिणाम था। अतएव 
उसका अनात्मवादी, भौतिक विकासवाद उसी के विचारों से खडित 
हो जाता हैं। 

महात्मा जी का साम्यवाद पूर्णतया आत्मवादी है। वे जीवन के 
विकास-क्रम को केवल भौतिक दृष्टि से नहीं देखते। प्राणि-जीवन मे 
भौतिक परिवर्तनों के साथ-साथ मानसिक, बौद्धिक तथा आत्मिक प्रगति 
भी होती जाती है। यथार्थ में प्राणियों की प्रगतिमान्‌ अन्त प्रवृत्तियाँ 
ही उसे भिन्न-भिन्न भौतिक रूप दिया करती है। गाधी जी के अध्यात्म- 
वादी दृष्टिकोण से हम मानवी समता का सच समान मजदूरी पर नही 
डाकू सकते। आत्मा की ऊँची अट्टालिका पर ही सारे मनुष्य, क्या 
मालिक, क्या मजदूर समान आदर, प्रेम और प्रतिष्ठा के पात्र हो सकते 
है। यही साम्यत्राद का स्थायी सश्ना-मच है। अतएवं यथार्थ साम्य- 
वादी अनात्मवादी नहीं हो सकता। काले मार्क्स का साम्यवाद' 
यथार्थ में भौतिकता-मूलक, श्रम-प्रधान, सम्पत्तिवाद है। महात्मा गाधी 
का साम्यवाद, अध्यात्म-मूलक, श्रम-विभाग-प्रधान समन्वय-वाद है। 
प्राचीत् आयों की वर्ण-व्यवस्था का यही शुद्ध रूप है। इस व्यवस्था मे प्रत्येक 
सनुष्य को अपने-अपने- गुण-धर्म तथा अभिरुचि के अनुसार स्वार्थ 
एवं प्रस्मार्थं-सेवत का पूरा अधिकार हैं। अपने सामर्थ्यातुसार ,वह 
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न्‍्यायपुर्वक जितनी सम्पत्ति कमा सकता है, उसका मालिक" है। 
*रॉउण्ड टेबूल कान्‍्फेंस' में महात्मा जी ने माली मिल्कियत (2070#८४१५ 
2806) के सम्बन्ध में जो कुछ कहा था उससे थही सिद्धान्त समयित 
होता है। उन्होने कहा था, स्वराज-शासन की एक कमिटी 'इंस बात 
की जाँच ज़रूर कर सकती हैं कि किसने कितनी'जायदाद न्याय-पूर्वक 
हासिल की हैं। महाराजाओ के प्रेमी सप्रू साहव ने इस संम्भावना 
पर कुछ घबराहट भी दिखाई थी, पाठकों को स्मरण होगा। 

' छेकिन कार्ल मार्क्स-मतावलम्बी साम्पवादियों में और भहात्मा जी 
में एक वात पर बिलकुल मतभेद नही है। गाधी जी इस वात को मानते 
हैं कि वर्तमान अर्थ-विषमता मानवी प्रगति की घातक है और पूजीवाद 
डी इसका मूल कारण है। वे किसी को बहुत श्रीमाव्‌ और किसी को 
अत्यन्त हीन देखना नहीं चाहते। उनकी दृष्टि में ऐसी अर्थ-विपमता 
समाज की भौतिक व्याधि हैं और उसका असर अन्तरात्मा पर भी प्रढता 
है। इसी लिए उन्हे फ्रोपडियो के समुदाय में गगन-भेदी 'राजमहल 
नही सुहाते। अगर मेरे अधिकार की बात होती तो में इत वदतमीज़ 
(7780 ०४४८) राजमहलों को नीचे गिरा देता।” गाघी जी के 
ये शब्द अभी भी महाराजाओं के कानो में गूँजते होगे। भावी जी ने 
ऐसा इसलिए कहा, कि उन्हे इस बात का पूरा विद्वास है कि महाराजाओं 
की सम्पत्ति अधिकाश में न्यायोपार्जित नहीं है। महरू खीच कर 
गिरा देने की वात कैवल आलकारिक है, परन्तु उसका इतना आशय 
ज़रूर हैं कि वे भविष्य के लिए ऐसी आधिक व्यवस्था चाहते है 
जिसके अन्दर फोपडी और महरू का यह बेमेलछ दुश्य दिखाई न देने 
पावे। वे चाहते हैं कि कुछ 'न्‍्यूनाघिक अश में छोटे-बढे मकानों 
मैं समी छोग अपनी-अपनी 'योग्यता के अनुसार रहे--सभी को 
भौतिक साघन सुलम हो और सभी इस पाथिव जीवन की भौतिक 
चिन्ताओं से मुक्त होकर परमार्थ-चिन्तर्न भी कर सर्के-+-कछा, साहिल 
तथा विज्ञान' के हार्स सार्वजनिक सेवा करनें में सेक्षम हो। मनुप्य 
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केवल रोटी के वलू पर ही नहीं जीता । उसे आत्मा को खुराक भी 
चाहिए। सत्साहित्य और सद्दिचार ही आत्मा के भोजन हैं। 

इस तरह पाठक देखेंगे कि गाधी जी पादचात्य साम्यवादियों से 
इस बात पर सहमत हैं कि वर्तमान अर्थ-विषमता वाछनीय नहीं 
है और उसका मूलोत्पाटन होना आवश्यक है। परन्तु वे अपनी अध्यात्म- 
दृष्टि से ही ऐसा कहते है । वे समभते हैं कि ज़बदंस्ती की छादी हुईं दरिद्वत्य 
अथवा मजबूरी की मज़दूरी मानवी विकास के अनुकूल तो होती ही 
नही, बल्कि मनुष्य की अन्तरात्मा को जडताकान्त बना देती है। 'इस 
अध्यात्म-दृष्टि से प्रेरित होनें के सबब ही गाधी जी को काले मार्क्स 
और छेनिन के क्रान्तिकारी और हिंसात्मक साधन मान्य नही हो सकते । 
ऐसी हालत मे उनके लिए दूसरा अवलम्ब उत्क्रान्ति (#ए०ए४णा]) 
का ही रह जाता है। अतएुव वे भविष्य के लिए वर्तमानकाल में 
णक ऐसी आशिक व्यवस्था का सूंत्रपात कर देना चाहते हैं कि उसके द्वारा 
उत्पन्न की हुई भावी परिस्थिति मे पूंजीवाद की वू-बास भी न रहने पावे, 
न तो कोई बहुत श्रीमान्‌ हो सके न अत्यन्त दरिद्र ही होने पावे। व्यवसाय 
की व्यवस्था ऐसी हो कि पदार्थों के मूल्य (४७।४०) और अतिरिक्त 
मूल्य (8प७00७ शथोंप०) सभी लोगों में न्यूनाधिक अश्ञ में 
योग्यतानुसार वितरित हो जावे । 'न कोई मालिक हो न कोई 
मंज़दूर। प्रत्येक भनुष्य अपनी मजदूरी का आप हीं मालिक हो, और 
घरेलू उद्योग-धधों का फिर से श्रीगणेश हो। इसी में जन-समाज 
का कैल्याण है। इस उद्देश्य को पूरा करने के लिए केन्द्रित व्यवसाय को 
नष्ट कर देना बहुत जरूरी है। 'ऐसा व्यवसाय किसी एक आदमी के 
हाथ में -रहे या राज-सत्ता के--दोनो हालत मे वह त्याज्य है। यत्रो के 
ऐसे केन्द्रित समुदाय गाधी जी की राय में अनिष्टकारी है, क्योकि वे 
थोड़े समय मे शैतान के समान बहुत-सा काम पूरा करके लाखो आदंभियों 
का पेट मारते है और मजदूरी देकर जिनकी जीविका' चछाते है, 
उन्हे अपने ही समान यत्रो का रूप दे डालते हैं। यत्रो की इस घातक 
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योजना .को बिलकुक़ ; निर्मोही बृत्नकर तोड देना चाहिए। बाजार 
में भाव की रक्षा करने के ,लिए बुभुक्षितों के बीच जो छोग छासो 
और करोडो मन गेहू का: नाश कर, सकते है, उन्हे केन्द्रित यत्रो के 
सर्वेनाश से नहीं चौकना चाहिए। इतना खाना खराब करनेवाले 
लोग पूँजीवाले ही हुआ करते हे और वे महज स्वार्श की दृष्टि से 
ऐसा किया करते है।, यत्रो के विनाश मे परमार्थ-बुद्धि हैं। इसी कारण 
वे उसका समर्थन नही करते। परन्तु आइचर्य है कि अपने को साम्यवादी 
कहनेवाले पादचात्य. विचारक भी यत्रो का मोह नहीं छोड सकते। 
न छोडे, पर इतना तो बिलकुल निश्चित है कि जब तक यत्र-सचालित 
केन्द्रित व्यवसाय-अरणाली जन-समाज मे विद्यमान रहेगी, तब तक 
आदर्श सामाजिक व्यवस्था असम्भव है, साम्यवादी कुछ भी सोचे और 
किया करे। न 

गाघी जी का चर्खा इसी दृष्टि से एक युग-सन्देश-वाहक बाना है। 
इसी लिए वे उसे हमेशा अपने साथ लिये फिरते है । इसी कारण मैचेस्टर 
के ,समान केह्द्रित, व्यवसाय के तीर्थ में भी बैठकर वे अपना चर्ला 
आत्म-विद्वास-पूर्वक चलाते ही रहे। बेकार ब्रिटिश मजदूरों ने उसे 
कौतूहलपूर्ण नेन्नो से देखा, पुर मालूम ,नही कि उन्हे यह भी सूका यो 
नृही कि यही चर्खा,उनकी बेकारी का अचूक इलाज हैं और उनके 
द्वारे नगी नाच्नेवाली वरिद्रता-हूपी राक्षसी के लिए रामबाण हैं। 
जो लोग यह समभते है कि तज़र्खा हिन्दुस्थान-सरीखे अनुन्नत और 
उद्यम-हीन देश के लिए कुछ पैसा बेचा छेने.का पुराना तरीका हैं 
वे उसके महत्त्व को अभी तक समझ ही नही पाये है। चर्खा भारत 
के समान निर्धन देश के लिए कामघेनु तो है ही, परन्तु पश्चिम के 
उद्यमी और यत्र-विद्या-विज्ञारद राष्ट्रो के बेकार और पूँजीवाद-अरत्त 
जन-समाज को अर्थ-विषमता की विषम परिस्थिति से उबारनवाला 
सुदर्शन चक्र भी है। चर्खे का सन्देश एकदेशीय नही, इस पृथ्वी के 
समूचे जुन-समाज के लिए है। वह एक सच्चा साम्यवादी बाना ह। 
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उसका घारण करनेवाला वडा गम्भीर अर्थ-शास्त्री हैं और अध्यात्म- 
शास्त्री भी है। मजदूरी और मोक्ष का प्रेमालिगन करानेवाला वह इस 
युग का एक ही मसीहा है। 

इस तरह पाठक समझ सकेगे कि गाधी जी का साम्यवाद क्रान्तिकारी 
नही, उत्कान्तिकारी है। वे शान्तिपूर्वक ऐसी अर्थ-व्यवस्था का निर्माण 
करना चाहते है जिसके अन्दर समाज की पूँजी थोडे से आदमियों के हाथ 
एकत्रित ही न होने पावे तथा सभी लोगो में योग्यतानुसार वितरित 
हो जावे। न साँप मरे व लाठी टूटे। छीना-भपटी से साम्यवाद सफर 
नहीं हो सकता। उससे तो समाज की पूँजी बलवान्‌ लोगो के हाथ 
चली जावेगी, कमजोर हाथ मलते रह जावेगे। वर्ग-कलह (0]955 
४४8०) को दूर करने का उपाय वर्ग-ताश ही है। गाधी जी इस वर्गे- 
नाश पर ही तुले हुए हें, पर इस काम को वे क्रोध और द्वेष से मूढ 
मनुष्य के समान हिंसात्मक कान्ति के द्वारा नहीं करना चाहते। वे 
भविष्य के लिए ऐसी व्यवस्था चाहते है कि जिसके वातावरण मे वर्मी- 
करण की क्रिया ही न होने पावे। इस दृष्टि से हम कह सकते हैं कि महात्मा 
जी विकासवादी साम्यवाद (फ्एणग्रणाआःए. 505शथों5 ) 
के प्रवर्तेक है। लेकिन ध्यान रहे कि जमंनी के वर्नस्टेन साहव भी अपने 
साम्यवाद को इसी नाम से पुकारते हैं, पर उनका दृष्टिकोण कुछ 
और है। 

हिन्दुस्थान मे भी कुछ दिनो से कुछ ऐसे लोगो की आवाज आने लगी 
हैं जो अपने को साम्यवादी समभते हें। इनका एक छोटा-सा 'जिंजर 
ग्रूप' थानी 'अदरकी दल काग्रेस में तैयार हो गया है। इस उदीयमान 
दल के अधिकाश सदस्य आजकल के शिक्षित नौजवान है। साम्यवादी 
प्रेरणा उल्हे पश्चिम से विशेष कर रणिया से मिली है। पाइचात्य साम्यवाद 
के जन्मदाता काले मा्र्स और उसके प्रवतंक लेनिन के ग्रथो का उन्होने 
परिशीलन किया है। अपने देश की वर्तमान दुरवस्था से वे अत्यन्त 
असन्तुष्ट हे। घोर असतोष की इस तीज्नता मे पडकर उनके विचार 
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भी बहुत उग्र और कान्तिकारी हो चुके है। उनकी घारणा है कि गाधी 
जी दरिद्र जनता के उतने पूरे हिमायती नही है जितना कि एक साम्यवादी 
को होना चाहिए। काग्रेस भी उनकी राय मे एक ऐसी ससस्‍्था है जो 
पूँजीवाछो से तथा उच्च मध्यम श्रेणी (8077४००४७) के लोगो के 
अमाव से मुक्त नही है। वे चाहते है कि हमारी राष्ट्रीय महासभा साम्य- 
वाद के आदर्श को लेकर अग्रसर हो और देश के कुली और किसानों का 
स्वराज ही उसका लक्ष्य हो। वे इस आदर अवस्था को किन साधनों 
से प्राप्त करना चाहते है, इस बात का खुलकर खुलासा करनेवाला 
अधिकारी आदमी उनके बीच में एक ही है। पण्डित जवाहरलाल नेहरू 
रशिया का सोग्हियेट शासन अपनी आँखो देख आये है। इसमे सन्देह नही 
ईक उस देश की वरतंमान अवस्था से उन्हे बहुत सतोष हुआ है और हिल्दु- 
स्थान के नौजवानों में वे उन प्रथम दो-चार व्यक्तियों में अग्नगण्य 
हे जिन्‍्होने हिन्दुस्थान की राजनीति मे अपने को पहले-पहल 
साम्यंवादी' घोषित' किया है। प० जवाहरलाल नेहरू एक गम्भीर 
अंकृति के मनृष्य है। उनकी राष्ट्रीय उमगो पर उनके विचारों का 
अंर्कुश रहता हैं। पिंता पण्डित मोतीछाल नेहरू और दीक्षागुरु गाधी जी 
का सम्मिलित प्रभाव भी उत्तके सार्वजनिक जीवन तथा विचारों में अब तक 
अपना असर डालता हुआ आया है। फिर भी कह सकते है कि पं० 
जवाहरलाल एक स्वतत्र॒ विचारक है और अपने मन के भाव छिपा- 
कर रखने मे उन्हे कष्ट होता है। प्रतीत होता है कि बडे बाप के बेटे 
होकर भी उन्हे दरिद्रता से सच्ची सहानुभूति है। अतएव उन्हे साम्यवादी 
मानने में किसी को विशेष आपत्ति नहीं होनी चाहिए। परन्तु अभी 
तक इस वात का जैसा चाहिए, वैसा स्पष्ट खुलासा उन्होने नही किया हैं 
कि वे किस स्कूल के साम्यवादी है क्रान्तिकारी है या उत्क्रान्तिकारी 
और यदि क्रान्तिकारी हैं तो किस तरह की क्रान्ति के समर्थक है। अभी 
तक वे अंहिसात्मक साधनों को ही देश की परिस्थिति के अनुकूल मानते 
आये हैँ और हमे इस वात पर विलकूल सदेह नही हौतां कि इस सम्बन्ध 
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में उनके विचार अभी भी वैसे ही बने हुए हैं। ऐसी हालत में हम यह 
नही कह सकते कि वे काल माक्स और लेनिन के पूरे पूरे अनुगामी है। 
साराश यह कि जब तक वे अपने वर्तमान विचारों में कोई विशेष 
परिवतंन न कर छे, तव तक गाधी जी के विकासवादी साम्यवाद के 
सिवाय उनके लिए कोई गत्यन्तर नहीं है। 

प० जवाहरलाल नेहरू के सम्बन्ध में हमें इतनी चर्चा इसलिए 
करनी पडी है कि इस देश के साम्यवादी नौजवान उन्ही के नेतृत्व में 
अग्रसर होने के लिए उनकी प्रतीक्षा कर रहे हे। वर्तमान साम्यवादी दरू 
का निकटवर्ती भविष्य बहुत कुछ उन्ही के नेतृत्व पर निर्भर हैं। इस देश 
में साम्यवाद का अभी कल ही जन्म हुआ है इसलिए अभी वह वच्चा है। 
उसकी बोली भी तोतली है। उसके पोषक भारतीय नौजवानों को पश्चिम 
की हवा छूग गई हैँ। इसलिए वे प्रतिष्ठित नेताओ से ज़रा विंगड कर बात- 
चीत करते हे और समय समय पर गुर्राने भी लगे हे । साम्यवादी को हेसियत 
से वे ग्रामो में जाकर दरिद्र किसानो की सेवा करने के लिए तैयार है, 
पर चर्खा लेकर जाना उन्हे मजूर नही | हिन्दुस्थान एक ऐश्ा देश है जहाँ 
के छोग अपनी खाद्य सामग्री तो पैदा कर छेते है, पर वस्त्रो के लिए बिलकुल 
परावरूम्बी हो रहे है। यहाँ पर पृतलीघर भी इतने नही है कि उनसे सारे 
देश की आवश्यकता पुरी हो सके । इसी कारण विदेशी वस्त्रो के रोजगारी 
इस देश में दछाली के हारा खूब मुनाफा कमा रहे हैं और प्रतिवर्ष 
दरिद्र जनता के करोडो रुपये विदेशी व्यापारियों के खज़ानों मे भर 
रहे है। ऐसी हालत में हिन्दुस्थान के दरिद्र किसानो का कोई भी 
समझदार समर्थक उन्हे वस्त्रो के लिए स्वावलस्बी बनाने का ,प्रयत्न 
जरूर करेगा। देशी मिलो से यह उद्देश्य पूरा नही हो सकता। इस कारण 
चर्खे के सिवाय कोई सरलू साधन भी उपलब्ध नही है । इसके अतिरिक्त 
हिन्दुस्थान-सरीखे कृषि्रधान देश के लिए चर्खा खेती का ,,मा्दर्त 
सहयोगी है। साधन भी वह ऐसा सर्वोत्तम है कि उसके,द्वारा जो आमदनी 
होती हैं वह देहात के गरीब छोगो मे ही बँट जाती है। ऐसी दशा में 
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हमारी समझ में यह वात अभी तक नही आई कि अपने को साम्यवादी 
समभनेवाले नौजवान चर्खे के प्रति ऐसी अनास्था प्रकट करके गरीबों 
के किस मर्ज का क्या इलाज करना चाहते है। अभी हाल ही में जयप्रकाश 
नारायण नामक एक साम्यवादी सज्जन ने घरेलू उद्योग-धघो के प्रति 
उदासीनता का भाव प्रकट करते हुए कहा हैँ कि ऐसे धघें तो मानवी 
सभ्यता की वाल्यावस्था से ही चले आयें है, उनमे कौन-सी नवीनता 
है। इस कटाक्ष के उत्तर में ग्रामीण उद्योग-धधों के सुयोग्य संचालक 
और अर्थ-शास्त्री श्रीयृत कुमारप्पा महोदय ने बडी योग्यता-पूरवंक अपना 
वक्तव्य प्रकाशित किया था। उन्होने कहा था कि न्यूटन के पहले 
भी गुरुत्वाकर्षण की शक्ति थी और लोग यह भी जानते थे कि किसी 
चीज़ को ऊपर फेंक देने से वह जमीन पर आ गिरती है। फिर भी 
न्यूटन के गुरुत्वाकर्षण-सम्बन्धी वैज्ञानिक आविष्कार ने ससार को 
एक नया दृष्टिकोण दिया। ठीक इसी प्रकार यद्यपि घरेलू उद्योग- 
चध्े पहले से चले आये हैँ तो भी यत्र-सचालित केन्द्रित व्यवसाय 
की नई प्रणाद्ी तथा उसके आशिक दुष्परिणाम ने उन प्राचीन 
धधो को एक नया और महत्त्वपूर्ण अर्थ दे दिया है । वततंमान 
सदी की अर्थ-विषमता में उनकी जो विशेषता दृष्टिगत हो रही है, 
वह पुरानी होकर भी नई हैँ। पूँजीवाद से प्रभावित इस यत्र-युग 
ने उन प्राचीन जियमाण घरेलू धधो का महत्त्व खोलकर इतनी 
स्पष्टता से दिखा दिया है कि कोई अन्धा भी देख सकता हैँ। कुमारणा 
महोदय का यह उत्तर ऐसा तकंशील है कि उसका कोई उचित 
अत्युत्तर ही नहीं हो सकता । फिर भी इस देश के विश्ा-शून्य 
साम्यवादी अपना चरखा अरूग ही चला रहे है | गाघी जी के 
ग्रामीण उद्योग-सघ को उनसे जैसी सहायता मिलनी चाहिए थी, 
चैसी नही मिल रही है। हमें तो ऐसा प्रतीत होता है कि इन 
नौजवानों का साम्यवाद कोरां विरोधवाद हैं। अभी उनका दृष्टिकोण 
यरिव्कृत नहीं हो पाया है। यदि उन्हे हिन्दुस्थान की परिस्थिति, 
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सभ्यता तथा भावी आदर का ज्ञान हो जावे तो उन्हें उसी पल प्रतीत 
हो जावेगा कि गाधी जी के समान दूरदर्शी और व्यवहार-कुशल सास्य- 
वादी न तो आज तक कोई हुआ, न अभी कोई हू। भतिष्य की वात 
राम जाने । 

भारत की इस प्राचीन भूमि में आधुनिक साम्यवाद स्थापित हो 
सकेगा अथवा नहीं और यदि हुआ तो किस रूप में, यह भी एक 
विचारणीय विषय है। इसके सिवाय यह भी एक सोचने लायक वात 
हुँ कि उसके योग्य परिस्थिति हमारे जन-समाज में अभी आई या नही, 
भौर यदि आ चुकी है, ती भारतीय सस्क्ृति तथा तत्प्रेरित मनोवृत्ति पर 
विचार करते हुए किन साधनों का अवलूम्बन हमें करना पडेंगा। 
सबसे पहले तो हमे यह अच्छी तरह समझ लेना चाहिए कि हिन्दुस्थान 
में जब तक विदेशियों का प्रभाव है और जब तक इस देश की अर्थ- 
नीति विजातीय शासकों के द्वारा सचालित हो रही है--जब तक 
हिन्दुस्थानी रुपया ब्रिटिश पाउड से अनुचित परिणय-बन्धन में बेंधा 
छुआ हैं, तव तक हमारी आथिक अवस्था नेसगिक नही, विलकुछ वनावढी 
बनी ही रहेगी। ऐसी कृत्रिम परिस्थिति के आधार पर अर्थ-शास्त्र का 
कोई भी भर्मश अपने सिद्धान्त स्थिर करना उचित नहीं समझ सकता। 
ऐसे विचारवान्‌ आदमी की समभ में यह बात अनायास आ सकती 
है कि इस देश में पूँजीवाद की जो यत्किचित्‌ गन्ध आ रही है, वह 
हमारे साम्राज्यवादी शासको की चलाई हुई हवा है। हमारे भेगरेज् 
शासक अभी ब्रिटिक्ष पूँंजीपतियो के सकेत पर घर-बाहर सभी जगह 
अपनी ' व्यावसायिक झोषण-क्रिया चला रहे हे। उन्होने इस देश के 
ज़मीदारी, राजाओ, महाराजाओ तथा इतर सेठ-साहुकारो और रोज- 
गारियों को अपनी झोषण-नीति का समर्थक बना कर अपने चारो 
ओर इकट्ठा कर लिया है। इन्ही लोगो की बदौलते विदेशियों की 
पूँजीवादी अर्थ-नीति यहाँ सर्फेल हो रही हैं। छेकिन यथार्थ मे इन 
रोगो की अवस्था चिमनी के उसे फाँच के समान है जिसके भेध्य “स्थित 
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प्रकाद के बुक जाने पर उसकी स्वय निजी चमक-दमक कुछ भी नही रह 
जाती और जो अँवेरे में अदृदय हो जाता है। हिन्दुस्थानी सेठ-साहुकारो 
की अधिकाञ् में यह हालत है कि पचास हज़ार की बुनियाद पर वे 
लाखों का रोज़गार करते हैं और टोटे के एक ही ठोकर से अर्य-सकट 
में पडकर मूच्छित हो जाते है। फिर उनमें उठने की ताकत नही रह 
जाती । हमारे व्यवसायी अधिकाश में उत्पादक नहीं, कोरे दलाल हैं। 
विदेश के बने हुए माल खरीदकर अपने देग में मुनाफे के साथ बेचना 
ही इनका व्यवसाय-धर्म है। दलाछी से कोई आदमी चैन से खान्यी 
भले ही ले और दछाली का काम भी चछा सके; लेकिन वह उत्पादक 
यत्रो के मालिको के समान पूँजीवान हरगिज़ नही हो सकता। छोटे- 
छोटे मालगुज्ञारों को पूँजीपति कहना उपहासास्पद होगा। वे विचारे 
तो किसानों से छगरान वसूछ करनेवाले सरकारी दारोगा-मात्र है, जो 
अपने जीवन को सन्‍्देह स्थल में डालकर अपनी ग्रुजर-वसर कर रहे हैं। 
बड़े बडे ज्मीदारों की मी करीब करोबव वही हाछत है। उनके पास साल- 
व-साल गरीब काहइतकारो से जो वसूछी आती है, वही उनकी ययाये 
पूँजी है जो साछ के आख़िर तक खर्च भी हो जाती है। राजाओन्‍्महाराजाबी 
के पास कुछ पहले के पडे हुए या जड़े हुए वेशकीमती पत्थर भछे ही 
हो, छेकिन प्रजा-दत्त वाषिक आय के सिवाय उनके पास द्रव्थोपाजन 
के कोई साधन ही नहीं है। अव रहे मिल तथा कल-कारखानों के 
मालिक, सो इस देण में ऐसे कितने छोग हे? दाल मे, नमक के बराबर 
भी, नहीं। कहने का अभिप्राय यह हैँ कि हिन्दुस्थान की पूँजी छुट चूकी 
हैं। इस समय इस देश में न तो पूँजी प्राप्त करने के यथार्य साधन है, 
न पूँजी है न पूँजीपति ही हैं; सारा देश गरीब कुली-किसानो का एक 
सतप्त ध्रमुदाय है; सभी एक समान पूँजीवाद-उत्पाणित साम्राज्यवाद 
के शिकार हैं। .* * 

,  हसके सिवाय हमें यह भी विचारना चाहिए कि इस, देश में पाइचातय 
व्यूवस्राय-अ्रणाल्ली की अभी पर्याप्त वृद्धि ही नही हो पाई है। यहाँ करे 
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कारखानों में काम करनेवाले मजदूरों की जो सख्या है, वह बहुत ही 
थोडी है। देश के अस्सी फी सदी लोग ऐसे हैं जो देहात में रहकर काइत 
करते है । अतएवं यहाँ का कोई भी आन्दोलन जो सार्वभौमिक हो 
सकता है वह किसानो के हित-साथक प्रदनो को लेकर ही खडा हो 
सकत। है। यदि व्तं तन झञासन-प्रण्णली में हम यथोचित परिवर्तन कर 
दें और उसके अनुसार प्रत्येक वय प्राप्त मनुष्य मत देने का अधिकारी 
हो जावे, तो कहना न होगा कि कुली-किसानों के प्रतिनिधियों की सख्या 
ही हमारी कौसिलो मे सबसे अधिक होगी। ऐसी हालत में इस देश के 
किसान केवरू वैध उपायो के द्वारा ही अपना श्रेय-साधन कर सकते हे। 
खून-खराबवी तथा मारपीट की ज़रूरत ही क्या ? इसके सिवाय हमारे 
भारतीय कृषकों के जन्म-गत सस्कार भी पश्चिमी क्रान्ति के अनुकूल 
नही है। भोतिक जीवन मे उनकी आस्था उतनी तीन्न भी नही है जितनी 
कि एक क्रान्तिकारी प्रयत्न के लिए चाहिए। यहाँ कुलो-किसानो में 
सगठत नही, शिक्षा-दीक्षा भी नही, उनके पास शस्त्र भी नही, यथार्थ 
में न तो यहाँ पाइ्चात्य देशो के समान वर्ग है न वर्ग-भावना है, न फिर 
वर्ग-कलह ही है। यहाँ केवल एक ही वर्ग है और वह हैं दरिद्र और परतत्र 
हिन्दुस्थानियों का। 
लेकिन साम्यवादी क्रान्ति के इन साधनों के अभाव से हमे कोई 
मतलून नही, हम तो यह कहना चाहते हैं कि हिन्दुस्थान को क्रान्तिकारी 
' साधन तो चाहिए ही नहीं, पश्चिम साम्यवाद भी उसकी दृष्टि मे अनिष्ट 
है। उसे महात्मा जी के अध्यात्म-पूलक श्रम-विभाग-प्रधान समन्वय- 
“ वाद की जरूरत है। यही उसके सस्कार और जीवनादश के अनुकूछ 
' सामाजिक व्यवस्था होगी। इसी मे भारतीय जनता का भोतिक, नैतिक, 
४ तथा राष्ट्रीय उत्कर्ष सिद्ध हो सकेगा। इस बात को समभनेवाले राष्ट्रीय 
/£ नेताओं में गाधी जी का स्थान अग्रगण्य है। भारतीय प्रतिभा के वे 
मूर्तिमान्‌ू अवतार है। इस कारण भारतीय हृदय की प्रत्येक तन्नी उन्हें 
४ दिखाई दे रही है। वे अच्छी तरह समभते है कि इस देश के जन-समारजं 
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में साम्यावस्था की आवश्यकता है। देश की व्यापक दरिद्वता का जितना 
उन्हे ज्ञान है, उतना शायद ही किसी को हो। उसे दूर करने के प्रयल 
में ही वे लगे हुए हैं । वे विलकुछ नही चाहते कि देश की पूंजी दो-चार 
हाथो में इकट्ठी हो जावे। इसी कारण वे ग्राम-उद्योग-सध की योजना 
में मनसा, वाचा, कर्मणा छगे हुए हैं। वे दरिद्रो के सच्चे से सच्चे 
हामी है। उनके समान इस पृथ्वी पर बायद ही कोई यथार्थ साम्यवादी 
हो। लेकिन फिर भी थे अपने को साम्यवादी घोषित करना नही 
चाहते, क्योकि वे सम'कते है कि पद्चिमी साम्यवाद की विचार-सग्ति, 
सम्पादन-विधि तथा उसके आदर्श ऐसे हैँ जो भारतीय सभ्यता, 
आवश्यकता तथा आदी के अनुरूप नही है। 

हम पहले कह चुके हैं कि पाव्चात्य साम्यवादी श्रमजीवियों की 
अनियत्रित सत्ता को समाज की आदर अवस्था नहीं मानते / वे तमकी 
हैं कि श्रमजीवी-शासन के द्वारा आगे चलकर एक ऐसी शासन-रहिंत 
समाज-व्यवस्था स्थापित हो सकेगी कि जिसमे प्रत्येक मनुष्य स्वेच्छा- 
नुसार काम करके अपने लिए समाज से आवश्यक भोजन प्राप्त कर 
सकेगा। लोगो पर किसी प्रकार के नियत्रण की आवश्यकता ही व रह 
जावेगी। न तो कोई गासक होगा, न शासित वर्ग। इस धारणा के लिए 
लेनिन की दलील सुनने छायक है। वह कहता है कि जब जन-समाज 
में वर्ग-विभाग होकर दो दल हो जाते हैं और उसमें स्वार्थ-विरीव 
उत्पन्न हो जाता है तो अपने को वर्ग-कलह के कष्टो से सुरक्षित रखने के 
लिए समाज ही सरकार नाम की एक सस्‍्था का निर्माण करता 
है। सरकार का अत्तित्व ही इस बात का सवृत हैं कि समाज दी वर्ग 
मे विभकत हो चुका है। मतएवं छेनिन की दलील है कि समाज में वर्गों 
के नाग होते ही सरकार-सस्था आप ही नष्ट हो जाती है। रजिवत 
ऋत्तिकारी के इस तर्क में हमें ऐतिहासिक तथ्य नही दिखाई देता। 
जासन-सस्या का सूत्रपात तो उस जमाने से हो चुका है जब कि एक 
ही कुटम्व-परिवार के छोग अपने बडेलूढो (?&0787००६) है 
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अनुशासन में रहा करते थे। वर्ग-कलह जिस रूप मे आज विद्यमान है, 
वह कोई बहुत पुराना नही है । यत्र-युग के पहले जब घरेलू उद्योग-घघे 
अचलित थे, समाज मे आज के समान श्रीमान्‌ और गरीबो का वर्गीकरण ही 
नही था। फिर भी समाज की कुत्सित मनोवृत्तियों को नियत्रित रखने 
के लिए उन दिनो में भी किसी न किसी रूप में जासक तो थे ही। ठीक 
उसी प्रकार वर्तमान वर्ग-कलह के उठ जाने के बाद भी समाज को 
झासन-सस्था की आवश्यकता रहेगी, क्योकि व्यक्तियों का करूह तो 
बना ही रहेगा। दुष्ट प्रकृति के दुराचारी छोगो से जन-साधारण के 
जान-मार की रक्षा करनी ही पडेगी। अतएवं कोई भी समझदार आदमी 
इस वात को स्वीकार नही कर सकता कि सुदूर भविष्य में भी शासन- 
रहित समाज-व्यवस्था कभी सम्भव हो सकेगी। बहुत सम्भव है कि 
नैतिक दृष्टि से देखनेवाले महात्मा जी को भी यही आदर्श पसन्द हो। 
यदि हमारी स्मृति हमें धोखा न देती हो, तो हम कह सकते हे कि 
उन्होने भी कुछ प्रसगो पर कुछ ऐसे ही विचार प्रकट किये है। सभी 
सरकारे अन्ततोगत्वा पशुबल से ही सचालित होती हे। अतएव 
हिसामूलक शासन-पद्धति वस्तु-स्थिति भले ही हो, वह समाज की 
आदर्श अवस्था नही मानी जा सकती। सम्भवत कुछ ऐसी ही तके- 
सरणी के आधार पर महात्मा जी भी शासन-रहित स्वतत्र सामाजिक 
व्यवस्था की कल्पना करते हो। ऐसे आदर्श के विरुद्ध किसी को कुछ 
| भी शिकायत नहीं हो सकती। परन्तु साथ साथ यह भी समझ लेना 
चाहिए कि यह केवल आदशे ही है और हमेशा बना रहेगा। जिस दिन 
' किसी जन-समाज के किसी एक भी व्यक्ति मे एक भी दोष न रह जायगा, 
उस दिन ऐसी व्यवस्था ज्ञायद सम्भव हो! शायद हम इसलिए कहते 
, है कि इतर जातियो से आक्रमण का भग तव भी तो बना ही रहेगा। 
/ हाँ, समूची पृथ्वी यदि केवल आत्म-शासित सज्जनों से आबाद हो जावे, 
/ पव कही यह आदर्शों का आदर्श जाकर पूरा हो। उस दिन तो जीवन 
/ की सारी समस्या ही हल हो जावेगी। 
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गांधी जी के जीवन तथा सिद्धान्त की' प्रस्तुत मीमासा में साम्यवाद 
पर इससे अधिक और कुछ लिखलनो की आवश्यकता हमें नही अतीत 
होती। अन्त में हम इत्तना ही कहना चाहते हे कि काले माकसें-प्रति- 
पादित अर्थ-सिद्धान्त को साम्यवाद' के नाम से पुकारना भ्रमात्मक है। 
हाथ का अँंगूठा शरीर का अग॒ जरूर हैं, परल्तु वह शरौर नही हो 
सकता। केवल अर्थ-साम्य से दो मनृष्य समान नहीं हो सकते। फिर 
भी वह भौतिक विषमता को दूर जहर कर सकता है। माक्सवाद केवल 
साम्पत्तिक सिद्धान्त है। समाज की सम्पत्ति समाज ही के अधिकार में 
रहे और प्रत्येक व्यक्ति उसका उपभोग आवश्यकतानुसार कर सके, 
इतना ही तो उसका निचोड है। अतएवं इस सिद्धान्त को 'साम्यवाद' 
का व्यापक नाम त्त देकर साम्पत्तिक समाज-सत्तावाद'! कहता अधिक 
उपयुक्त होगा। नाम जरा लम्बा पडता है फिर भी अर्थ ठीक देता है। 
केवरू समय और उच्चारण के सुभीते के छिए ही हम शब्दो का दुश्पयीग 
नही कर सकते। |; 

महात्मा गाघी, कार्ल माक्स-प्रतिपादित आशय से बहुत अधिक व्यापक 
अर्थ में साम्यवादी हैँ! वे मानव-जीवन को सर्वागीण-मौतिक तथा 
आध्यात्मिक दृष्टि से देखते है। वे समभते है कि नैतिक तथा आध्यात्मिक 
मंच पर ही मनृष्यो की यथार्थ साम्यावस्था स्थापित हो सकती है। 
साम्पत्तिक समता उसकी सहायक है; अतएवं वह भी वाञ्छवीय है। 
परन्तु समता का अर्थ मदि यह माना जावे कि प्रत्येक मनुष्य दूसरे 
के बिलकुल बराबर हो, तो भी यह ठीक नहीं। समता का आशव 
'सम-भावना' समझना चाहिए। यह भावना जब-समाज के भिन्न-भिन्न 
श्रम-विभागो में सामञ्जस्थ स्थापित करने से आप ही आप उत्पन्न हों 
“जाती है। महात्मा जी इसी जथे में साम्यवादी हे। उनका साम्यवाद 
यथार्थ में समन्वयवाद है। साम्यवाद का यही सच्चा और स्थायी रुप 
भी है। गाधी जी इसी रूप के उपासक हे, क्योकि विषम संसार के 
समन्वय मे ही सत्य-अरह्य की भाँकी दृष्टिगोचर हो सकती है। 


अध्याय २८ 
लोकमान्य तिलक ओर महात्मा गांधी 


दो महापुरुषो की तुलना करना वडा नाजुक काम है। हमारी वृद्धि 
की तराजू इतनी सूक्ष्म नही है कि ऐसे वडे बडे दिग्यजों को उसके पल्‍्लो 
में विठाकर हम निरचय-पूर्वक यह निर्णय कर सके कि कौन हलका और 
कौन भारी है। फिर भी लोकमान्य और महात्मा जी की मानसिक 
'रचनाओ में कुछ ऐसी निजी विशेषताये पाई जाती है कि उन्हे तुलनात्मक 
दृष्टि से देखने का लोभ-सवरण करना हमारे लिए कठिन हो रहा है। 
दो वस्तुओं मे अन्तर और समानता ढूँढना बुद्धि का सहज स्वाभाविक 
व्यापार ही हैं। ययार्थ में तुलनात्मक निरीक्षण ज्ञान-सम्पादन करने 
का एक मुख्य साधन है। दो पदार्थों के बीच समता और भेद का ज्ञान यदि 
हमें न हो, तो दोनों मे से किसी की भी तासीर हमारी समझ में नही 
आ सकती। अतएवं लोकमान्य और महात्मा जी दोनो के माहात्म्य- 
रहस्य को ठीक-ठोक त्मभने के लिए दोनो की योग्यत्ता, बुद्धि-वैभव तथा 
दृष्टिकोण पर तुलनात्मक दृष्टि से विचार करना आवश्यक प्रतीत होता 
है। इस प्रकरण में हम कुछ ऐशा ही प्रयत्न करना चाहते है। क्षमाशील 
पाठक हमारी इस ढिठाई पर विशेष ध्यान न दे। 

लोकमान्य बालगगाधर तिलूक इस देश के बडे ओजस्बी नेता हो 
गये है। केसरी के मुखपृष्ठ पर उनका पसन्द किया हुआ सस्कृत का 
आचीन इलोक जिन्होने ध्यान-पूर्वक पढा होगा, उन्हे यह बताने की 
आवश्यकता नही है कि उस रचना मे लोकमान्य के निर्भय आत्म-विश्वास 
का कैसा सच्चा प्रतिविम्ब दृष्टिगोचर होता हैं। पाठक उस रचना के अर्थ- 

' शौरव पर जरा विचार करें-- 
५१८१ 
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स्थिति नो रे दघ्या' क्षणमपि मदाघेक्षणसखे 
गजश्रेणीनाथ त्वमिह जटिछाया वन-भुवि। 
असौ कृमिज्नात्या खरनखरविद्रावितमहा- 
गुरुप्रवध्रामः स्वपिति गिरिगर्भों हरिपति:॥ 


रे उन्मत्त हाथी, तू कुछ काछ तक अपना उत्पात' मचा छे; परन्तु 
सावधान रहना, देखना कि तेरे ही धोखे मे पर्वत की विशालकाय, सुदृढ़ 
और काछी काली तट्टानो को अपने नक्ष-प्रहार से विदीर्ण करके वह 
अरण्याधिपति केसरी सो रहा है। जब तक वह निद्रामग्न है, तभी तक 
तेरी खैरियत है।” 

इसमे सदेह नही कि इस रचना में हिन्दुत्व के इतिहास-पसिद्ध सरक्षक 
महाराष्ट्र-कुल के उस नर-केसरी का मानसिक प्रतिबिस्ब पुरायूद 
पडा हुआ है। हमारी राष्ट्रीय' जागृति की प्रारमभिक अवस्था में जब उदार 
दलवाले राजनीतिज्न स्वराज की भिक्षा माँग रहे थे, उस समय भिक्षा- 
पात्र को ठुकरा कर भारत-माता के इस वीर छाडले ने अकुतोभय होकर 
कहा था ---स्वराज मेरा जन्म-सिद्ध अधिकार है और उसे में लेकर 
ही छोडगा |” 

इस सकल्प मे राष्ट्रमआावना अपनी दुर्लभ सीमा को पहुँच 
चुकी है। वह भनुष्यत्व की निर्भेय' माँग है। उसमे याचना की बू-वात 
भी नही । भारतीय राष्ट्रीयता के इतिहास में प्रार्थता-युग के अन्त 
करनेवाले और निर्भय राष्ट्रीयता के जन्मदाता लोकमान्य' तिलक के 
ये अमरवाक्य आज भी हमारे कानो मे गूंज रहे है, तन, मन और भ्राणों 
में समाकर भारत के नौजवानो को बेचेन कर रहे हैं । 

कहने का तात्पयें यह है कि सक्‍से पहले भारतीय राष्ट्रीयता की 
बेखौफ आवाज़ लोकसान्य के मूँह से निकली ! जिस समय भारत की जनता 
परतन्व्ता की मोहमयी चद्र तानकर सदियो की नींद मे निम्न थी, उ्ते 
समय  हिन्दुस्थान की तग, टेढ़ी-मेढी साम्प्रदायिक गलियों में गंदत ह़गाते 
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हुए “सोनेवालो, जागो” कह कर सोते हुए जन-समाज को जाग्रत करनें- 
वाला महाराष्ट्र का यह पुरुष-रत्न हो था। इस प्रकार निर्भय राष्ट्रीयता 
के आदि प्रवत्तंक लोकमान्य ने प्रसुप्त भारत को जगाया। महात्मा 
गांधी ने उस जाग्रत जन-समाज को कृष्वि 4 किया। इन देश के राष्ट्रीय 
जीवन में इन दो महापुरुषों का यही वेयविंतक महत्त्व हैँ। दोनो का अन्तर 
हम देख सकते हूँ, पर यह नही कह लकते कि किसका महत्व किससे अधिक 
है। सोते हुए की जगाना उतना ही कठिन ओर महत्त्वपूर्ण काम हैं, 
जितना कि जागते हुए को कटिवद्ध करना। अतएव प्रारम्भ ही में हम 
इतना स्पष्ट कर देना चाहने हैँ कि हिन्दुस्थान के इन दो लोक-नायक 
नेताओ के सम्बन्ध में यह निश्चय करने का प्रयत्त करना कि कोन छोटा 
और कौन बडा है, निरो मू्खंता होगी। इस प्रकरण में हमारा ऐसा 
कुछ भी उद्देश्य नही है। हम तो केवल उनकी भिन्न-भिन्न विशेषताओं का 
सक्षिप्त दिगृदर्शन-मात्र करना चाहते हूँ। 

कषपने अपने ढग पर दोनो महान्‌ हैँ। परमेश्वर की विभूतियाँ सर्वत्र 
और सर्वंदा एक ही रूप में प्रकट नही होती । उसके अगणित प्रकार हैं। 
भगवदुगीता मे योगेश्वर कृष्ण-कथित विभूति-वर्णन जिन्होंने ध्यान-पूर्चक 
पढा होगा, उन्हे यह बताने को जरूरत नहीं है कि प्रत्येक मानवी 
गुण के उत्कर् में परमात्मा का ही निवात है। यो तो उसका कोई रूप 
नही, वह नाम-हूपात्मक ससार से बिलकुल परे है। परन्तु फिर भी 
वह परमात्मा ऐसा बहुरूपिधा हैं कि अपनी रक्ष्य-त्िद्धि के लिए वह न जाने 
कितने रूप धारण किया करता है। दांत जनता के आतंनाद में उसी 
की ध्वनि सुनाई देती है। फिर भो दमन करनेवाले का दण्ड भी वही 
है। दण्डो दमयतामस्मि ।! विजित जन-समाज को संगठित सघ-शक्ति 
में उसी का स्नेहाकर्षण विद्यमान है। फिर भो नेताओं की कूटनीति का 
कुटिल भन्‍्त्री भी वही है। 'नोतिरस्मि जिगीषिताम्‌ ।' श्रीमानों के रत्त- 
कोष में, और भिखारी के भिक्षापात्र मे, सुखी प्राणियों की हषे-ध्वनि में 
और सतप्त जन-समाज के तप्त निशवासों में उसका आविभांव एक समाच 
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दृष्टिगोचर होता हैं। उसकी विभूतियां असख्य है और सभी एक से एक 
बढ़कर प्यारी, दर्शनीय और वन्दनीय है । 
एक बार लोकमान्य से किप्ती ने पूछा था कि स्वराज प्राप्त हो जाने 
के बाद आप अपना जीवन कित्न तरह व्यतीत करेगे। उन्होंने जवाब दिया 
कि भारतीय जन-समाज के हाथ में स्व॒राज-शांसन का उत्तरदायित्व 
सौंपकर मे किसी कालेज मे गणित का प्रोफेसर हो जाऊँगा; यही जीवन 
मुभे पसन्द होगा। छोकमान्य के इस उत्तर में उनकी जान्तरिक मन - 
अवृत्ति की प्रतिच्छाया प्रकट रूप से दिखाई देती है। जन्म-सिद्ध स्वभाव 
सथा सस्कारो से वे विद्या-व्यसती अन्वेषणशील और मौलिक विचार-सम्पन्त 
'विद्वान्‌ थे। उनके लिखे हुए ग्रन्थ विचार-साहित्य की सर्वोत्तम रचनाओं 
मे भी अग्रगण्य है। उनमे विचार-कान्ति उत्पन्न करने का विल्क्षण 
सामथ्य है। 'आकंटिक्‌ होम्स इन दि वेदाज' लिखकर उन्होने आरयों के 
आदि निवास के सम्बन्ध मे एक ऐसा मौलिक और प्रामाणिक आविष्कार 
कर दिया है कि इतिहासज्ञो की विचारधारा ही बदल गई है । मध्य एशिया 
को आयों का आदिम निवास माननेवाले विद्वान्‌ आँखे फाड कर इस प्रस्त 
को देखते है, वैदिक प्रमाणो पर मनोनिवेश-पूर्वक विचार करते है और 
लोकमान्य की प्रतिभा-सम्पन्न छेखनी पर मुग्ध होकर उसको मन ही 
सन प्रणाम कर लेते है । ५ 
ससार के विचार-साहित्य में भगवद्गोता एक बहियीय अन्य हैं। 
उलझी हुई जीवन-समस्या को जिस खूडी से योगेह्वर कृष्ण के इस उमर 
सगीत ने सुछभाया है, वह अन्यत्र कही मिलने की नहीं। इसमे सब्देह 
नहीं कि गीता इस दुनिया में बे-जोड आचरण-झास्त्र है! कर्मेत्री 
खुटपटिया ससार और शान्तिपृर्ण, निश्चछ मौक्ष का स्नेहालिज्ञन इसे 
अस्थ में देखते ही बनता है। उसको यह विशेषता नीतिशास्त्र के विद्वानी 
को हमेशा से मुर्घ करती आई है। आज भी विदेशी समीक्षको के लिए 
उसकी तर्कशील विचार-सरणी और गम्भीर गवेषणा महान आइचर्य और 
आदर की वस्तु हो रही है। भारतीय घर्म-साहित्य मे गीता की अतिष् 
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इतनी बढी-चढी है कि सम्प्रदाय-प्रवर्त्तक जितने आचार्य इस देश में हुए, 
उसमे से प्राय सभी ने अपने-अपने सिद्धान्त-्समर्यत में इस ग्रन्थ को 
प्रामाणिक माना है और उस पर अपना-अपना भाष्य भी लिखा है। 
'प्रिण/म यह हुआ कि आज गीता के भिन्न-भिन्न आशय निकालनेवाले 
कई ग्रन्थ विद्यमान हैं। किर भो इस अपूर्व ग्रन्य-रत्त का मोलिक, तके- 
सिद्ध और प्रामाणिक भाष्य वीसवी जताद्दी के पूर्वार्द मे ही लिखा गया 
और उसका छेखक मण्डाले जेल में बन्द होकर बैठनेवाला एक वीर, 
अहा-निष्ठ तथा विद्वान ब्राह्मण था ओर वह उस प्रान्त का निवासी था, 
जहाँ हिन्दुत्व के प्राण अपने गये-गुजरे दिनो में जिमट कर व॑ंच रहे थे 
और इसप्ती कारण जहाँ के निवासी ययोचित स्वाभिमान के साथ अपने 
को 'महाराष्ट्र' कहते है | गीता के इस पूर्व भाष्य का छेखक इष्ती 
महाराष्ट्र का महान्‌ तपस्वी था और उत्ते लोकमान्य वालगगाधर तिलक 
के प्रात स्मरणीय नाम से छोग पुकारते है । है 
लोकमान्य तिलक ने अपने गीता-रहस्थ में जो कर्म-योग-प्रतिपादक 
दलीले दी है, उनके सामने सभी आचार्यों के तर्व फीके पड जाते है । पूर्वो 
और पश्चिमी तत्त्व-न्ञान का ऐसा सुन्दर निचोड इस भाष्य में विद्यमान 
हैं और उसकी विचार-सरणी इतनी वैज्ञानिक हैं कि समझदार पाठकों 
की बुद्धि मुक्त कठ होकर अन्तमे कह देती हैँ कि 'लछोकमान्य का 
गीता-रहस्य गीता का यथार्थ रहस्थ दिखाता है ।” हम सरीखे साधारण 
लोगो की समभ में यह वात अभी तक नहीं आई कि अपने कर्मशील 
सार्वजनिक जीवन में उन्होने पठत-पाठन और मनन के लिए इतना अवकाश 
ही कब निकाला । गीता-रहस्य की बृहत्‌ काया मे न जाने कितने बडे 
बड़े पूर्वी और पश्चिमी ग्रन्थों के प्रमाण अपने अपने स्थानों पर जडे हुए है। 
“इतने व्यापक और गम्भीर ग्रभाभ्यास के लिए लोकमान्य को समय 
ही कब मिला ? केसरी और मराठा का दुर्वह सम्पादन-भार, राजनैतिक 
आन्दोलन का क्षुब्ध जीवन और हमेशा का देश-व्यापी दौरा--यरानी 
"आठो प्रहर और वारहो महीने की इस अविराम दौड-धूप और चहल- 
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पहल में गीता और आयी के आदिम निवास पर विचार करने की गुंजाइव 
ही कहाँ ? इन प्रदनो का एक ही उत्तर हो सकता हैं और वह यह है कि 
छोकमान्य एक जन्म-सिद्ध विद्वान्‌ थे। अध्यात्मवादी भारत का पुर्वारजित 
बुद्धि-व॑भव उनके विलक्षण भस्तिष्क में विछास कर रहा था। वे भारतीय 
मनन-शीलता के अवतार थे । उनके प्रशस्तमार पर शारदा का वरद 
हत्त विद्यमान था ) देवी सरस्वती की इस कृपा के साथ ब्रिटिश सत्ता 
की अग्रसन्नता का भेरू हुआ और दोनो शक्तियों के सहयोग ने गीता-रहस्य 
को जन्म दिया । छ वर्ष का कठिन कारागार छोकमान्य के वेशवन्बुओ को 
उस समय असह्द प्रतीत हुआ । परन्तु आज प्रतीत होता है कि अकर्मण्य 
और उद्भ्रान्त ससार के लिए वह आतनीर्वाद था। न छोकमात्य का 
मण्डाले जेल में निवात होता, न गीता का बह अप्रतिम भाष्य लिया 
जाता । महापुरुषों के कष्ट जन-समाज के छिए कल्याणकारी होते हैं । 
महात्मा गाधी से कदाचित्‌ू अभी वक किसी ने यह नहीं पृ 

कि यदि उनके जीवन-काल में ही देश को स्वराज्य मिल जावे, तो वे 
अपने शेष दिन किस प्रकार व्यतीत करेगे । ऐसी हालत में यह कहना 
जरा कठिन है कि वे इस प्रदन का क्या उत्तर देगे। फिर भी उनके स्वमाव- 
सस्कार के आधार पर कुछ अनुप्रान करने का दुस्साहस हम करेगे । 
सभवत्त वे यह कहे कि में दस-वीस कोढियों को जमा करके उनकी सेवा- 
शुभ्रूषा में ही अपने जीवन के जेप दिन विताऊँगा। ऐसी आकाक्षा उनकी 
जन्मसिद्ध सेवा-सावना के अनुकूछ होगी । महात्मा जी को छोकसेवा 
का णौक है । उनके जीवन का एकमात्र ध्येय है, “कामये ढु खतप्ताना 

प्राणिनामातिनाणनम्‌ ।” दक्षिण-आफ्रिका में वकाछूत करते हुएं भी 
वे अस्पताल मे नर्म का काम किया करते थे। 'छोकसेवा' शीर्षक प्रकरण र्मे 

हम यह बता चुके है कि किस तरह उन्होंने एक कोढी को सेवा करने की 

इच्छा से अपने घर ही में टिका लिया था ! हरिजनो की हीनता पर 

उन्हे जो इतना तरस आता है, वह उनकी अछौकिक सहृदयता का ह्दी 

परिचायक है । उडीसा के नर-कंकाछो के लिए जो वे गाँव-गाँव पिला 
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फिरा करते है, उसकी प्रेरणा देनेवाला उनका करुणा-पूर्ण हृदय ही है । 
साराश यह कि महात्मा जी सद्भावनाओ के स्वामी है । उनका जीवन 
हृदय-प्रधान है और उनकी कर्मशीलता सहृदयता-मूलक है । 

भारत की राष्ट्रात्मा तिलक और गाधी दोनो के जीवन में अवतीर्ण 
होकर वर्तमान सदी में अपना स्वत्व स्थापित कर गई | लोक्मान्य के 
द्वारा उसने अपना वुद्धि-वैभव दिखाकर ससार को प्रभावित किया 
और महात्मा जी के सेवामय जीवन में उसने अपनी अलौकिक हृदय-सम्पत्ति 
का परिचय दिया। एक भारत का मस्तिष्क है, दूसरा हृदय है । दोनो 
के सम्मिलित व्यक्तित्व से हमारे विराट्‌ राष्ट्रीय पुरुष की रचना पूर्ण 
हो जाती है। पाठक हमारे इस कथन का यह आशय न निकाले कि तिलक 
के चरित्र मे हृदय का योग नहो अयवा गाथी के मततव्यों मे बुद्धि का 
मेल नही । हृदय और बुद्धि का सहयोग दोनो के आचरण में दृष्टिगत 
होता हैं। अन्तर इतना ही हैं कि एक का जीवन बृद्धिअधान है ओर 
दूसरे का हृदय-प्रधान है। एक की वृद्धि इतनी पैनी और सूक्ष्मदर्शी 
है, अपनी व्यावहारिकता मे इतनी चुस्त व चालाक हैँ कि वह एक नजर 
में दूसरो के अन्तस्तलू तक प्रवेश कर जाती है । वह कभी धोखा खा ही 
नही सकती । दूसरे का हृदय इतना सरल और सदुभावनामय' है कि 
उसे सभी अच्छे नज़र आते हू । वह अपने अपकारी के भी आऑसू पोछता 
है। इस कारण कुटिल ससार से वह धोखा भी खा जाता है। छोकमान्य 
का हृदय उनकी बुद्धि से शासित होता था। महात्मा जी की बुद्धि पर 
उनके हृदय का शासन हूँ । इत दोनो महापुरुषों की मानसिक रचनाओं 
में यही एक महत्त्वशाली अन्तर हमे दिखाई देता है, पाठक जैसा कुछ सम के । 

यदि इन दोनो सत्पुरुषो का जन्म किसी स्वतत्र देश मे हुआ होता, 
तो लोकमान्य किप्ती विद्यापीठ के मननशील अध्यापक होते ओर गाधी 
जी किसी सेवा-श्रम के अधिष्ठाता। परन्तु हमारी राष्ट्रीय 
पराधीनता की वर्तमान परिस्थिति ने दोनों को राजनैतिक क्षेत्र 
मे खीच लिया । इस क्षेत्र में पडकर सरकारी अक्लपा के 
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पात्र होते दोनोंमे से किसी को भी देरन छगी। विदेशी सत्ता 
का जो विष-वृक्ष इस देश में आरोपित हो चुका है, उते छिल्न-मूल करने 
में दौनो मे अपनी सारी शक्ति छगा दी । वन्दी-जीवन दोनों के हिस्से 
में आया | जन-समाज की बडी से वडी सेवा दोनों से बन्दी-मीवन में ही 
वन पड़ी | एक ने अपनी बहुश्रुत और पारदर्शी बुद्धि की बदौलत संसार 
'को गीता का रहस्य सुझाया । दूसरे नें आमरण उपवास का सकत्प करके 
अपने सौहार्द के सहारे हिन्दू-समाज को क्षत-विक्षत् होने से बचा छिया। 
भारतीय जनता की श्रद्धा से दोतों समर्थित है । नि स्वार्थ लोक-सेवा मे 
ढी दौनो की रूपन्र है और त्याग ही दौनो के सार्वजनिक जीवन का मूलाबार 
हैं । तात्पर्य यह कि कर्ममोगी जीवन दोनो महापुरुषों का है । परन्तु 
'छोकमान्य का कर्मपोग ज्ञान-मूलक है और महात्मा जी का कर्मयोग भविति- 
अधान हैं। एक ज्ञानी है, दूसरा मक्‍त है। जीवन-सग्राम में स्फूति देवेवाली 
गीता ही दोनो के लिए वीरप्सू माता के समान है। दोनो बडे तिद्धान्ती 
है। परन्तु लोकमान्य थयार्थवादी आत्मदर्णी है और महात्मा जी धादर्ग 
सत्य के आराधक है। साराण यह कि दोनो महान्‌ हैं, पर एक हिमालय | 
के समान गगनमभेदी है और दूश्वरा प्रशान्त महासागर के समान व्यापक 
और गभोर है। एक सूर्य के प्तमान प्रत्षर, तेजस्वी और प्राणदाता हूँ, तो 
दूसरा चन्द्रमा के समान शान्त, सुल्दद और सत्तोगुणी उन्‍्माद का प्रवर्तक है। 
यथार्थवाद और आदर्शवाद में जितना भेद हो सकता है उतता अन्तर 
डन लोकनायको में जरूर हैं। कहते है कि एक वार किप्ती हिन्दू नववुवक 
ने छोकमान्य से पूछा कि महाराज ! में देश-सेवा का इच्छुक हैं, कहिए। 
में कौव-सा काम करूँ ? इस पर लछोकमान्य ने कहा “भारत के नौजवान, 
तुम्हारे सामने देश-सेवा का बहुत व्यापक क्षेत्र पडा हुआ है। इत कत 
के एक छोर में स्वराज के लिए अर्जी पेश करनेवाो की मण्डनी हैं और 
चुसरे छोर मे फाँसी पर हँसते-हँसते भूल जानेवाले नवयुवको की ढोछी है। 
और इन दोनो सीसान्तों के बीच मे अनन्त प्रकार के सेवा-कार्य हैं । 
अपनी णक्तियों को अच्छी तरह तोल छो ओर इतने कार्यों में जो 
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तुम्हारे सामर्थ्य के भीतर हो, उसे फौरन स्वीकार कर लो और अपने काम 
में कधा लगाकर भिड जाओ ।” लोकमान्य के इस उपदेग में ययार्थे- 
वादी दृष्टिकोण का परिचव खूब मिलता है । छोगो की कमजोरियो 
का उन्हे खासा ज्ञान था । वे अपने अनुगामियों से सिर्फ एक ही कंदम 
आगे रहना पसन्द करते थे। वे समभते थे कि भारत के समान परतत्र 
देश के लिए स्वराज ही परम से परम सत्य है, उसे कल्पित अथवा कल्पना- 
तीत निर्बाध सत्य का आधार नही चाहिए । भूत-दया, अहिंसा तथा 
विरोधियों से प्रेम का आध्यात्मिक महत्त्व वे खूब समभते थे, परन्त 
साथ साथ यह भी समभतने थे कि जो लोग अभी साम्प्रदायिकता के पक 
में पडे हुए हैं और जो देश्-प्रेम ही क्या चीज है नही जानते, उन्हे विश्व- 
प्रेम का पाठ पढाना एक उपहासजनक और विफल प्रयत्न होगा । 
अनधिकारियो पर बडें-बडे उपदेशों का परिणाम बहुधा बुरा होता है ॥ 
हिंसा करने की जिसमें शक्ति ही नही, उसे अहिंसा का उपदेश देना व्यर्ये 
है। अतएवं लोकमान्य ने जन-समाज की सार्वजनिक दृष्टि से हो इस, 
देश की राष्ट्रीय समस्या पर विचार किया और हिंद-स्वराज को हो” 
परम सत्य के रूप में देखा । इस व्यावहारिक और व्यवहाये सत्य को 
वलिवेदी पर स्वधर्म और स्वत्व की रक्षा के छिए उन्होने सब कुछ 
अर्पित कर दिया। यथार्थ में सत्य का अन्तिम और बडा से बडा स्वरूप 
हमारी वर्तमान अवस्था में बिलकुल कल्पनातीत है । अतएव मनुष्य 
को प्रगति स्वामी रामतोथे के शब्दों मे छोटे सत्य (0 67 ए.0) 
से बडे सत्य (87०० ४ए४॥) को ओर होती है। धामिक विकास 
का यही मार्ग है । यदि स्व॒राज हमारे लिए अन्तिम सत्य-दर्शन का 
साधक हो सकता है, तो अभी हम अपने लिए उसे पूर्ण आदर्श ही 
क्यो न मानले ? इस ठोस और दृष्ट सत्य का समाराबन क्यों न करें, 
जिसकी बदौलत ही हम उस अणोरणीयान्‌ महतो महीयान्‌” सत्य-ब्र हम 
का साक्षात्कार कर सकते है ? परतत्र जाति को परब्रह्म नही मिलता, 
अशकक्‍्त जन-समाज को अहिंसा नहीं शोभती । अनधिकारियों के सामने 
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ऊँचे-ऊंचे उपदेश अन्त सार-शून्य छब्दाडम्बर का रूप धारण कर छेते 
है, वुद्धि-भेद भी उत्पन्न होता है । 
न बुद्धिभेद जनयेत्‌ अज्ञाना कर्मसगिनाम्‌ । 
योजयेत्‌ सर्वेकर्माणि विद्वान्‌ युक्‍तः समाचरन्‌ ॥ 

आतकित समाज की अहिसा और पराधीन जाति का अध्यात्मवाद 
अनधिकारी पात्र को पाकर मानसिक व्याधि का रूप धारण कर लेते है। 

एक वार स्वामी विवेकानन्द से उनके एक पूर्व-परिचित युवक नें 
आग्रह किया कि महाराज, आप तो जन-समाज के गुरु है, मुझे भी कुछ 
अच्छा-सा उपदेश दे जाइए । स्वामी जी इस बात को जानते थे कि 
जन्म से ही उस आदमी की बुद्धि बहुत कोती थी और छोग इसी कारण 
उससे हँसी-मज़ाक किया करते थे। इसी परिचय के आधार पर स्वामी 
जी ने कहा “प्यारे भाई, फिलहाल अच्छे से अच्छा उपदेश तो मे तुम्हे यही 
दे सकता हूँ कि जरा रात को निकछा करो और चोरी करना सीखो |” 
स्वामी जी के इस उत्तर मे एक महत्त्व-पू्ण आशय है। भोदू को ब्रह्म-शान 
कैसा ? उसप्ते तो पहले चट और चालाक होना चाहिए । विकास का 
यही राजमार्ग है। छोकमान्‍्य तिरक इसी सार्वजनिक राज-पय से जन॑- 
समाज को ले जाना चाहते थे । यही उनके नेतृत्व की विज्ञेपता थी ! 
वज्यवहारवादी राजनीतिज्ञो के वे शिरोमणि थे । विशुद्ध आदक्षेवाद के 
अटपटेपन से उन्होने अपने सिद्धान्त और कार्यक्रम दोनो को मुक्त रखा । 
इसी कारण से उनकी बाते छोगो की समझ में अच्छी तरह आ जाती 
थी। उनके सभी यथार्थवादी व्यवहार विवेक-मूलक तया नीति-शास्त्रानु- 
मोदित थे । यथार्थ और आदर्श का सम्मिश्रण उन्होने बिलकुल ठीक 
अनुपात में किया था। ऐसी ही चीज़ जन-समाज को सुप्राह्म हो 
सकती है। उससे कुपच का भय नहीं रह जाता । मानसिक अजीर्णे 
बुरी व्याधि होती है। छोकमान्य इससे जन-समाज को बचाना 
चाहते थे। इसी कारण व्यवहारवाद ही उनके सार्वजनिक जीवन का 


मूलाघार था । 
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लोकमान्य तिलक इस जीवन की समस्याओ को गीता-प्रतिपादित 
विशुद्ध वैज्ञानिक दृष्टि से देखा करते थे। जीवन उनके लिए कर्ममय था। 
साख्य योग का कर्म-प्रन्यास उन्हें विछकुछ मान्य नहीं था। उतकी 
धारणा थी कि प्रकृति के साम्राज्य में रहनेवाला प्राणी एक क्षण भी निष्कर्म 
नही रह सकता । मनुष्य अपने आध्यात्मिक स्वार्थ से प्रेरित होकर चाहे 
कुटुम्ब और ससार को छोड दे और ऐसा मान ले कि मेने कर्मो का सन्‍्यास 
कर दिया है, परन्तु कर्मो से वह सर्वथा मुक्त नही हो सकता | उसे कम 
से कम अपनी जीवन-रक्षा के लिए निर्जन अरण्य' में भी कुछ न कुछ खटपट 
करनी ही पडेगी । जब अपनी प्राण-रक्षा के लिए मनुष्य को कुछ न कुछ 
कर्म करनां ही पडता है और वह कर्मो का ययार्थ और सम्पूर्ण सन्‍्यास 
कर ही नही सकता, तो वह ससार ही क्यो छोडे ? जो मनुष्य स्वार्थ-साधक 
कर्मो से अछण नहीं हो सकता, वह कौदुम्बिक तथा सामाजिक कत्तेंव्यो 
से पराइमुख क्यों हो ? कर्म-सनन्‍्यास यदि मानव-जीवन का आदशे 
माना जावे, तो ससार कँसे चले, लछोक-सग्रह किस प्रकार सभव हो और 
सामाजिक उत्कर्ष किस तरह सम्पादित हो ” अतएव कर्मो से मुँह मोड़ना 
न तो सभव हैं और न फिर वह उचित ही हैँ। इसलिए प्रत्येक 
मोक्षकामी मनुष्य ससार ही में रहे, निरलिप्त मन से कौटुम्विक तथा 
सामाजिक कत्तंव्यो के पालन में सलग्न रहे और समाज के मोक्ष में ही 
अपना मोक्ष माने । 

इन्ही विचारों से प्रेरित होकर लोकमान्य ने अपने वैयक्तिक 
मोक्ष-साधन को विशेष महत्त्व कभी नही दिया, क्योंकि वे जानते थे कि 
जो मनुष्य जन-समाज के सामुदायिक उत्कर्ष-साधन में रूमगा रहता है, 
उसका व्यक्तिगत मोक्ष आप ही आप सिद्ध होता है। समाज तथा राष्ट्र 
के समष्टिगत मोक्ष के साथ कत्तंव्यनिष्ठ समाज-सेवक का व्यक्तिगत 
विकास अवध्यम्भावी है। अतएवं उसके लिए स्वतन्त्र प्रयलल और विशेष 
चिन्ता की कोई आवश्यकता नहीं। इसी धारणा से प्रेरित होकर छोक- 
मान्य ने व्यावहारिक नीतिक्षास्त्र को ही सामाजिक आचरण का आधार 
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माना। इस जास्त्र के अनुसार प्रत्येक कर्म की नैतिक योग्यता कर्त्ता 
की वृद्धि पर ही अवलूम्वित रहती है। अतएवं कर्म स्वय भछे या बुरे 
नही हो सकते। उनको प्रेरणा देनेवाछी वुद्धि भली या बुरी होती है। 
जो मनुष्य लोक-सग्रह को लक्ष्य-पथ में रखता हुआ केवल कर्त्तव्यनिष्ठा 
से प्रेरित होकर समवुद्धि तथा अनासक्त मन से कौटुम्बिक तथा सामाजिक 
ज़िम्मेदारियों को पूरा करने में सऊगन रहता है, उसे अपने कर्मों के बाह्य 
रूप से भिककने की आवश्यकता नहीं है। ऐसे मनुष्य के लिए हिंसा 
भी कई प्रसगो पर घर्म का रूप धारण कर लेती है। कर्त्तव्यनिष्ठा से की 
गई हिंसा सर्वथा शास्त्र-सम्मत है। इसी कारण लछोकमान्य कर्मों के 
बाह्य रूप को गीण मानते थे, कर्ता की वृद्धि ही उनकी दृष्टि में प्रधान 
थी। धर्मावर्म का निर्णय वे कर्ता की वृद्धि के आावार पर ही किया 
करते थे। यही ग्रीता-प्रतिपादित कर्ययोग-सिद्धान्त हैँ। छोकमान्य 
इसी सिद्धान्त के समर्यक थे। 

महात्मा गावी छोक-सेवक कर्मथोगी हैं तो सही, पर उन्होने छोक-सेवा 
को हमेशा अपने वैयक्तिक मोक्ष-साघन की दृष्टि से देखा हैं। इसी कारण 
वे सावंजनिक प्रश्नो को भी मुमुक्षु की विद्युद्ध आध्यात्मिक दृष्टि 
से देखा करते हैं। उनके अस्नड आदर्शवाद का यही रहस्य है। सावें- 
जनिक क्षेत्र में काम करनेवाला मनुष्य यदि नीतिशास्त्र-सम्मत, व्याव- 
हारिक एवं वृद्धिगम्य आचार-विचारो का अतिपादन न करे और अदृश्य 
एवं कल्पनातीत सत्य की दुह्ााई बात वात में देने का आदी हो, तो 
लोगों को उसकी वाते हृदयज्भम नहीं हो सकती। ऐसा आदर्णवादी 
सत्य-प्रेमी ससार मे श्रद्धा का पात्र तो हो जाता है, परन्तु उसकी गिक्षा 
जन-समाज के लिए विशेष कारगर नही होती । विचार-भ्रान्ति भी फेल 
जाती हैं। महात्मा जी के अव्यावहारिक अध्यात्मवाद का एक उदाहरण 
छीजिए | 
वे अक्सर कहा करते हैं कि बुरी भासन-प्रणाली से चाहे घृणा करो, 
पर उपके प्रवत्तंको को प्रेम की दृष्टि से ही देलो। (४6 ० 
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8एश७7॥, 9पा ग00 माह ग्रह) । कम से कम वे अपने सम्बन्ध 
में तो कहा ही करते है कि मुझे अगरेजों से कोई नफरत नहीं, नफरत 
हैं उनकी शासन-प्रणाली से । गाधी जी को इस सूक्ष्मातिसूक्ष्म आध्यात्मिक 
भावना का अनुभव होता हो, परन्तु नीतिशास्त्र की वैज्ञानिक दृष्टि से 
यह एक असम्भव मनोवृत्ति है। प्रणाली से घुणा और प्रवत्तंक से प्रेम | 
कम से नफरत और कर्ता के प्रति आदर-भाव ! ! प्रणाली तो जड है, वह 
स्वय अपने अस्तित्व के लिए जवाबंदार नही। फिर वह कर्त्ता की बुद्धि 
से स्वतन्त्र कोई चीज ही नही है। प्रत्येक कर्म कर्त्ता की बुद्धि का भौतिक 
अनुवाद-मात्र होता है। यदि किसी शासन-अ्रणाली में कही बुराई दृष्टि- 
गोचर होती है, तो उस बुराई की बुनियाद उन लोगो के मन मे हैँ जिहोने 
अपनी बूरी भानसिक प्रवृत्ति से प्रेरित होकर ऐसी कुत्सित प्रणाली 
की रचना की हैं। ऐसी दशा में तिर॒स्कार का उपयुक्त पात्र वह मनुष्य 
ही हो सकता हैं जो उस प्रणाली का प्रवत्तंक है। कर्म का दोष ही 
क्या है, दोषी है कर्त्ता। यदि कर्त्ता करनेवाले की आत्मा को माने, सो 
भी ठीक नही, क्योकि आत्मा अकर्त्री है। कर्ता है मनुष्य, जो आत्मा 
तथा मन-बुद्धि-चित्त और अहकार के सयोग से बना हैं। प्रत्येक कर्म की 
बुराई मनृष्य मे ही रहती है। अतएव कर्मो का जवाबदार कर्त्ता मनुष्य ही 
होता है, उसके जड कर्म नही हो सकते। इसी लिए कहना पडता हैँ कि 
तिरस्कार का पात्र प्रवत्तेक मनुष्य है, प्रवर्तित प्रणाली नही हो सकती । यह 
तो मवोविज्ञान की दृष्टि से कमी सभव ही नहीं कि किसी की कार- 
बाइयो से हमे घृणा हो, पर वह हमारे प्रेम का सत्पात्र बना ही रहे। 
फिर भी महात्मा जी छोगो को ऐसा ही उपदेश देते है। यह अवैज्ञानिक 
आदशवाद का एक नमूना है। सिद्धान्त की बात तो यह है कि जब तक 
संसार में हमें बुराई दिखाई देती है, तव तक उसका दोषारोपण 
बुराई करनेवाले पर ही करना चाहिए। एक ऊँची से ऊँची दृष्टि और 
भी है जिससे जगत्‌ मे कोई बुराई ही नजर नही आती; भहे-बुरे सभी 
शिव-छप हो जाते है। 
फा० ३८ 
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जिन्हें हम मनृष्य-हृदय के विक्रार कहते है, उनकी सृष्टि विधाता 
ने व्यय नहों की है। जीवन-सग्राम में उसका संदुपयोग बढ़ा सहायक 
हीता हैं। काम एक विकार है, पर सन्तानोत्यत्ति के छिए वह आवशध्यक 
हैं। अन्याग का प्रतिकार और द्वराचार का विरोध ऋोब के बिता! 
समव नही । सग्रह-णीलता लोभ के विना कंसे आवबे ? भर्थादित अहकार 
ही तो स्वामिमान कहलाता है। मोह-ममता कौटुम्बिक और पारिवारिक 
सम्बद्धता का सीमेंट है । इस तरह पाठक देखेंगे कि काम, कब, छोभ, मद 
और मोह तमोगुणी प्रेरणा पाकर ही विकार का रूप धारण करते है 
और उसी हाछत में वे सर्वया त्याज्य हैं। सतोगृण और रजोगुण के सम्परक 
से जन-ममाज के लिए वे चाठ्छत्तीय गुणों का रूप घारण कर लेते है। 
दुराचारियों के प्रति घृणा की भावना एक अत्यन्त उपादेय आनसिक 
अवस्था है और वह प्रत्येक योग्य नागरिक के द्वदय में होनी ही चाहिए। 
यदि पराघीन राष्ट्र के हृदय में विजेता के प्रति तिरस्कार-माव जाडतें 
न हो, तो नह अपनी स्वेतन्त्रता के पथ पर आहृढ ही नहीं हो सकता। 
दुराचारी के प्रति घुणा का होना आवव्यक है, उचित भी है। अपने पर 
अत्याचार करनेवाले के प्रति प्रेम करना दो-चार एकाकी महात्मातरी 
के लिए बकय हो, अव्यात्म-सम्मत भी हो; परन्तु जन-समाज ऐसे प्रेम 
का पथिक नहीं हो सकता। यदि भूछ से छोगो को ऐसा उपदेश 
दिया भी जावे, तो उसका सत्परिंणाम तो होता ही नहीं, प्रत्युत हानि 
होने की सम्मावना रहती हैं। इस तरह पाठक देखेंगे कि जिन्हें हम मानते 
हुंदय के विकार समभतते हैं, उतका सदुपयोग भी है और जिन्हें हम मरुप्यी- 
चित गुण समभठ़े हैं, उनका दृष्पयोग भी हो सकता है। इन्ही बाती 
की खूब भीच-समभकर सार्वजनिक विक्षा' का स्वरूप विधश्चित कंसतों 
श्वाहिए, ताकि जन-समाज में किसी तरह अम ने फीलने थावे। 

महात्मा जी के अव्यावह्वरिक आदर्भवाद का दूसरा नमूना उनका 
ब्रह्मचर्य-सम्बन्धी विचार है जिसकी विस्तृत चर्चा हम ध्रह्मचये शीर्षक 
प्रकरण में कर चुके हैं। तीसरा उदाहरण उनका अहिसा-पिदान्त है। 
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इस नकारात्मक नैतिक उपदेश के इतने अधिक अपवाद हूँ कि इसे सार्वेजनिक 
दिक्षा के रूप में रखना सर्ववा अनुपयुक्त हैं। इस विषय को विस्तृत 
आलोचना हमने एक स्वतन्त्र अध्याय में की हे; यहाँ पर इतना ही सकेत 
पर्याप्त होगा। इसी तरह का चौथा उदाहरण गांघी जी के द्वारा प्रति- 
पादित किया हुआ सामूहिक सत्याग्रह का स्वरूप हैं। इसकी भी चर्चा 
हम पहले कर चुके हे। 
उपर्युक्त विचारों मे पाठक समझ सकेगें कि लोकमान्य और महात्मा 
जी की राजनीति मे उतना ही अन्तर पड जाता हैँ जितना व्यावहारिक 
ययार्थवाद और अव्यावहारिक आदशंवाद के मध्य विद्यमान है। लोकमान्य 
की राजनीति नीति-सम्मत थी । नीति-शास्त्र व्यवहारवादी झास्त्र 
है। उसका निचोड न्याय हैँ। न्याव-पालन मनुष्य का सामाजिक 
और वैयक्तिक घ॒मम है। इस धर्म के पालन मे मनुष्य के सभी विकारों का 
संदुपवोग हो सकता हूँँ। हिसा भी बडे काम की चीज़ साबित होती है। 
मनुष्य और मनुष्य के दीच न्याय-पालन में दण्ड और दो राष्ट्रो के 
बीच न्याय-समर्यत में सशस्त्र सग्राम आवश्यक और नोतिसम्मत 
भी है। सतोगुणी क्रोध और तिरस्कार-भावना के लिए भी उसमे स्थान 
है। नीति-शास्त्री इन्द्रियों का दमन नही, नियत्रण और सदुपयोग चाहता 
हैं। छोकमान्य की राजनैतिक दृष्टि इसी नीति-शास्त्रानुमोदित व्यवहा- 
बता तथा उपादेयता से उत्पाणित थी। हंद्वन ससार के हत-भावना-मूलक 
व्यापारों में आध्यात्मिक अद्वत-निष्ठा का आरोप करना वे सर्व-साधारण 
लोगो के लिए अनावश्यक और अहितकर समभते थे। 
महात्मा जी की मन प्रवृति इससे भिन्न हैँ। उनकी राजनीति 
विशुद्ध आध्यात्मिकता से ओतप्रोत है। उन्हे केवल अहिंसात्मक कर्म 
से ही सतोष नही होता । वे काग्रेस के प्रत्येक स्ववसेवक से इस वात की 
भतिज्ञा चाहते है कि वह कर्म और वचन से तो अहिसात्मक रहेगा ही, 
पर हृदय मे भी हिंसा का भाव जाग्रत न हो। महात्मा जी की व्याख्या के 
अनुसार कोष भी हिंसा का मानसिक रूप हैं। क्या यह कभी संभव है कि 
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प्रगतिशीछ और स्वाभिमानी राष्ट्रसेवक के हृदय' मे दुराचारियो के प्रति 
सात्विक क्रोध का उठेक न हो ? यह सतोगुणी और सर्वेथा पुरुषोचित 
क्रोध भी महात्मा जी को मजूर नही है। राष्ट्रीय परतत्रता के विरुद्ध 
कटिबद्ध होनेवाले राष्ट्र-सेवक के हृदय मे अत्याचार से लडते समय कौन- 
सी भावना जाग्रत हो रुकती है? क्या अत्याचारी से प्रेम की? 
कदापि नहीं। फिर ऐसी अव्यवहायें प्रतिज्ञा से कया लाभ ” इसमे तो 
अप्राकृतिक बनावटीपन की बू आती है। फिर भी गाघी जी को यही 
पसन्द हूँ। 

एके दूसरा उदाहरण लीजिए। अभीतक स्वराज-प्राप्ति के लिए 
काग्रेस ने जिन साधनों को उपयुक्त माना था, उनकी ओर न्याययुकत' 
(7,6४7४7&८&) और 'शान्तिपूर्ण (2९४०८) इन दो विशेषणों 
से सकेत किया था। परन्तु इन शब्दों से गाधी जी को सतोष नहीं है। 
वे चाहते हे कि त्याययुकत” के बदले सत्यता-पूर्ण/ (॥एप्ाएो) 
और “शान्तिपूर्ण' के बदके 'असिंहात्मक' (]०॥-शॉ००॥४) विशेषणो 
की योजना हो। इस प्रस्तावित रूप मे काग्रेस की कार्यकारिणी समिति 
को वह मान्य भी हो चुकी थी। पर कापग्रेस ने उसे स्वीकार नहीं किया। 
अनेक प्रान्तीय समितियों ने इस परिवर्तन का विरोध भी किया था। 
सभव है, काग्रेस का कोई आगामी अधिवेशन उसे स्वीकार कर ले। 

जो हो, यहाँ हमारा अभिप्राय इतना ही प्रकट करने का है कि 
महात्मा जी की अध्यात्मबुद्धि कहाँ तक काम करती है। हिन्दुस्थानी 
राष्ट्रसेवक की हैसियत से ससार के सामने यदि में यह घोषित करःँ 
कि में न्याययुक्त साधनों से स्वराज प्राप्त करना चाहता हूँ, तो उत्तका 
आशय लोगो की समभ में सहज ही आ जाता हैँ, क्योकि त्याय' शब्द का 
एक विद्िष्ट बुद्धि-गम्य अर्थ हैं। उसके दो मतकूव नही निकल सकेते। 
परन्तु यदि के।ई ऐसा कहे कि मैं सत्यता-पूर्ण साधनो से स्व॒राज प्राप्त करेगा 
तो यहाँ सत्यता' शब्द की उपयुक्तता समझ में नही आती। क्या अपने 
से छिनी हुई अपनी चीज को वापस छेने में भी कही वेईमानो को 
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गुजाइश हूँ ? वहतो एक वडी ईमानदारी का काम हूँ। राष्ट्र का यही तो 
शक राष्ट्रीय ईमान हैं कि वह आजाद रहे और आजादी छोीननेवाले 
से अपनी आजादी छीन के। यहाँ तो कही वेईमानी की जरा भी गुजाइश 
नही दिखाई देती । इसके अतिरिक्त सत्य' एक ऐसा शब्द है कि लोग अपनी 
अपनी धारणा के अनुसार इसके कई अर्थ लगा सकते है, लगाते भी है। 
फिर भी यह विवाद-ग्रस्त विशेषण महात्मा जी को प्रिय हैं । 
इसो तरह अहिसात्मक' शब्द भी अनुपयुक्त और अनावश्यक प्रनीत होता 
है। जब तक हमारे साधन गान्वि-पृर्ण है, तब तक वे अहिसात्मक 
तो रहेगे ही। हिंसा से आान्ति-भग होती हे। जान्ति' जब्द का अर्थ 
सभी समभते हे । परन्तु अहिंसा' की व्याख्या के लिए वार-बार 
महात्मा जी के पास दौडना पडेगा। 

ऐसे आदर्शवादी आध्यात्मिकता-मूलक परिवततन छोकमात्य की 
“राजनीति को स्वोकृत नहीं हो सकते थे। राजनीति एक सार्वजनिक 
विषय हैं। उसकी भाषा भी सावेजनिक हृदय में पैठ सकते- 
वाली हो। उसके भाव, आशय और आदर्श भी निश्चित, निरविवाद 
और स्पष्ट हो। परन्तु महात्मा जी अपने आदवशेंवाद में अटल है। 
जिसे वे परम सत्य मानते हूं, उसकी वलिवेदी पर सैकडो 'स्वराज' न्‍्योछावर 
कर देने के लिए वे तैयार है । हिंसा से प्राप्त हुआ स्वराज उन्हे मजूर नही 
स्वृतत्रतता उन्हे प्रिय है, पर अहिंसा उससे भी अधिक प्यारी है। लोकमान्य' 
को स्वराज ही प्रिय था और हिसा तथा अहिंसा को वे समयोचित 
साधत-मात्र समभते थे। उनकी दृष्टि में हिंसा स्वय बुरी होती है, न 
भछी। कर्ता की वुद्धि उसे भलछी-बुरी वनाती है। यही नीतिशास्त्रानु- 
मोदित वैज्ञानिक दृष्टिकोण भी है। 

लोकमान्य और महात्मा जी के राजनेतिक आन्दोलन तथा कार्यक्रम 
के सम्बन्ध में एक वडी विचित्र बात देखने में आती हूँ। महात्मा जी का 
राजनैतिक नेतृत्व इस देश में असहयोग से ही प्रारम्भ होता है। अतएव 
ये ससार में राजनैतिक असहयोगी के नाम से प्रख्यात हैं। असहयोग 
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और गाधी जी की विचारसग्रति छोंगो के हृदय में हमेशा के लिए अमर 
हो गई है। फिर भी गाघी जी के अधिकाश सावंजनिक जीवन की 
वस्तुस्थिति उनकी ख्याति से बिलकुल विपरीत है। कहने का तात्पें 
यह कि वे सस्कार-सिद्ध सहयोगी है और उनके जीवन का अधिकाश 
ब्रिटिश साम्राज्य से मौके बे मौके सहयोग करने में ही व्यतीत हुआ है। 
हम' पहले ही कह चुके हे कि गाघी जी के समान ब्रिटिश साम्राज्य का 
ईमानदार सहयोगी इस देश मे एक भी नेता न हुआ। लछोकमान्य तिलक 
जिस राजनैतिक दृष्टिकोण के प्रतिपादक थे, उसे 'प्रतियोगी सहयोग 
(छ०४एुणाभर6 00-07००४४४०7) कहते है। उनके कई अनु- 
गासी सहयोग के इसी तर्ज को पसन्द करते है और असहयोग की अव्यव- 
हायें मानते है। फिर भी लोकमान्य जन्म-सिद्ध असहयोगी थे। उनका 
जीवन ब्रिटिश सत्ता से आजन्म और आमरण जसहयोग का ज्वकूत उदाहरण 
है। यदि वे सहयोग-सार्ग का अवलम्बन लेते, तो उनके लिए ब्रिटिश 
शासन में ऊँची से ऊँची प्रतिष्या का पद खुला हुआ था| परन्तु 
बी० ए० हो जाने के बाद उन्होने जीवन का सूत्रपात असहयोग से हो 
-किया। अपनी स्थापित की हुई राष्ट्रीय पाठशाला के वे अध्यापक हो 
गये और जरा-सी जीविका का आधार लेकर उन्होने अपने स्वावलबते- 
शील और स्वाभिमानी जीवन का श्रीगणेश किया। इस तरहें पाठक 
इत दोनो महापुरुषों के सम्बन्ध में यह एक आश्चर्यजनक विशेषता देखेंगे 
कि असहयोग के ख्यातनामा आचार्य तो बडे से बडे सहयोगी भे भौर 
प्रतियोगी सहयोग के समर्थक स्वभाव-सिद्ध असहयोगी थे। 
देश के राजनीतिज्ञो में कुछ छोग ऐसे है, जो अपने को तिलक-स्कूछ 
के शिष्य मानते है और हिन्दुस्थान की राष्ट्रीय समस्या को यथार्थवादी 
दृष्टि से देखा करते है। ऐसे लोग असहयोग को अव्यवहायें समभकर उसके 
प्रति अवहेलता प्रकट करते है। महाराष्ट्र प्रान्त में ऐसे 
सख्या बहुत है। दूसरे वर्ग के राजनैतिक कार्यकर्ता वे लोग हूँ जो गाधीवाद 
के समर्थक है। उनकी सम्मति मे ब्रिटिश सत्ता से सहयोग की भाववा 


( ५९९ ) 


सर्वथा त्याज्य है। असहयोग, सत्याग्रह, भद्रअवज्ञा तथा निष्किय प्रतिरोध 
को ही वे स्वराज के परम साधक सममते है। इस तरह हमारे देश में 
राजनैतिक विचार की दो धाराये प्रवाहित हो रही है, एक प्रतियोगी सहयोग 
की और दूसरी अहिंसात्मक असहयोग की। दोनों के प्रवक्त समर्थक 
विद्यमान है। इस समय गांधीवाद से देश का वातावरण व्याप्त है। 
इस कारण तिलक-स्कूछ के समर्थक जरा चुप है, परन्तु परिस्थिति से 
असस्तुष्ट हैं। यो तो किसी भी स्थापित सरकार से पूर्णतया असहयोग 
करना सम्भव नही है। स्वयं गाघी जी को भी कई बातो में सहयोग 
करना ही पडता है। रेल, तार, डाक तथा सरकारी सिक्‍को का 
उपयोग करना ही पडता हैँ। केकित सहयोग-असहयोग का प्रदन 
कौंसिलो के सम्बन्ध में ही विशेष करके उपस्थित होता हैं। तिलक-स्कूछ 
के व्यवहारवादियो का कहना है कि कौसिलछो के द्वारा जथवा उनके 
वाह्याडम्बर की आड में सत्ताघारी अपना शासन चलाते है और दुनिया 
को यह कह कर धोखा देते है कि हम हिन्दुस्थान पर कौतिलो के द्वारा 
ही शासत कर रहे हे और कौसिलें छोगो के चुने हुए प्रतिनिधियों से 
वनी हुई हैं। इस घोख्ते की ठदूटी को उठा देना चाहिए और कौंसिलो 
में प्रवेश करके उनसे जो कुछ लाभ हो सके, उठाना चाहिए और जो 
न मिले, उसके लिए आन्दोलन के द्वारा तीज्र विरोध प्रकट करता 
चाहिए, ताकि वाहरी दुनिया ओर देश की जनता दोनो को यह मालूम 
हो कि विदेशी शासको की दृष्टि मे छोगो के प्रतिनिधियो की कोई 
कदर नही है और वर्तमान कौसिले प्रजातत्र के आडम्बर-मात्र हैँ। 

इसके विपरोत गाधीवाद के समर्थक वर्तमान कौसिलो को सर्वथा 
त्याज्य समझते हैं। उनकी निश्चित धारणा है कि उनसे देश को कोई 
लाभ तो है ही नही, प्रत्युत हानि हो रही है। वे प्रकोभन के स्थान हैं, 
भाया-मन्दिर हे। वहाँ पहुँचनेवाले केवल मौखिक वाद-विवाद ही कर 
सकते है, कोई सगीन काम नहीं कर सकते। कुछ थोड़े-से प्रतिनिधियों 
के विरोध से ये कौंसिले कमज़ोर तो होती नहीं, वल्कि और पतपती 
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है। अधिकारियों को यह कहने का मोका भी हाथ छगता है कि देदा 
के सच्चे प्रतिनिधियों के सहयोग से हम शासन चला रहे हैं। इससे 
हजार दर्जे बेहतर तो यही होगा कि जन-समाज के सच्चे सेवक इन 
साया-मन्दिरों की ड्योड़ियो पर पैर तक न रखे। उनके बाहर॑ ही रह 
कर वे जन-समाज में काम करे। कौसिलो के भीतर कोई ठोस 
काम तो होता ही नहीं, बल्कि कार्यकर्ताओं में प्रतोभन और 
पारस्परिक मनोमालिन्य ही बढता है। 

इस तरह हिन्दुस्थान की राजनीति मे कॉंसिल-प्रवेश के सम्बन्ध में 
दो विरोधी विचार है। असहयोग-आत्दोलन के समय कौसिल-बहिष्कार 
ने बहुत ज़ोर पकड़ा और देश के कई सर्वमान्य नेता जो कौसिलों के 
पक्ष मे थे, उनसे बाहर ही रह गये। परन्तु धारा-सभाओ का पूर्ण वहि- 
प्कार न हो सका। ऐसे लोग जिनकी जन-समाज में कोई साख ही नहीं 
थी, खाली जगह पाकर वहाँ घुस पडे और मनमानी करने छगे। असहयोग 
का आत्दोलन कुछ दिनो के पदचात्‌ मन्द पड गया। ऐसे कार्यक्रम बहुत 
दिनो तक स्वभावत नहीं टिक सकते। परिणाम यह हुआ कि देशवन्थु 
और पण्डित भोतीलछाल-सरोखें कांग्रेस नेताओ ने स्व॒राज-पार्टी बनाकर 
कौसिलो में प्रवेश किया। ऐसी परिवर्तित परिस्थिति में कौंसिल-प्रवेश- 
वादी फिर से उनल पडे और बहिष्कार-नीति की ओर उपहास की उँगली 
दिखाकर कहने छंगे कि आखिर कौसिलो के बिना काम चलने का नहीं, 
हम तो शुरू से यही कहते आये है कि बहिष्कार की नीति अच्छी नही। जो 
हो, कुछ अनुभव के बाद स्वराज-दलूवाले कौसिलो से फिर बाहर निकर् 
पड़े और उन्होने वहिष्कार-नीति का किर से अवकृबन किया। वह जनों 
सत्याग्रह-आन्दोलन का था। लेकिन यह आन्दोलन भो कुछ काल क्के बाद 
स्थगित हुआ। अव तो काग्रेस की छत्रच्छाया मे एक 'पालिमेन्टरी बोर्क 
की स्थापना हो गई है और उसके समर्यक देश की प्रधान धारान्सभा मे 
प्रवेश कर चुके है। प्रतीत होता है कि कांग्रेस की राजनीति में कौमिल- 
प्रवेश का कार्यक्रम हमेशा के लिए स्वीकृत हो चुका है। पर कह नही सकते 
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'कि किस परिस्थिति में क्या होगा | महात्मा जी ने खुची से या छाचारी से 
इस वार तो कौंसिलवादी कारग्रेस-नेताओ को अपना आश्ञीर्वाद दे दिया 
है, पर वस्तुत- वे इस मामले मे उदासीन ही बने हुए है। 

जब हमारे सामने यह प्रश्त उयस्यित होता है कि ययाथे में कौन-सी 
सीति पूर्ण है, गावी-प्रतिवादित असहयोग की अथवा तिलूक-समथित्त 
प्रतियोगी सहयोग की ? इस प्रश्न का यथोत्रित उत्तर ढँढने के पहले 
प्रतियोगो सहयोग का आजय अच्छी तरह समभ लेना आवश्यक है 
हम असहयोग-प्रकरण में पहले कह आये हे कि सहयोग जीवन का 
नियम है और असहयोग अपवाद है। इस समय देश का आसनाधिकार 
विदेशियों के हाथ में है। अतएवं उनसे और देण के सर्वे-सान्य 
नेताओ में राजनंतिक विरोध है। इस हालत में हमारे विदेशी आत्तक 
जब जब ऐसी चीति का अवलरूम्वन करे जो जन-समाज के लिए लाभदायक 
हो, तब तव उनसे सहयोग करना हमारे लिए उचित है। परन्तु जब 
जब अधिकारीवर्ग किसी घातक नीति को अमल में छावे, तब तब 
उससे या तो लोग असहयोग करे या अडगा-नीति के द्वारा विरोध करे । 
यही लोकमान्य-प्रतिपादित प्रतियोगी सहयोग का स्वरूप हैं। 

यदि तिरूक-प्रतिपादित सहयोग का यही यथार्थ रूप है, तो मानना 
होगा कि छोकमान्य का राजनैतिक कार्यक्रम सर्वथा सम्पूर्ण है। 
उनकी राजनीति में सहयोग और असहयोग दोनों के लिए पूरी पूरी 
गुजाइश है। इस दृष्टि से देखे, तो अनायास्र प्रतीत होता हैँ कि असहयोग 
'निर्वाघ और स्वतत्न कार्यक्रम की प्रतिष्ठा नही पा सकता । वह तो हति- 
योगी सहयोग का एक अग, एक अवस्थाविद्येष (07856) का चाम 
हूँ। इसी दृष्टि से हम यह भो मम सकते हूँ कि स्वय महात्मा जी भी 
असहयोगी नहीं, प्रतियोगी सहयोगी है। क्योकि वे तो स्पष्ट जब्दो में 
कई बार कह चुके हे कि मै स्वाभिमान-पूर्वक सहयोग करने के लिए 
'भर रहा हूँ। सहयोगी तो वे जिल्दगी भर रहे ही है। अभी हाल ही मे 
वे असहयोगी बने हैँ । अब भी उनका कहना है कि यदि ब्रिटिश राज- 
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नीतिज्ञ योग्य परिस्थिति पैदा कर दे और हिन्दुस्थाव को स्वराज का 
सत्व (8प08/&०९ ० ॥706ए9५॥6०70०७) देने के लिए तैयार 
हो, तो में सहयोग करने के लिए दिलोजान से तैयार हूँ । ऐसा कहनेवाढा 
प्रतियोगी सहयोगी के सिवाय और क्या हो सकता है ? अतएवं जो छोग 
अपने को तिलूक-स्कूछ के सहयोगी मावते है उनमे और महात्मा जी र्मे 
जो अन्तर है, वह मौलिक नही, गोण है। दोनो में जो भेद दिखाई देता 
है, उसका सम्बन्ध केवल वर्तमान परिस्थिति-सम्बन्धी धारणा से है। 
महात्मा जी समभते है कि ब्रिटिश राजनीतिज्ञों की वर्तमान वीति ऐसी 
नही है कि उनसे सहयोग किया जावे। कुछ लछोग जो अपने को छोक- 
सान्य के अनुयायी समझते हैं, वर्तमान परिस्थिति मे भी कौसिलो के 
हारा सहयोग करने के लिए तैयार है। 
इस तरह समझदार पाठक अनायास देख सकेगे कि छोकमान्य के 
सहयोग मे और महात्मा जी के असहयोग में कोई ऐसा अन्तर नही 
है जिसे हम मूल-गत (7ण्रातंध्याध्या्ओं) कह सके। फिर भी 
मालूम नही, देश मे ऐसे दो दर क्यों दिलाई देते है जो अपने को एक 
दूसरे से बिलकुल भिन्न मानते है और केवल परिस्थिति-सम्बन्धी मतमेंद 
की बुनियाद पर एक दूसरे के विरोधी हो रहे हैं। तिलक-स्कूछ 
के राजनीतिश अकसर कहा करते हैँ कि यदि छोकमान्य मौजूद रहते तो 
वे महात्मा जी के असहयोग-कार्यक्रम का विरोध ज़रूर करते। ऐसा 
कहनेवालो की कदाचित्‌ यही धारणा होगी कि तिूक की राजनीति 
में महात्मा जी के कार्यक्रम को कोई गुजाइश ही नही हैं। यह उनकी 
भूल हैं। छोकमान्य एक ऐसे दूरदर्शी और तर्कज्ञीक नेता थे कि विरोध 
प्रकट करने के सभी साधनों के लिए उतके राजनंतिक शस्त्रागार मे 
काफी स्थात था। उनके प्रतियोगी सहयोग का अर्थ ही यही हैं कि 
विरोधियों का रुछ देखकर हमे अपना रुख वदर देता चाहिए। जो 
भूके आपसे उससे भुक जाइए और जो के आपसे उससे एक जाइ; 
यही तिलक-समथित सहयोग का साराश हैं। अतएवं हमारी समझ में 
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यह नहीं आता कि क्या समभकर कुछ लोग यह कहा करते है कि लोक- 
मान्य तितूक असहयोग तया सत्याग्रह का विरोध करते। अपनो 
मृत्युशय्या पर तो उन्होंने साफ-स्ाफ यह कहा था कि यदि मुसलमान 
कॉंसिल-वहिष्कार का वादा करे, तो में जसहबयोग का समयैक हूँ 
लोकमान्य बड़े कडें पर वडें लचीले राजनंतिक नेता थें। वे परिस्थिति 
देखकर ही काम किया करते थे। महात्मा जो अपने सिद्धान्तों को 
शिरोवाय मानते है, पर लछोकमान्य उन्हे अपने कब्जे मे रखा करते थे। 
वे अपने सिद्धान्तो के स्वामी थे। स्वराज ही उनका सर्वोपरि सिद्धान्त 
था। उसको वलिवेदी पर उन्होनें अपना सब कुछ समर्पित कर 
दिया। क्यों न करते ? आखिर स्वतत्रता ऐसी ही चीज़ है। उत्त एक 
को साध लेने से सब सघ जाते है। स्व॒राज सब साध्यो का साधन हैं। 
वह भनुष्यत्व का सिंह-द्वार है और सत्य का सहोदर है। 

यदि समाज-सुधारक की दृष्टि से देखे, तो लोकमान्य और गांधी 
जी में हमे विशेष अन्तर नहीं दिखाई देता। लोकमान्य हिन्दू-सत्कृति 
के मूर्तिमान्‌ अवतार थे। वर्णाश्रम-धर्म के वे हामी थे। स्वदेश उनका 
आराध्य देव था और स्वदेशी उनकी जीवनचर्या थी। हिन्दू-घर्म-शास्त्रो 
के पारगामी पडित होने के कारण वे हिन्दुत्व के बड़े कायल थे। हिन्दुओ 
की सामाजिक व्यवस्था में देझ-काल के अनुसार उचित परिवर्तन 
की आवश्यकता उन्हे प्रतीत्त होती थी, परन्तु वे समूल परिवरतन के विरोधी 
थे। वे हिन्दू-समाज का पुऑ्ननिर्माण उसकी प्राचीन बुनियाद पर ही 
चाहते थे। देश की राजनेतिक पराघोचता को समाज-सुधार के 
मार्ग में वे बड़ा भारी विध्न समझते थे। इसी कारण उन्होने अपने जीवन 
में राजनैतिक कार्यक्रम पर ही विशेष ध्यान दिया। इसी सम्बन्ध मे 
उनसे और गोखले प्रभृति राजनीतिजो में मतभेद भी था। 

महात्मा गाधी भी बड़े सावधान समाज-सुधारक हूँ। उन्होने आाज 
तक ऐसी कोई भी वात नही की जो हिन्दू-सम्यता के मोलिक सिद्धान्तों 
के अनुरूप न हो। वर्णाश्रम-घर्म के विरुद्ध उन्होने कोई आवाज़ नही उठाई । 
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वे अपने को सनातनी हिन्दू' कहने में अपना गौरव मानते हैं। जो छोग 
उन्हे हरिजन-आन्दौलन के प्रवतंक की हैसियत से बड़े तौत्र कोटि के 
सुधारक मानते है, उन्हे मालूम नही कि हिन्दु-समाज के बड़े-बड़े आचार्य 
बहुत पहले से यह काम करते आये हें। महात्मा जी का यह कार्यक्रम 
न तो घिलकुछ नया हैँ न हिन्दू-सस्कृति का विरोबी है। इस विपय की 
विस्तृत चर्चा हम हरिजन-सम्वन्धो प्रकरण में कर चुके है। 
छोकमान्य और महात्मा जी के मध्य जो महत्वपूर्ण अन्तर हैं, 
उनका सक्षिप्त दिददोन हम कर चुके हैं। परन्तु इतना ध्यान रहें कि 
इन अनन्‍्तरों के मूल में उनकी मौलिक समता विद्यमान है! मनुष्यत्त 
और पीछप के सम्ररक्षेत्र में वे एक समान त्याग्री, स्वाभिमानी, 
घीर और वीर है) दोनो विद्वान और सुलेखक है। पत्र-सपादन का 
काम दोनों ने अपने जीवन में वहुत समय तक किया। दोनो मितभाषी 
हैं। उनके लेखों में अनावध्यक शब्दों के लिए जरा भी गुजाइन नहीं 
हैं। आडम्बर-भून्य, सरल और स्पष्ट भाषा छिखने और वोलनें में 
छोकमान्य बौर गावी जी दोनो एकसमान सिद्धहस्त है। यो तो 
पत्र-सम्पादक अपने सपादन-काल में न जाने कितने अग्रजेक्ष लिख 
डालते है। एक दिन छोग उन्हे पढते हैं भौर दुसरे दिन सस्तार उनकी 
और भूछ कर भी नही देखता। परन्तु छोकमान्य और महात्मा जी 
के अग्रलेख विचार-साहित्य की स्थायी सम्पत्ति है। 'केसरी' के अग्र 
लेखों का सकलन द्वो चुका हैं। यग इण्डिया के अग्न लेख भीं पुस्तक- 
रूप में प्रकाणित हो चुके हे। इनसे छोकमान्य और महात्मा जी दीबो 
की विद्वता और विचार-गक्ति का परिचय मिलता है। दोनों बडे 
आभ्मीर विचारक हूँ। दोनो आत्म-निष्ठ होकर ही जनन-समाज कीं 
समस्याओं पर मनन-चिन्तन करने के अम्मासी हैं। उनके व्यास्यान 
सुनते के लिए एकत्रित हुई जनता की अपार भीड जिन्होंने देवी होगी, 
वे अनायात ही समझ सकते है कि जन-समाज पर उनके व्यक्तित्व का कमा 
विलक्षण प्रभाव है। परल्तु व्यात्यान-शैछी की दृष्टि से दीनो विशेषता" 
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शूत्य है। उनकी वक्‍तृता मे का का बिलकुर अभाव हैँ। 
परन्तु सदाचरण से बढ कर इस जीवन में कोई कला ही नही है। 
यह आचरण-बल ही इन दोनो महापुरुषो के सरढू और स्पष्ट शब्दों 
में बोलता है ओर उन्हे श्रोताओं के हृदय में हमेशा के लिए अकित 
कर देता है। सादगी का सेवा-निष्ठ जीवन दोनो ने स्वीकार किया 
और इस कटकाकीर्ण कत्तंव्य-पथ की कठिनाइयाँ दोनो ने हँसते-हँसते 
भेल ली। हिन्दुस्थान का देश-व्यापी दौरा इन दो नेताओ से बढकर 
किसी ने कभी नहीं किया। जनता के अन्तस्तलू तक इन दो के सिवाय 
किसी तीसरे की पहुँच भी न हो सकी। इसमे सन्देह नही कि भारतीय 
राष्ट्रीयता के इतिहास मे दोनो अमर हे--अग्रगण्य हैँ। स्वय महात्मा जीः 
लोकमान्य को कितनी श्रद्धा की दृष्टि से देखते है, इस बात का प्रमाण; 
इससे बढकर और क्या हो सकता है कि अपने आन्दोलन के प्रारम्भिक 
काल में एक करोड रुपयो के लिए गाधी जी ने जो अपील की थी, 
उस कोष का नाम उन्होने तिलक-स्वराज्य-फण्ड” रखा था। वे जानते 
थे कि तिछक के नाम में जादू है जो अपना काम कर जायगा।, 
लोकमान्य' के नाम का जादू अपना असर कर गया। क्यो न करता | 
इस जादू के पीछे आजीवन तपश्चर्या, विशुद्ध सेवा-भावना और निर्मत्क 
स्वदेश-प्रेम का बल था। 


अध्याय २६ 
टॉल्स्टॉय, लेनिन ओर गांधी 


इस ग्रय को आद्योपात मनोनिवेश्ञ-यूवक पढनेवालो को प्रतीत 
होगा कि गाधी जी एक स्वतत्र विचारक और कान्तिकारी नेता है । 
उनकी अहिंसा और सत्यनिष्ठा तो खास उन्हीं की विशेषताये है 
परन्तु प्रतीत होता है कि इस देश के राजनैतिक आन्दोलन में उन्होने 
असहयोग तथा भद्ब-अवज्ञा-सरीखे जिन विध्वसक विचारों को अमल में 
लाने का प्रयत्न किया है, उनकी प्रेरणा उन्हे सम्भवतः टॉल्स्टॉय से ही 
मिली है। स्वय महात्मा जी ने इस बात को स्वीकार किया है कि 
बे अपने विचारो के लिए किसी अशञय मे टॉल्स्टाय' के ऋणी है। जहाँ तक 
हमे मालूम है उन्होने इस बात का खुलासा अभी तक नही किया कि 
कौन-कौन से विचार उन्होने इस रशियन' विचारक से लिये है। हमे 
यहाँ पर टॉल्स्टॉय के सिद्धान्तो के कुछ अवतरण देकर पाठको से 
अनुरोध करना चाहते है कि वे स्वय इस बात का निर्णय करे कि इन 
दोनो विचारकों में कितनी समानता है। 

कल-कारखानो के सम्बन्ध में टॉल्स्टॉय' के विचार सुनिए -- 

“भ्रजदूरो की इस हालत का सबब यह नही है कि कलू-कारखाने 
शअनवानो और पूजीपतियो के कब्जे में हे, बल्कि सबब यह है कि उन्हें 
अपनी रोजी कमाने के लिए गाँवों का प्राकृतिक और सादा जीवन 
त्यायकर कलू-कारखानों की शरण लेनी पडती है। आप उनके कोम 
के घटे कितने ही कम क्यों न कर दे, उनकी मजदूरी कितनी ही क्यो 
नबढादे और बन्त मे कल-कारखाने भी उनके कब्जे में क्या 
न कर दे तव भी इस मुसीबत और तकलीफ की हालत से उनका छुटकारा 
नही हो सकता। क्योकि उनकी मुसीबतज़दा हालत इस बात से नहीं 
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है कि उन्हे ज्यादा घटो तक काम करना पडता है, या उन्हे कम 
मजदूरी मिलती है, या कलरू-कारखाने उनके कब्जे में नहीं हे, बल्कि 
उनकी इस हालत का सबब यह है कि उन्हे अपनी रोजी पैदा करने 
के लिए लाचार होकर शहरो की गदी और अप्राकृतिक आबहवा 
में रहना पडता है। कल-कारखानों की सडी-गली हवा को साँस 
लेते हुए लगातार घटो तक एक ही तरह का काम करना पडता है। 
शहर के अनेक दूषित प्रलोभनो की जोखिम में अपने चरित्र और 
स्वास्थ्य को डालना पडता है तथा दूसरों की मरज्ी के मुताबिक 
गूलामो की तरह जिन्दगी बितानी पडती है।” 


--(टॉल्प्टॉय के सिद्धान्त, लेखक,जनार्दन भट्ट, एम० ए०, 
पृष्ठ-सख्या-६२) 
अब इस सम्बन्ध मे गाधी जी के विचार सुनिए -- 


“बम्बई की मिलो मे जो आदमी काम करते है उनकी हालत बिलकुल 
गुलामो की-सी हो गई है। वहाँ काम करनेवाली त्त्रियों की दशा 
देखकर नारकीय जीवन का अनुमान करना पडता है। जब ये मिले यहाँ पर 
न थी, तब भी इन स्त्रियों के पेट भरते थे। इन कम्पनियों की वृद्धि से 
भारत की आथिक दशा बहुत खराब हो गई है। भारत की इत 
मिलो में काम करनेवाले स्त्री-पुर॒ुषो की दशा देखकर में कहने 'के 
लिए बाध्य होता हूँ कि भारत मे मिलो की सख्या बढाने की अपेक्षा 
मैचेस्टर के कपडे पहनना बहुत अच्छा है। इसलिए कि मैचेस्टर 
के कपडे पहनने से केवल धन की हानि होगी, परन्तु हमारे शरीरो के 
रक्त की रक्षा तो हो सकेगी जो भारत मे चलनेवाली मिलो की व्यवस्था 
से नष्ट-अ्रष्ट होते है ।” 


“इन यत्रो और कछो की बदौलत यूरोप की दक्शा भी अच्छी नही 
हैं। वह भीतर ही भीतर खोखला हो गया है और दिन पर दिन होता 
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जा रहा है। थे यत्र और कलें, जो नवीन सभ्यता के पुरस्कार हैं, वास्तव 
में मानव-जीवन के अस्तित्व का सहार करनेवाली प्रापस्वरूप हैं '” 
--(महात्मा जी का विदव-व्यापी प्रभाव, 
लेखक, केशवकुमार ठांकुर, पृष्ठ-सल्ष्या १०१) 
वर्तमान सभ्यता के साधनों के सबन्‍्ध में टॉल्स्टॉय कहते हैं -- 

“आजकल के बड़े-वडे विद्वानू, पडित और विज्ञानवेता इस वर्तमान 
स्थिति को सम्यता के नाम से पुकारते हैं। इस वर्तमान स्थिति से फायदा 
उठानेवाले धनी, जमीदार और कल-कारखानो के मालिक तो इसे सबसे 
बड़ी सभ्यता समभते है । रेल, तार, फोटोग्राफ, ट्राम्बे, एलेक्ट्रिक-लाइट, 
कल-कारखाने ये सब इस सभ्यता के बडे भारी अग है । ये सब चीजे 
ऐसी पवित्र समझी जाती हैं कि उन्हे एकदम उठाना तो दुर रहा, उनमे 
कोई वडा सुधार या वडा परिवर्तन करने का ,ख्योछ भी मन में 
छाना वडा भारी पाप समझा जाता है। विज्ञान के अनुसार ससार की 
हर एक चीज मे परिवर्तन हो सकता हैं । अगर परिवर्तन नही हो सकता 
तो इस वर्तमान सभ्यता में । 

“क्षनुष्यो का सच्चा प्रेमी और सच्ची सभ्यता का भाननेवाल्य घोडे 
की सवारी कर छेगा या पैदल चल लेगा, पर वह कभी भी रेल की सभारी 
पसद ने करेगा जिसके सवंग से हर साल सैकड़ों आदमी कुचछूकर या 
रेल लड़ने से दबकर मर जाते है ।” 

“-(अॉल्स्टॉम के सिश्वान्तः 
जनाद॑न भट्ट, एम० ए०) 
अब इसी सबन्ध में गाधी जी के विचार सुनिए --- 

“ट्राम के सबच्ध मे अछूय से भरएन करने की जरूरत नहीं है। जब 
रेलगाड़ी हमारे लिए हाति पहुँचानेचाछी है तब ट्राम क्यो न होगी। 
यत्र और मशीनो से होनेवाले जितते भी काम है सबके सब होनिकारक 
और विष॑छे है । यत्रो, शहरो, ट्रामो और रेलो का आविष्कार मनुष्य- 
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सभाज के लिए बहुत अहितकर प्रमाणित हुआ है । इन यत्रो से एक भी - 
लाभ नही। इनके अवगुणों पर एक बडा ग्रथ लिखा जा सकता है ।” 
--(महात्मा गाधी का विदवव्यापी प्रभाव, 
संपादक, केशवकुमार ठाकुर) 


कुली-किसानो के वर्तमान-जीवन के सबन्‍ध में टॉल्स्टॉय के विचार 
सुनिएं -- 

“जो किसान या मजदूर गाँवो की जिन्दगी छोडकर शहर में आकर्र 
बसे है या वस रहे हैं, हरगिज अपनी मरजी से ऐसा नहीं करते, वल्कि 
उनकी आधिक हालत ऐसी बिगडी हुई है कि लाचार होकर उन्हे ग्राम- 
जीवन का सुख और आनन्द छोडकर शहर के गदे समाज मे आकर 
जिन्दगी बितानी पड़ती हैं। इसलिए मजदूरों को इस मुसीबत की हालूत 
से निकालने का सवाल इस बात पर आकर टिकता है कि जिन कारणों 
की बदौलत हमारे मजदूर भाई गाँवो की सुख देनेवाली जिन्दगी से हटकर 
शहरो और कल-कारखानो की गुलामी में फेस गये है वे कारण किस 
तरह से दूर किये जा सकते हैं। 

“ससार मे जितने कवि और महात्मा हुए है उन सबो ने ग्राम और 
ग्राम्य-जीवन की महिमा गाई हँँ। अधिकतर मजदूर स्वयं और कामों 
की बनिस्व॑त खेती का काम ज्यादा पसन्द करते है। कल-कारखानो 
का काम हमेशा तदुरुस्ती का बिगाड़तेवाछा और मन मे ऊब पैदा 
करनेवाला होता है। इसके विरुद्ध खेती का काम! हमेशा तन्‍्दुरुस्ती 
का देनेवाला और रुचि को बढानेवाला होता है।” 

--(टॉल्स्टॉय के सिद्धान्त, जनादन भट्ट, एम० ए०) 


अब इस सम्बन्ध में गाधी जी के विचार भी सुनिए “-- 

“पहले इस प्रकार के बडे-बड़े शहर न होते थे । लोग गाँवो मे रहा 
करते थे और अछग-अरकूग खुली हवा में रहना अधिक पसन्द करते 
थे। अब बड़े-बड़े कारखानो, मिलो और खानो में पैसे की छारूच में 
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काम करते हैं। उनके रहने के स्थान इतने गदे और ख़राब होते है 
कि उनको देखकर तरस आता है। शीगें के कारखानो में जो छोग 
काम करते हैं, वे अपने मरनें-जीने की भी परवाह नही करते |” 
वत्तेमान युग की सभ्य कहलानेवाली व्यवस्था के सबंध में 
टॉल्स्टॉय तथा गाघी जी के विचारों में कितनी समानता है, पाठक 
स्वय देख सकते है, टीका-टिप्पणी की जरूरत नहीं। अब हम पाठकों 
के सामने टॉल्स्टाँय के विचारों के कुछ ऐसे अवतरण देते हैं. जिनका 
वर्तमान राजनैतिक परतन्त्रता से सवध है। गावी जी ने इस देक्ष के 
राष्ट्रीय आन्दोलन में जिन शस्त्रों का उपयोग किया है वे ज्यों के त्यो 
ॉल्स्टॉय के नैतिक शस्त्रागार से ही छिये गये हैं, ऐसा मानने मे कुछ भी 
अनोचित्य नही है! टॉल्स्टॉय के मतानुसार सत्याग्रही के छक्षण सुनिए -- 
“पत्याग्रही टैक्‍स देने से इनकार करता है क्योकि जो रुपया 
टैक्स से इकदूठा किया जाता है उसका अधिकतर भाग फौज, पुर, 
लडाई, किले, तोप, वन्दूक इत्यादि नाशकारी वस्तुओ पर ख़र्चे किया 
जाता है। सच्चा सत्याग्रही इन सव कामो में भाग छेना पाप समभता हैँ । 
सत्पाग्रही पुलिस में भर्ती होने से इनकार करता है, क्योकि पुलिस- 
वालों को अपने भाई के साथ जवर्दस्ती करनी पडती है और अपने 
देश-वासियों को सताना पडता हैँ। सत्याग्रही अदालतों में किप्ती तरह का 
भी भाग छेना अस्वीकार करता है, क्योकि वहाँ क्षमा और दया के 
सिद्धान्त पर नही, वल्कि बदला लेने के सिद्धान्त पर हर एक कार्रवाई 
की जाती है। सत्याग्रही फौज में किसी तरह का हिस्सा लेने या 
किसी तरह की मदद देने से इनकार करता है क्योकि वह यह नहीं 
चाहता कि अपने भाइयो के खून से उसके हाथ रंग जायें। जिन सिद्धान्तीं 
के अनुसार सत्याग्रही इन सब बातों में भाग लेने से इनकार कर्ता है 
वे ऐसे सच्चे और पक्के हें कि अत्याचारी से अत्याचारी सरकार भा 
खुले तीर पर सच्चे सत्याग्रही को सजा नहीं दे सकती। ऐसे गा कर 
मुकाबिले मे बली से बी सरकार भी विलकुल छुज-पुज हैं ! 


“ऐसे आदमी का सरकार क्या कर सकती हैँ जो न तो बलपूर्वक 
कोई काम करने की गिक्षा देता है और न स्वय किसी के विरुद्ध 
बल का प्रयोग करता है। वह केवल सरकार से कोई सम्बन्ध नहीं 
रखना चाहता। वह सरकार को टैक्स नहीं अदा करता, सरकार की 
अदालतों में नही जाता, सरकार के मदरसों मे अपने कडको को 
नही भेजता और सरकार की पुलिस तथा फौज में भर्ती नहीं होता। 
इसके लिए सरकार अगर उसे कोई सज़ा देती है तो वह खुशी से 
सहने के लिए तैयार रहता हैं।” 

“यह सत्याग्रह की आग कष्ट-हूपी आँच में तपाकर हमे सच्ची 
स्वतन्त्रता के योग्य वनायेगी और इसी की वदीलत हम गुलामी से 
छुटकारा पायेगे। यही सत्याग्रह सच्चे स्व॒राज्य का द्वार है। वह सच्चा 
स्वराज्य--वह ईइवर का राज्य--तुम्हारे हृदय के अन्दर है। उसे 
अनुभव करो।” 

हिंसात्मक विद्रोह के सबध मे टॉल्स्टॉय ने एक अमेरिकन के निम्न- 
शिखित विचारो का समर्थन किया है -- 

“सवाल यह हैँ कि हम किस तरह सरकार और उसकी फौजो 
से छुटकारा पा सकते हे ? क्‍या हमे उनके साथ लूडना चाहिए ? क्‍या 
हमे अपना हाथ उनके खून से रँगना चाहिए ” नहीं, हम खून गिराने 
या मार-काट करने के पक्ष मे नहीं हे। मार-काट या खून-खराबी पर 
हमारा विश्वास नहीं हैं। इसके अलावा हम मार-काट या खून-खराबी 
करे, तब भी हम सरकार से नही जीत सकते क्योकि तोप और वन्‍्दृक 
उनके हाथ में हे, मैशीनगन और हवाई जहाज्ञ उनके कब्जे में हे और 
रुपया-पैसा उनके अधिकार में है।” 

“सिर्फ एक उपाय है जिससे हम सरकार को जीत सकते हैँ और 
वह यह हैँ कि हम अपने भाइयो को यह शिक्षा दे और उनमे स्वतन्त्रता 
के साथ इस वात का प्रचार करे कि सरकार के साथ सहयोग करना 
और उसकी फौज मे भर्ती होना बडा भारी पाप और अन्याय है। सरकार 
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की गोलियों की परवाह न करते हुए उसका विरोध करने की छोगो 
को शिक्षा दो।” , - 

अब हिंसात्मक विद्रोह के सम्बन्ध में स्वयं टॉल्स्टॉग के विचार 
सुनिए 5 + 

“ऋत्तिन्नादियों और अराजको का एक समुदाय है जिनका , उद्देश्य 
बादशाहो या सरकारी पदाधिकारियों, को कत्ल करना है और जो 
प्रजा के हित के नाम पर इस तरह की हत्याये करतें हैे। पर मेरी 
समभ में यह वात नहीं जाती कि ऐसे व्यक्तियों के मारने में क्य 
लाभ जो उस देत्थ' के समान है।जो मारे जाने के पदचातू स्वयं अपने 
रक्त से पहले से अधिक सख्या, में पैदा हो जाता था। वादशाहो और 
जआसको ने अपने लिए. ऐसा इन्तजाम कर रखा है कि ज्यो ही.एक शासक 
हत्या, मौत या किसी दूसरे कारण- से हटा दिया जाता है -कि दुपरा 
शासक उसके स्थान पर पहुँच जाता है। इसलिए प्रश्न यह है कि 
इनके मारने से क्या छाम २?” , घट 

टॉल्स्टॉय' और गाषी के सिद्धान्त-साम्य को प्रदर्शित, करने के 
लिए इतने अवतरण पर्याप्त होगे। पाठक देखेगे कि टॉल्स्टॉय के उपर्युक्त 
विचारों में गाधी जी के समूचे कार्यक्रम का साराश सप्निहित है। 
परन्तु दोनों व्यक्तियों में महत्त्वपूर्ण अन्तर यह है टॉल्स्टॉय केवल 
चिचारक थे। उत्तका अहिसात्मक सत्याग्रह-सिद्धान्त' रशिया के जब- 
समाज पर कुछ भी प्रभाव न डाछ सका। उनके विचार ग्रन्थों मे ही 
रह गये और छेनिन के द्वारा उत्तन्न की हुई उस देश में हितात्मक ऋन्ति 
की जो भयकर माँधी आई थी, उसमे छिन्न-भिन्न होकर घास के पूलो 
के समान वे ऐसे उड़ गये कि उनका कही पता भी ने घला। 
कालास्तर, में तो टॉल्स्टॉय के, विचार रक्षियन-समाज . में इतने 
तिरस्कृत हो गये कि कात्ति के बाद साम्यवादी सत्ताबारयों ने उनके 
भत्थो का पढ़ना-पढ़ानां भी वजित कर दिया। इस प्रकार 


महसात्मक विचारी की खैरियत ते तो ज्ञार के जमाने में रही, ते फिर 
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ऋ्रान्तिकारी लेनिन के साम्यवादी युग में उनका कोई विशेष आदर 
हुआ | स्वय टॉल्स्टॉय का पूर्व -जीवन बडा विछासी था। ऐंशो-आराम 
ओर तडक-भड़क उन्हें बहुत पसन्द थी। वे शराब भी खूब पिया 
करते थे। काज़ान नगर के नाच-रग तथा नाटक-तमाशों मे अमीर 
विद्याथियों के साथ उनके यौवन के दिन व्यतीत हुए। ऐसे विरासी 
जीवन का स्वच्छन्दतापूर्वक उपभोग करने के बाद ३४ बर्ष की 
अवस्था में उन्होंने १८ वर्ष की युवती से विवाह किया। छडके-वच्चे 
भी बहुत-से पैदा किये। सेनिक विद्यालय की शिक्षा भी उन्हे मिली 
थी और वे तोपखाने में काम भी करते थे। इस काम से कुछ दिनो 
के बाद उनका जी ऊबने लगा और अच्त मे उन्होंने अपने सैनिक पद 
से त्यागपत्र भी दे दिया। इस्तीफा मजूर होने के पहले ही क्रिमियन युद्ध 
छिड गया और जोश में आकर उन्होने अपना इस्तीफा वापस छे 
लिया। सिवास्टोपोल के दुर्ग में वे आफिसर की हैसियत से तैनात किये 
गये। इस युद्ध मे रशियन छोगो की हार हुई। जिस किले की रक्षा 
में वे तैनात थे, उसका पतन हुआ और रूसी फौज वुरी तरह हार गई। 
इस हार की रिपोर्ट लेकर टॉल्स्टॉय को वापस लछौटना पडा। प्रतीत 
तो ऐसा होता है कि यह हार ही आगे चलरूकर उनकी अहिंसात्मक 
भनोवृत्ति की जननी, हुई ' 

। टॉल्स्टॉय ब्रह्मचर्य-जीवन के बडे कट्टर समर्थक प्रतीत होते हें। विवाह- 
वन्धन को दे मनुष्य का पतन समभते है । इस विषय पर उनके जो विचार है 
उनके कुछ अवतरण हमने ब्रह्मचर्य” ज्ीषंक प्रकरण मे दिये हें। परन्तु 
टॉल्स्टॉय की जीवन-चर्या से हमें उनके ब्रह्मचर्य-साधन का कुछ भी पता 
नही चलता। स्वच्छन्दता-पुवंक भोग-विछास में जीवन बिताने के बाद 
बे४ वर्ष की उम्र में १८ वर्ष की युवती से जो विवाह करे और अनेक 
लडके-वच्चे पैदा करते हुए जो वर्षो तक गृहस्थ-जीवन में आसकक्‍त रहे, 
उस आदमी के ब्रह्मचर्य-विषयक तथा विवाह-सम्बन्धी विचारों की कोई 
क्रीमत नही हो सकती । जिस अवस्था में टॉल्स्टॉय को स्वच्छन्द विषयों- 
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प्रभोग के बाद भी विवाह-कन्चन मे पत्तित होते की आवश्यकता प्रतीत 
हुईं, उस उम्र में गाधी जी को सयमित गृहस्थी के परुचातु ब्रह्मचर्य की 
प्रेरणा हो चुकी थी! अपने असहयोग तथा अहिसा-सम्बन्धी सिद्धान्तों 
का भी टॉल्स्टॉय ने न तो वैयक्तिक जीवन से पाछूत किया, ते फिर सामू- 
हिंक रूप से वे जन-समाज को भी उनके पालन में उत्साहित कर सके। 
हाँ, इतना तो उन्होने जरूर किया कि अपने उपन्यासों तथा किस्से- 
कहानियो के द्वारा छोगो को शान्तिपूर्ण घामिक जीवन का उपदेक्ष 
देते रहे और पर्याप्त ऐश्वर्योपमोग के पश्चात्‌ वे जूते सीने छगे ओर ग्ररीबी 
से रहने भी लगे। छोटे आदमियी की नजरो में एक बडे आदमी का 
इतना ही आचरण बहुत था। अतएंव टॉल्स्टॉय महोदय नाभाकित 
होकर ढली हुई उमर मे महात्मा कन बठे। परल्तु हमें तो उनके जीवन 
में आचरण-बल का कोई विशेष प्रशसनीय प्रभाव दुष्टिगत नहीं होता। 
यही कारण भी है कि उनके विचार उनकी पुस्तकों में तथा उनके आस-पास 
रहनेवाले कुछ छोगो मे ही सीमित रहे और रक्षिया के जन-समाज से वे 
सर्वथा बहिष्कृत ही रहे। आज भी कुछ गुप्त और निकस्मे समर्थकों के 
सिवाय टॉल्स्टॉय के सिद्धान्तो की कोई कदर करनेवाला रूस मे नही है। 
वहाँ तो हिंसात्मक ऋत्तिकारी केनिन की ही पूजा हो रही है। रूसी 
काइतकारो का वही आराध्य-देव है। जिस मन्दिर में छेमिन की उपासना 
हो रही है, उसके पिछवाडे मे टॉल्स्टॉय की मूर्ति खडित पडी हुई है। 

उनका प्रचारक मनुष्य चाहे कैसा भी हो, फिर भी सहद्ठिचार अपना 
सुयोग्य पात्र पाकर जड पकड़ ही छेते है। जिन दिनो टॉल्स्टॉय महोदय 
अपने अहिसात्मक असहयोग-सम्बन्धी सिद्धान्तों का प्रचार अपनी 
लेखनी-द्वारा कर रहे थे, उन दिनो एक अवासी भारतीय नवमबुचक 
जन्मगत सतोगुणी सस्कारो को लेकर अपनी जीविका की तलाश करता 
हुआ दक्षिण-आफ़िका की विषम परिस्थिति में अपने जीवन को डाल 
चुका था। उस राजु-दलित महाद्वीप मे प्रवासी हिन्दुस्थानियो की 
दबतोय दक्शा को देखकर उसका करुणापूर्ण हृदय फूट-फूट कर रवंत 
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के आँयू ढाल रहा था। स्वभाव में वह क्षमाथील था, दयावान्‌ था जीर 
सदाचार-शीर था। इच्छा-मक्ति उसकी अप्रतिम थी। उसके पौरुष 
की बार शमगीर से भी तेज थी। जातीय अपमान की छुरी उसके अन्त.- 
करण मे धेंस चक्की थ,। इसलिए वह बेचेन था, व्याकुल था और मनुष्य 
की अनादूत प्रतिष्ठा को फिर से स्थापित करने के लिए वह कृत- 
सकलप था। फिर भी दकषिग-आफ्रिका की उस अमानुषिक व्यवस्था 
में वह निस्सहाय था। ठीक इसी मौके पर टॉल्स्टॉय के अहिसात्मक विचारों 
के वीज उसके सुमस्क्ृत हृदयक्षेत्र में जाकर पड़े) अपने लिए सुयोग्य 
भूमि पाकर वात की वात में वे अकुरित हो गये और थोड़े ही दिनो 
में पहलवित होकर फूलने-फलने भी छगे। इस तरह जो विचार केवल 
ऊपर ही ऊपर हवा में उड रहे थे, वे एक महान्‌ सुयोग्य पात्र को पाकर 
मूतिमान्‌ हो गये और दक्षिग-आफिका के कटकाकीर्ण पथ पर चलने-फिरने 
लगे। इस तरह अहिंसात्मक सत्याग्रह ने मानव-शरीर धारण किया और 
आततायियो के। छलकार कर कहा, ' प्यारे दुराचारियो, ठहरो, तुम्हारे मौन- 
सिक पक्षाघात का उपचार मुझे मिल गया, उसे छेकर में आ रहा हूँ ।” 
विचारक्षीक पाठकों से यह कहने की आवश्यकता नहीं कि 
अहिसात्मक सत्याग्रह की इस देव-दुर्लृंम भावना को विचारों के वायुयान 
से उतारकर ठोस पृथ्वी पर सक्रमणशीरू वनानेवाला, ख्ोई हुईं माववी 
प्रतिष्ठा को दलित जन-समाज के हृदय-मन्दिर में फिर से स्थापित करने- 
वाला, निर्वेलो का बुहराम, निस्सहायो का सहायक और दीन, अनाय 
तथा अपाहिजो का यह आजानुवाहु और समर्थ सरक्षक कौन था। जान 
उसके प्रात स्मरणीय नाम की सुगन्ध से चारो दिशायें सुवासित हो रही 
हैं। किस्ती इतरफरोश का यदि कोई सुयोग्य वशघर हो, तो ऐसा हो ! 
इस तरह पाठको को ज्ञात होगा कि जिन सिद्धान्तो को टॉल्स्टाॉय 
ने अपने कल्पना के नेत्रो से देखा था, उनके प्रत्यक्ष अनुसरण ओर 
सशोधन का गुरुतम भार देव ने गाधी जी के कन्धो पर ही डाछा। इस 
दुबंह उत्तरदायित्व का उन्होने जिस अप्रतिम निष्ठा के साथ निर्वाह किया 
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है, उसे दुनिया जानती है। उनकी लगाई हुईं कत्तेव्य-निष्ठा की स्वर्गीय 
रूता संसार की पथरीछी भूमि से भर्ठे ही म्रका जावे, पर समनदवार 
दुनिया को इस चतुर माली के निसवत कुछ भी चिकायत नहीं हो त्कती। 
अपने चारो जोर देखकर बताइए तो सही कि आज इस संत्तारुक्षेत् 
में किस पीर अथदा पैगम्वर का वार हरा-मरा है। हजरत ईसा का 
उद्यान दो रेगिस्तान हो रहा है। मुहम्मद की रूगाई हुई क्लूमों पर सिज्े 
दो-चार पत्तियाँ फूटकर फ़िर मुरका गईं। गौतम बुद्ध का बगोचा 
ऋटीली भकाड़ियो से परिपूर्ण हो रहा है। क्या आश्चर्य है यदि गांवी का 
गुलूणन भी भविष्य में उसी दुरवस्या को भराप्त हो जावे । 

बीसवी गतान्दी ने तीन प्रख्यात पुरुष पैदा किले; टॉल्स्टॉय, छेविन 
और गांघी। टॉल्स्टॉय केवल विचारक थे, उन्हें कर्मण्य ऋन्तिकारी 
की पदवी देवा अनुचित होगा। छेमिन, टॉल्स्टाँय को रूत्त से बहिष्दत 
करनेवारा एक कान्तिकारी और कर्मणील सत्यूरुष ही गया। परन्तु 
यह विचारक नहीं था। उसने काल माक्त॑ का सोलह बाते गिष्यरत्त 
स्वीकार कर लिया था और विरुद्ध आधिभौतिक दृष्टि से प्रेरित 
होकर रूसी जन-समाज की समेस्पा कौ उसने केवल आधिक दृष्ठि 
से ही देखा था। अधिकाणश छोगो का अधिक से अधिक भौतिक सुत्ष- 
संम्पादन करना ही उसका जीवव-लब्य था। उसे सिद्ध करने मे 
उसने हिसा-अहिसा के तात्विक पचड़ों से अपने कार्यक्रम को सर्वेचा मुक्त 
रखा। शठे शाठय समाचरेत्‌” वॉली व्यावहारिक, नोति का ही उनमे 
अनुसरण किया बोर अन्त में वह सफल भी हुओ । परन्तु सर्वायीप 
मानवीं दृष्टि से हम लेनिन को एक सफल ऋन्तिकारी नेता ही कहे 
सकते है। उसे महेःपुरुष कहने में हमें कुछ संकाच ही होता हैं। 

लेकिन यदि टॉल्ल्टॉय की मनुष्योचित सिद्धांत-दिष्ठा के साथ लेविव 
की कमेंग्यता का' मेल कर दें तो दोनो के जोड़ से जो योगफल निकलता 
है वही गांवी है। भारतीय जन-समाज के इस छोकोत्तर लोकमतामक न 
टॉल्स्टॉय की शुद्ध, उतोगुणी नीति-निष्ठा और लेनिन की ऋत्तिकारिपी 


कर्मण्यत्ता दोनों विद्यमान है । कान्तिकारिता ओर नीतिमत्ता दोनो के 
समृच्चय का नाम गाघी है। टॉल्स्टॉय और छढेनिन दोनो के गण इस 
भारतीय सत्पुरुष में विद्यमान है । पर दोनो की न्यूनताओ से वह मुक्त 
हैँ। टॉल्स्टॉय एक नोतिमान्‌ विचारक था। लेनिन रशियन जन-समाज 
का एक क्रोन्तिकारी नेता था। परन्तु गाधी एक युग-सदेश-वाहक 
महापुरुष हैँ । उसे केवछ भारतीय राष्ट्रनेता समभना उसकी महत्ता 
को सकुचित करना हूँ। 
.. यदि हम सासारिक दृष्टि से देखे तो प्रतीत होता हैं कि लेनिन के 
छार पर आज विजय की दु दुभी वज रही है। परन्तु गाधी अपने अरमानों 
की गठरी पीठ पर छादे हुए--चोटी से एडी तक पसीना बहाते हुए-- 
अभी भी अपने कटकाकीर्ण पथ पर पैदल चला जा रहा है । मालूम नही 
इस भोतिक जीवन में वह अपनी मज़िले-मकसूद तक पहुँच सकेगा या 
नहीं । सभावनो निश्चित रूप से कहती है, नहीं ।” वस्तुस्थिति भी 
स्पष्ट जुब्दो में कह रही हैं कि गाघी जी की दिल्ली अभी बहुत दूर है। 
जिस आदर व्यवस्था का स्वर्ण-स्वप्न वे देख रहे हे, वह ससार की दृष्टि 
से सर्वधा ओमल है। भले ही हो, परन्तु उनका लक्ष्य-विन्दु उन्हे स्पष्ट- 
रूप से दिखाई दे रहा है। जन-समाज उनका साथ दे या न दे, प्रन्तु वे 
तो अपने रास्ते चले ही जावेगे । आज तक ससार ने किस महापुरुष का 
साथ दिया ? न तो जन-समाज ही ऐसे आदरशेवादी महात्माओं का 
साथ देता, न ऐसे महात्मा ही जन-समाज के साथ साथ चलते। गाफिल 
ससार को एक झटका (४००७) $॥00०८) देकर जीवन के अतिम लक्ष्य की 
ओर सकेत करते हुए चलते बनते है। ऐसे अन्तर्द॑र्शी पुरुषो की विजय- 
घडी अभी बहुत दूर है, इतनी दूर है कि उसे हम अभी कल्पित भी मान 
लें तो कुछ भी अनौचित्य नही । परन्तु इसमे सदेह नहीं कि अन्तिम 
जीत उन्ही की होगी, क्योकि मूछ-गत ईव्वरीय मन्तव्य उन्ही के साथ है। 
अन्ततोगत्वा विजय के नग्राडे उन्हीं के द्वार पर बजेगे । प4 
॥8ए805 ७६४५ क्षत0 ॥8पष्टीघ5 ]85/ 
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शान्ति-समस्या 


शान्ति-स्थापन की समस्या आज की नहीं, सृष्टि-परम्परा से 
चली आई है । जिस दिन एक से दो हुए, उसी दिन से भेदबुद्धि का 
सूत्रपात हो गया और जिस दित भेद-बुद्धि जाग्रत हुई उसी दिन शान्ति- 
भंग हो चुका। तात्यर्य यह कि द्वेत-साव-संचालित ससार में अशाति 
का होना सर्वथा स्वाभाविक है। सत्त, रज और तम के तारतम्य मे, विषव- 
वीचियो के विश्व-ब्यापी क्षोम में, भेद-मूछक स्वार्थों के सपर्ष सें शान्ति 
कैसी ? अस्तित्व की दो अवस्थाये हे। पहली स्थिर है, दूसरी गतिमान्‌ 
है। जो स्थिर है, वही शान्त है और जो गतिमान्‌ है--चचर है, पह 
अश्ान्त है। अस्तित्व की जो अवस्था स्थिर ओर शान्त है, वहों भादि 
और अतिम भी है। गति और अज्ञान्ति के मूछ में भी वह विद्यमाव 
है। गति एक ऐसी अवस्था का ताम है जिसकी कल्पना ही स्थिरता 
की कल्पना के बिना सभव नहा । अतएवं स्थिरता एक तिकालाबाधित 
अवस्था का नाम है। यह अवस्था अवादि कार से चली आई है, वर्तेमान 
में दनी हुई है और अनन्द काल त्तक वनी रहेगी। यथा में वह देश 
और काल से परे है। यति उसका बाहरी विकृत एवं सायावी रूप है। 
गति के साथ साथ ही तो देश और काल का निर्माण होता है। अबड 
और सर्व-व्यापी अस्तित्व की गतिमान्‌ अवस्था का नाम ही तो जगएू 
है । जगत्‌ कहलानेवाली यह अवस्था देश (59808), काल (7४४०) 
और कार्य-कारण-सम्बन्ध ((छ05&प/००) से बोत-ओत है। जहाँ 
तक गति है, वहाँ तक जगत्‌ है और जहाँ तक जगत्‌ है वहाँ तक देग, 
काल और कार्य-कारण-सम्बन्ध है। यदि ऐसा भी कहे तो कोई हर्ज नह 
कि जो गति है, वही जगत्‌ है और जो जयतू है वही देश, काछ और 


द्श्ट 
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कार्य-कारण-सम्वन्ध है । तीतों बयायय में पर्यायवाची शब्द-योजनाये है ॥ 
तीनो त्रियुगात्मक है । इन्हीं त्रिगुणात्मक तीनो के पारस्परिक तारतम्य, 
आकर्षण, विकपेंण, क्षोम तथा आदोलन से अजान्ति उत्पन्न होती हूँ । 
अतएव अस्तित्व को मूलगत और अक्ुण्ण गात्यवस्था से स्थूलदृप्ट्या 
भिन्न अशात्यवस्था का नाम हो जगत्‌ अयवा ससार हूँ। गति ही 
जगत्‌ है और गति में स्थिरता नही, अशाति है। अतएवं जगत्‌ और 
अशाति दोनों समानायेंक शब्द है । इस जगद्ूूरी अशाति और बज्ञाति- 
रूपी जगत्‌ में जाति-स्थापन करने की समस्या उसी दिन उत्पन्न हो गई, 
जिस दिन सृष्टि का सूत्रपात हुआ। सृष्टि के अंत तक वह किसी न 
किसी अश् में बनी रहेगी । जाति में तो ससार का रूय ही हो जाता है + 
बव प्रशइन यह उपस्थित होता हैँ कि शान्ति चाहिए ही क्यो, 
अशान्ति क्यो न सही ? इस प्रइन का यथोचित उत्तर देने के पहले हम 
इतना समभ छें कि ऐसा प्रइन मनृष्य की अकेली ताकिक बुद्धि ही कर 
सकती है। हृदय तो ऐसा प्रश्न ही करने के लिए सहमत नही होता ६ 
मनुष्य के अन्त'करण को शान्ति स्वभावत' प्यारी लगती है; क्योकि वह 
तो मनुष्य की आत्मा का मूलगत स्वभाव है। अपना स्वभाव किसे प्यारा 
नही लगता ? अपनी जीव-दशा में आत्मा किसी भी श्रेंणी में हो, पत्थर 
से प्रभात्मा तक वह जान्ति का प्रेमी है। पृथ्वी पर अदृष्ट-रूप से चलता 
हुआ क्षुद्रातिक्ुद्र कोडा अपनी सारी शक्तियों को समेंट कर और उस्ती के 
सहारे अशान्त हृदय से घटे भर में एक इच के हिसाव से अविराम 
गति से चला जा रहा है। किबर, किस इच्छा से और क््यो ? वनस्पति 
तथा भाषि-ससार में अज्ञानी जीवघारी जीवन-सग्राम में छडते-कगडते' 
रोते-हेसते, हप-विषाद की उयलू-पुथल में उतराते हुए, मार-काट और 
छूट-पाट के भय्रकर स्वार्य-सघर्ष से गुजरते हुए आख़िर किवर जा रहे 
हैं, वे चाहते क्या है ? एक ज्ञानी एकान्त मे आसीन होकर नेत्रो को 
बन्द करके इन्द्रियो को अन्तर्मुखी बनाता हुआ किसका चिन्तन कर रहा 
इन तौतो के तरीके, सावन-शक्ति और आत्म-जाग्रति भले ही भिन्न- 


0, 


मित्र अब्रवा ध्यूनाविक हों, पर तीवों का हक्ष्य-विदयु एक है। 
भूल और ज्ञानी, दुर्वक और वहवात्‌, कुछो और श्रीमान्‌ तभी अपनी- 
अपनी अवत्या में अश्न्त हैं। सव कुछ हैँ; पर सबको कुछ वे कुछ 
चाहिए ही। 

हजारों स्वाहिशें ऐसी कि हर स्वाहिश पै दम निकले 

4हुत निकले मेरे अरमान, फैकित फिर भी कम निके 

वह कौन-सा अरमान है जो हर दिछ में मौजूद है, थो जय 
बाबल्ा वना रहा है और जिसे संसार की सारी खटपट अपनी 
प्रेरणा पा रही है? बह है भान्ति की इच्छा और उसकी तछाश। 
स्वार्थी और परमार्थी दोनों उसके उपासक है। अतएुव उपगुंक्ा प्रह का 
उत्तर तो यही है कि शान्ति की इच्छा करवा प्रत्येक जीववारी का सतमाव 
है, चाहे उसकी ज्ान्ति-कत्पना कितनी ही ओछी हो कौर उत्ते प्राण करे 
के साधन कितने ही विभिन्न हो। ससार इसी भान्ति को भौतिक पु 
में/हूँढ रहा है भौर ज्ञानी महात्मा इसी शान्ति की तलाग अपने वक्ता” 
करण मे किया करते है। साध्य सवेका एक ही है, पर साधन बौर हि 
मिन्न-मिन्न है । शान्ति साध्य है और हमारी सारी कर्मप्यता उचित अत 
अनुचित प्रकार से उसी के छिए है। 
; इस बगान्त ससार में शाल्तिन्सतता सम्पूर्णतया स्थापित कला बी 
असम्भव है, तथापि किसी अश्ञ में वह शक्य और भावहयक भी है। उसके 
बिता जन-संमाज की प्रगति समव नही ही सकती। इसी कारण दुनिया 
की तासीर को समभझते-बूमते हुए भी सज्जन होग जन-समान में गा 
स्थापन के लिए ही प्रयलगीह रहते आये हैं। छोकतायक तेतानों 
तथा महापुरुषों का जीवतोहेश्य ही यही हुआ करता है। हमार 
अवस्था की रचना भी सर्व-साथारण छोगो की स्ार्यओरित कुत्ते 
प्रवृत्तियों को अनुभासित करके समाज में वास्ति-्थापन करे के बकि 
से ही की गई है। ताल यह कि हज संसार के स्वायंगूलक स्वाभाविक 
सर तथा तज्जनित क्षोम एवं बश्ात्ति में जितनी शाक्ति बकाया और 
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सभव हो उतनी बनायें रखना मानवी सभ्यता का हमेशा से उद्देश्य रहता 
आया है। जो मनुष्य-जाति जितनी सम्य होती है, उतनी ही वह शान्ति- 
प्रिय होती हैँ। यथार्थ में मनुष्य की शान्ति-प्रियता ही उसकी सभ्यता 
का सच्चा मानदंड है। द्वेष, स्वार्थ-परता और कलह-शीछता अशान्ति 
फैलानेवाले मानवी दुर्गुण है, अतएव वे वर्बरता के लक्षण है। यदि मनुष्यत्व 
के इस मानदड से वत्तेमान युग की सभ्यताभिमानी जातियों की हम 
परीक्षा करें तो हमें कुछ ऐसे निर्णय पर आना पडता है जो उनके दावे का 
सर्वथा विरोधी हूँ । यो तो ससार की वाल्यावस्था से आज तक जीवन-सग्राम 
की बदौरूत प्राणियों में स्वार्थ और कलहशीलता वनी ही आई हैं; 
फिर भी इस बीसवी शताब्दी की दुनिया मे भी बबेरता के प्राचीन रक्षणँ 
किसी कदर कम नही दिखाई देते। प्राचीन काल में छोग अपेक्षाकंत कम 
चालाक तथा साधन-सपन्न थे और जन-सख्या की कमी के कारण जीवन- 
संग्राम इतना उग्र नहीं था जितना आज है। इस कारण स्वार्थ-सघर्ष: 
की जितनी दुध॑र्षता एवं बीभत्सता इस युग में दृष्टिगोचर हो रही है 
उतनी इतिहास के पृष्ठो मे नही दिखाई देती। फिर हम किस बुनियाद पर 
दावा करे कि वत्तमान का जन-समाज अधिक सम्य है ” जज की दशा 
तो यह है कि पह्िचमी दुनिया के आक्रमणशील और आततायी राष्ट्र 
सरे आस अपने से कमज़ोर जातियों पर आघात कर रहे हैं और 
कोई इस अत्याचार का सुननेवाला ही नही। पश्चिमी राष्ट्र का नैतिक 
पतन यहाँ तक हो चुका है. कि वे खामखा दूसरी दुर्बल जाति के घरों 
में दिन-दहाडे घुसकर उनका सर्वेस्व छीन छेते हैं और बडी बेशरमी के 
साथ कहा करते है कि तुम्हे हमारी ज़रूरत हैं और इस जरूरत का ज्ञान 
तुम्हारी नासमभी के कारण तुम्हे खुद ही नही है। कैसी विचित्र समभ- 
दारी है इन समझदार सम्यो की! 

जिस समय ये पक्तियाँ लिखी जा रही हे उस समय की परिस्थिति 
को देख-सुनकर ऐसा कौन समझदार आदमी यह कहते का साहस 
करेगा कि आज की दुनिया इसानो की दुनिया है? जो सबछ और शक्ति- 


( ६१२ ) 


सपन्न हे वे अपनी शक्ति के दुर्पयोग से पतित हो रहे है और जो निर्बल 
और पराजित है, वे पुरुषोचित शक्ति के अभाव ही में पशुवत्‌ हो रहे है। 
+मनुष्यरूपेण मृगाइचरति ।” साराश यह कि आज के स्वय-कथित समय 
ससार में सबल और निर्वछ, दोनो के दोनो इसानियत से हाथ धो बेंदे 
है। पतन के कारण अरूग अलग हैं, परन्तु परिणाम' एक ही है। अभे- 
लोलूप परिचमी राष्ट्र आजकरू नख से शिश्॒ तक शस्त्र-सज्जित होकर 
इस पृथ्वी पर अपना आतक जमाये हुए बैठे हे, परस्पर एक दूसरे की 
ओर देखकर गर्जन-तर्जन किया करते है, अपनी फौजी शक्तियों का 
प्रदर्शन करते है और मौका पाते ही अपने से किसी कमज़ोर पर दूट पडते है। 
इस अनाचार के बिलकुल प्रत्यक्ष उदाहरण इटली और जापान के 
दुध्यंवहार हैं! वर्तेमाव इटली का खूँलार विधाता मुस्रोलिती सर-बसर 
अवीसीनिया पर अत्याचार कर रहा है, उसकी मरज्जी के विरुद्ध उसे 
हडप जाना चाहता है। पर दुर्बल अबीसीनिया की कोई सत्ता नही, 
उसकी कदण-कहानी सुनवेवाला कोई नही है। जापान की सैनिक शक्ति 
से कायल होकर और उसकी कूटनीति के चक्र से फसकर चीन की भी 
यही दुर्दशा हो रही है। फिर हिन्दुस्थान की निसबंत क्या कहे, उत्तकी 
दशा तो प्रत्यक्ष है। इनके सिवाय पृथ्वी पर अवेक छोटे-बडे स्थान हे 
जहाँ किसी न किसी पशिचमी राष्ट्र का बोल्बाछा है और जहाँ के मूंल- 
निवासियों का समुदाय या तो समाप्त हो गया या अत्यन्त तस्त दशा मे 
विद्यमान है। अमेरिका के 'रेड इडियनूस' का कही पता वहीं, रे 
गिने ही रह गये है। अफ्रिका के मूलनिवासी ह॒ब्शियों पर यूरोप और 
अमेरिका के गोरे राष्ट्रो का आक्रमण वर्षों से डारी है। अवीतीनिया 
हन्शी जाति का एक स्वततत्र राष्ट्र है। हन्शियों की महृत्त्वाकाक्षा को बह 
मूलाघार है। यदि उस पर आबात हुआ, यदि अवीसीनिया इटली से 
पराजित होकर अपनी स्वतत्र राष्ट्रीय! खो बैठा तो फिर हक्कियों की 
भविष्य अत्यन्त शोचनीय हूँ। है 
गत यूरोपीय महायुद्ध के समय से इन बीस वर्षों के इतिहास की वी: 


यदि हम दृष्टिपात करें तो अनायास ही प्रतीत होता है कि इस पृथ्वी 
पर ईर्ष्या, अविद्वास और युद्ध का आतक छाया हुआ है । बर्सेलीज की 
सधि के बाद जो शान्ति-कारू आया वह तो खुली हुई खून-खराबी 
से और भी भयकर सिद्ध हुआ हैं। इस काल में सभी पश्चिमी राष्ट्र अपनी 
अपनी सेनिक शक्ति बढाने में सलग्न रहते आये हे। जमंनी को कुचछ 
कर निर्जीव कर देने का प्रयत्न निष्फल हुआ। लाखो राइफले, हजारो 
मन वारूद, सैकडो मैशीनगन और पचासो तोप सधि की शर्तो के अनुसार 
नष्ट करके छाखो पौड सालू-ब-साल नूकसानी देते देते जर्मनी की 
अन्तरात्मा अधीर और उन्मत्त हो उठी। उसका जाग्रत स्वाभिमान 
हिटलर का रूप धारण करके ललकार उठा और नाजी सिपाहियो की 
फौजशाही (गा७०ए 7070:&0075॥89 ) स्वीकार करके जर्मनी के 
जन-समाज ने वर्सलीज के सधि-पत्र को राष्ट्र-सघ के सामने ही एक सिरे 
से दूसरे सिरे तक फाड डाला। आखिर कोई कहाँ तक बर्दाइत करे | 
सधि की शर्ते ही कुछ ऐसी थी कि उनके आधार पर यूरोपीय राष्ट्रो मे 
शान्ति-स्थापन करना असम्भव था। उन शर्तों का पालन कराने के लिए 
तथा उनके द्वारा उत्पन्न की हुई विषम-परिस्थिति मे अत्तर्राष्ट्रीय शान्ति 
बनाये रखने के उद्देश्य से ही राष्ट्र-घ का निर्माण हुआ था। अमेरिका 
के राष्ट्रपति विलसन की १४ शर्तें जहाँ की तहाँ रह गई। ऐसा भला 
आदमी स्वय अपने घर ही में बदनाम होकर तिरस्कृत हो गया। उसने 
नेकनीयती से काम लिया, इसलिए वह बाहर-भीतर दोनो जगह अनादुत 
हो बैठा। यूरोपीय जन-समाज में वस्तु-स्थिति तो ऐसी थी कि छोग 
युद्ध की खून-खराबी से बिलकुल अस्त हो चुके थे। वहाँ ऐसे बहुत कम 
कुटुम्ब रह गये थे जो युद्ध से खडित न हुए हो। लोगो ने रुधिर 
के आँसू पीकर यह अनुभव किया कि युद्ध एक बडी वदसूरत बला है। 
यह सा्वजनिक प्रेरणा, राष्ट्रसच (॥,6७28प९ ०१ 'छ075) की 
जननी हुई। परन्तु इस प्रेरणा को कार्य-रूप में परिणत करनेवाले 
सत्ताधारियों की भनोवृत्ति वेसी शुद्ध नहीं थी। युद्ध के व्यय-भार से वे 
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भत्त जरूर थे, परन्तु अपने सैनिक खर्च को पूरा करने तथा चलाने के 
लिए ही उन्होने वर्सेछीज के सबि-पत्र मे कुछ ऐसी अनुचित दातें' तय 
कराई कि उसके द्वारा छाई हुई वनावटी ज्ञाति युद्ध से भी सयकर हो गई। 
कुछ काल के बाद जर्मनी की उम्रता को देखकर छीग के सदस्य शकित होने 
लगे। युद्ध की आशका जो पहले से ही विद्यमान थी और भी वढ गईं। 
परिणाम यह हुआ कि सभी राष्ट्र अपने-अपने घरों में प्रच्छत्त रूप से 
युद्ध की तैयारी में, लय गये और प्रकट रूप से नि गस्त्रीकरण (08&7778- 
प्राय) की थयोजला भी पेण करने छगे। मुख में मेरे राम, बगल 
में हैं छुरीवाली कहावत चरितार्थ होने, छगी। मिथ्याचारियों का 
राष्ट्रसथ ऐसी ,हारूत में कितने दिनो तक टिक सकता था! उस्तकी' 
जड हिलने छूगी। उसके सदस्यो ने,ही उस पर आघात किये! अपना 
अपना मौका, पाकर सभी ने लीग के सिद्धान्तो. को ठुकराया। सबसे 
पहले तस्त जमेनी ने ही उसकी ओर अंगूठा दिखाया। बाद जापान की 
वारी आई और चीन में अपनी साम्राज्य-पिपासा को झ्ञान्त' करने के 
लिए वह लीग से अलग हो गया। अवीसीनिया पर अपना अधिकार 
जमाने के लिए आज इटली भी राष्ट्रत्नथ की ओर तिरस्कार की उँगलछी 
दिखा रहा हैं। इस तरह पाठक देखेगे कि सघ की प्रतिष्ठा विलकुल सो 
चुकी है, उसका वाहरी ढाँचा और प्रदर्शन-मात्र मौजूद है । 
इसमें तो किसी को सन्देह नही होना चाहिए कि राष्ट्र-सघ' का भविष्य 
आद्षाजनक नही है। उसका सबसे प्रधान कारण तो यह है कि जिस 
बुनियाद पर इस अन्तर्राष्ट्रीय सस्था की रचना हुई है वह बिलकुल नेतिकता- 
शून्य और कच्ची है। युद्ध के समय छोगो की सहायता और सहानुभूति 
प्राप्त करने के लिए मित्रराष्ट्रो ने इस बात की घोषणा की थी कि हम 
इस पृथ्वी को अनियत्रित सत्ता की वुराइयों से मुक्त करने के लिए 
(0 एाद्राए८ ६86 जञ0यांवे उध्ाह 407. 0०००००४०८९) जमंती 
का विरोध कर रहे है। परन्तु जब जमनी अमेरिका की मदद से परास्त 
कर दिया गया तो अमेरिकन राष्ट्रपति के उदार चौदह मन्तव्यों को इन 
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कुटिल राष्ट्रों नें ठदुकरा दिया और पूँजीवाद-असूत साम्राज्यवादी दृष्टि- 
कौण से प्रेरित होकर ही उन्होने राष्ट्र-लघ की रचना की। उसके निर्माण 
में इंगलेंड, फ्रास, इटली और जापान का ही विशेष योग था। ये चारो 
साम्राज्यवादी राष्ट्र हु और पृथ्वी के इतर देशों में अपनी अनियत्रित 
सत्ता चला रहे हैं। भला ऐसे लोगो के प्रयत्न से पृथ्वी पर प्रजा-सत्ता 
सुरक्षित रह सकती है? जो राष्ट्र स्वय दूसरो के जन्म-सिद्ध अधिकारों 
को छीनने पर तुले हुए हे और जो अपने से कमजोर जातियो पर नादिर- 
शाही गासन स्वय चला रहे है, वे किस मुह से ऐसा कह सकते हैं कि 
पृथ्वी पर प्रजा-सत्ता स्थापित करना उनका एकमात्र उद्देश्य हैं” फिर 
भी इन कुटिलकर्मा राष्ट्री ने ऐसा ही कहा और अद भी कहा करते 
है। परन्तु हमारी दुनिया अब सचेत हो गई है, अधिक धोखा नही खा 
सकती । वह अब समझ चुकी है कि राष्ट्रसघ के सचालक साम्राज्यवादी 
राष्ट्र केवल सो के सहायक हैँ, कमजोर जातियो की रक्षा करने की 
न तो उनकी मश्ञा है, न फिर ऐसे काम के लिए उनके पास साधन ही हे। 
जहाँ नोयत ही साफ नही, वहाँ मिथ्याचार के सिवाय' शेष कुछ भी नही 
रह जाता। 

नेतिक सिद्धान्त और सद्भावना का यह झोचनीय अभाव राष्ट्र-सथ 
के विनाश के लिए बहुत काफी थी। फिर भी उसकी दूसरी कमजोरी और 
भी है जो उसके दड-विधान (5%&॥०%0/ ) से सम्बन्ध रखती है । राष्ट्र- 
संघ का मुरुय मल्तव्य यह है कि सघ के सदस्यों के बीच किसी भी कारण 
से कोई हिंसात्मक विग्नह यात्रा युद्ध न होने पावे। यदि ऐसे दो राष्ट्रो 
में किसी तरह स्वार्थ-सघर्ष पैदा हो जावे तो वे अपना-अपना दावा लीग 
के सामने ही पेश करे और इस सस्था का जो अन्तिम निर्णय हो, उसका 
पालन करे। सघ का यह भो मनन्‍्तव्य हूँ कि यदि कोई सदस्थ उसके 
निर्णय की अवहेलना करे, तो उल्लूघनकारी राष्ट्र का सामूहिक रूप से 
लीग के सदस्पो के द्वारा आर्थिक बहिष्कार किया जावे। राष्ट्र-सघ 


का यही दड-विधान है, क्योकि उसके पास कोई अस्तर्शाष्ट्रीय सेना 
फा० ४० 


( इ२६ ) 


नहीं है। ऐसी सेना उसके पास रह भी नहीं सकती; क्योकि 
हिंसात्मक युद्ध के स्थान पर नैतिक प्रतिकार (ह०7्ं €्पुपएथंथाई) 
की भनुष्योचित प्रणाली का अचार करने के छिए ही तो उत्तकी सृष्टि 
हुई है। ऐसी दशा मे आधिक बहिष्कार (॥8007०ं० 9०३०० ) 
के सिवाय राष्ट्रगसघ के 'पिनलकोड' मे सघ की अप्रसन्नता प्रकट करने का 
कोई दूसरा साधन ही शेष नहीं रह जाता। 
परन्तु इत पच्थनरह वर्षो के अनुभव से यह सिद्ध हो चुका है कि यह 
दड-विधान किसी मर्ज की दवा नही है । पश्चिम के व्यवसाय-अधान राष्ट्र 
अपने आधिक सम्बन्धो में परस्पर ऐसे उलभो हुए है कि कोई भी 
एक राष्ट्र दूसरे का पूर्णतया आधथिक बहिष्कार नहीं कर सकता। ऐसा 
करना अपने को ही अर्थ-सकट में डालना है। जब किसी एक राष्ट्र 
के सम्बन्ध से ऐसी कठिनाई उपस्थित हो सकती है तो सामूहिक रूप 
से इस दंड-विधान को अमल में छाना तो एक प्रकार से असम्भव- 
सा प्रतीत होता है। जर्मनी और जापान दोनो ने लीग के निर्णय 
की अवहेलना की, परन्तु उनका आधिक बहिष्कार अमल में नही 
काया जा सका। ऐसे बहिष्कारों से पूँजीपतियों की पूंजियाँ खतरे 
में पड जाती है और वे ही अधिकाक्ष राष्ट्रों के इस समय भाग्य- 
' विधाता बने हुए है। फिर आधिक बहिष्कार का दंड-विधान व्यवहार 
ही कंसे हो” इसी अनुभव का आधार लेकर इटली भी ४स दड- 
विधान से निश्चित है और लीग के निर्णय को कोई महत्त्व नही देता। 
इसी निर्दिचतता से उत्तेजित होकर बह अबीसीनिया को हडप जाते 
पर तुला हुआ है और राष्ट्र-सघ की बहिष्कार-योजना की परवाह गही 
करता। तात्पर्य यह कि जिस संस्था की रचना में कोई शुद्ध 
सतोगुणी सिद्धान्त नही, जिसके सदस्यों की नीयत श्ाफ नहीं और जिनमे 
पारस्परिक सदमावना का एकान्त अभाव हो, जिसके दड-विधाद 
में व्यावहारिक सफलता की कोई गुजाइद ही नहीं ,और जो प्रजा- 
सत्ता के स्वमाव-सिद्ध विरोधी साआाज्यवादियों के द्वारा संचालित 


( इर७ ) 


हो, उसके प्रयत्नों से पृथ्वी पर शान्ति-स्थापन कदापि नहीं हो 
सकती । शान्ति की कुजी किसी और आदमी के पास है, मिथ्याचारी 
राष्ट्सघ उसे प्राप्त नही कर सकता। भ्रस्तुत प्रकरण में हमें इसी 
एक बात पर विचार करना हुँ कि शान्ति का यह देव-दुलंभ साधन 
किसके पास किस रूप में विद्यमान है। 

इस पृथ्वी पर चार बडे बडे महाद्वीप (एणाप्राशा|& ) विद्यमान 
है। एशिया, यूरोप, आफ्रिका और अमेरिका। इन चारो में से एशिया 
और आपफिका में काले, पीले, गोरे और भूरे आदमियो की बस्ती है और 
यूरोप तथा अमेरिका में सफेद जातियो का जन-समाज है। सफेद 
जातियाँ अधिक से अधिक सख्या में ईसाई-मतावलूम्बी है और उनकी 
संस्कृति एवं सभ्यता एक ही हैं। इसी कारण इन जातियों में राष्ट्रीय 
स्वा्-विरोध होते हुए भी मजहव और सभ्यता के आधार पर एक 
तरह की अन्तनिहित अभिन्नता हैं जिसके कारण वे एक दूसरे को 
परस्पर प्रत्तिष्ठा और प्रेम की दृष्टि से देखा करते है। एशिया 
और आफ़रिका के जन-शस्रमाज मे अनेक रग, अनेक जाति तथा अनेक 
मज़हबव के लोग रहते है। उनकी सस्क्ृतियाँ भी भिन्न-भिन्न हेँं। 
इस कारण एशिया तया आफ्रिका के छोगो में अन्तर्जातीय आदर, प्रेम 
और सवद्धता बिलकुल नहीं हैँ। वे एक दूसरे से उदाप्तीन और 
विमृख रहते आये है । आफ्रिका की चर्चा तो हम छोड ही दे, क्योकि वहाँ 
किसी सभ्य और होनहार जाति का निवास ही नही है। वहाँ इजिप्ट 
ही एक ऐसा देश है जिक्षकी सभ्यता किसी युग में बढी-चढी थी। 
पर आज तो वह मुसलमानों का देश हैँ और उसकी प्राचीन सम्यता 
की कम्धियाँ खोदी जा रही है।अधिकाश आफ्रिका या तो मरुख्णरू 
हैं या घना जगल है। इत महाद्वीप के मूलनिवासी बबेर हैँ और जगलो 
में यत्र-तत्र बिखरे हुए है। दक्षिण-आफ्रिका के अच्छे अच्छे सुविधाजनक 
स्थानों पर जो बडे-बडे नगर बसाये गये है, वे यूरोप की सफेद जातियों 
की सभ्यता, उद्यम और प्रभूता के परिणाम हैं। अतएव दक्षिण-आफ़्रिका 


( ६१८ ) 


"में सफेद जातियो का ही बोलवाला है, बेचरे काले हवशियों का मूँह 
काला तो है ही। , 


एशिया महाद्वीप में पाँच प्रमुख देश है, चीन, हिन्दुत्थान, 
अफगानिस्तान, ईरान और जापात। इसमें से जायान सबसे निराला 
है। उससे पश्चिमी दुनिया की भौतिक सम्यता से जीवन के अधिकाश 
साधन स्वीकार कर छिये हैं। इस कारण उसके आचार-विचार तथा 
जीवन-हक्ष्य भी बहुत कुछ परिवर्तित हो चुके है। जापान एक छोटाता 
दीप है और ऐसा हीप कि जिसका भूयर्भ बिलकुल सडानाला है। 
जन-सख्या वहाँ की बढती पर है और उसी अनुपात मे जीविका के साधन 
कम हो रहे है । इन दोनो कारणों से जापानी स्वभावत उद्यमशील हैं 
और उतकी बढती हुई जन-सख्या के लिए उनका देश पर्याप्त नही हैं। 
इसी लिए उन्हे चीन मे जापानी बस्ती बसाने की बड़ी ज़रूरत है। वे 
उच्चमशीक और रोज़गारी है, इसलिए उन्हे कच्चा माल भी कम छागत 
में चाहिए और चाहिए झाजार जहाँ उनकी बनाई हुईं चीजों की खपत 
हो। इस व्यावसायिक और साआाज्यवादी दृष्टिकोण से प्रेरित होकर 
जापान एशिया का ईंगछिस्तान हो रहा है। एक हाथ में तरायू और 
हूसरे भे तकतवार छेकर वह अपनी प्राचीन बौद्ध-सस्कृतिं से अपने 
वोनों हाथ थो चुका है। जापानी छोग पीली मगोद जाति के 
ही वशघर हे, परन्तु उतके पीढेपन मे कुछ सफेदी और छलाई को भश 
भी है। इस कारण वे परिचम की सफेद जातियो में ही अपयी गणना 
करने लगे है। 

जापान के सिवाय एशिया महाद्वीप के दो देश अफंगानिस्ताने 
जौर ईरान मुस्लिम मतावरूम्वी है। अरव के मरुस्थल में भी जो भोडी- 
सी आबादी है वह भी मुसछमीनो की है। कहने की आवश्यकता नहीं 
कि मुसलमान जाति अर्द मूच्छित-और बढ विज्षिप्त अवस्था मे हैं! उनकी 
-एक जातीय संस्कृति जरूर है, पर वह इस वैज्ञानिक युग को बिलकुल यही 


( ६२९ ) 


प्टती । धर्मांधता मुसछभानो की जातीय खासियत है । अतएव 
विवेक, विचार-स्वातत्रय और औदार्य के आघार पर जो प्रगतिशीलता 
उत्पन्न होती हैँ उससे मुस्लिम-मनोवृत्ति बिलकुल अछूती है । एशिया 
के मृसलमान देश यद्यपि स्वतत्र है, तथापि वे पश्चिमी राष्ट्रों की 
कुटिल नीति के शिकजे में पडे हुए हें। अतएव इस समय स्वतत्न राष्ट्रो की 
मण्डली में उनकी कोई विशेष प्रतिष्ठा नही है। न तो बे बुद्धिमान्‌ हैं, 
न विशेष उद्यमी है। फिर उन्हे राष्ट्री की पक्ति मे आदर का स्थान 
क्यो कर प्राप्त हो। 

अब रहे चीन ओर हिन्दुस्थान। ये दोनो बहुत बडे बडे देश हैं । 
'पहुले की आबादी चालीस करोड के ऊपर है और दूसरे की जन-सख्या 
पेतीस करोड हैं। यदि ये दोनो देश जाग्मत होकर मिल जावे तो 
उनका सामना करनेवाली इस पृथ्वी पर ईश्वर के सिवाय' कोई दूसरी 
शक्ति ही न रहेगी। पर दुनिया के दुर्भाग्य से चीन और हिन्दुस्थान' 
दोनो मुरदार हे। 'मुर्दे है पर मौजूद हे', यही उन्तकी राष्ट्रीय विशेषता 
हैँ। इन दोनो देशो की सभ्यताएँ बहुत पुरानी हैं और बहुत कुछ 
'मिल्ती-जुलती हैं। चीन में अब तो मुसलमान और ईसाई भी है, पर 
वहाँ की प्राचीन सस्क्ृति बौद्ध है। यह सस्कृृति भारतीय आय॑ं-सभ्यता 
की देनगी है। कदाचित्‌ यही कारण है कि दोनो देशो के दृष्टिकोण 
जाय समान हैं। उनकी वर्तमान दुरवस्था को देखकर हमे यह कहने का 
साहस नही होता कि उनके जीवन-लक्ष्य पारमाथिक हें। परन्तु इसमें 
सदेह नही कि उनका प्राचीन रूप वही था। वर्तमान में तो पारमाथिक 
दृष्टि का विकृत और खोखला रूप ही चीन और हिन्दुस्थान के जन- 
समाज मे दृष्टिगत होता है। चीन के लोगो में मजह॒बो की भिन्नता रहते 
हुए भी एक ही सस्क्ृति मौजूद है और इसी कारण वहाँ दो सगे भाई 
भिन्न-भिन्न मजहबो को मानते हुए भी एक ही घर में रह सकते हें। यह 
चीनियो की बडी सुन्दर विशेषता है। परन्तु अमागा चीन प्रान्तीय 
अमन्तस्य का शिकार है। एक प्रान्त से दूसरा प्रान्त हमेशा ऐठा रहता 


( ७३० ) 


है। इस कारण वहाँ कोई सार्वभौम सत्ता ही नहीं है। इप्ती.कारण वहाँ 
जापान की दाल भी गल रही है।' ्‌+ ५+०॥ 

हिन्दुस्थान साम्प्रदायिक विग्नह का शिकार है। इस देश के लोग 
बहुत दिनों से आपस में ही छड़ते आये हैं। जो छोग आपस की लड़ाई 
में ही व्यस्त रहते है, उनसे संगठन की सभावना कैसी और सगठत के अभाव 
में स्व॒राज कहाँ? इसी कारण हिन्दुस्थान परतत्र हैँ। यहाँल तो 
उद्यम है और न किसी तरह का बर्थोत्यादक व्यवसाय है। विदेशी दीजो 
के लिए यह देश एक खुला हुआ बाजार है। इस तरह पाठक देखेंगे 
कि एशिया में चीन और हिल्दुस्थात-सरीखे दो बढ़े बड़े देश विलकुक 
ढीले और निकम्मे है। उनमें राष्ट्रीय चेतनता नहीं, स्वाभिमान नही 
और इसी कारण अपने पैरो आप खडे होने की ताकत नहीं। इसी कारण 
इन दोनो दीर्घकाय देशो पर पहिचमी राष्ट्रो की आँले गडी हुई हैं। मध्य- 
पूर्व-स्थित स्वतत्र मुस्लिम देशों को अपने प्रभाव (59766 रण 
[70९८॥०४) और कूटनीति मे फेसाकर चीन और हिंन्दुस्थाच को अपने 
पत्रों के नौंचे दबोच रखना और अपना स्वार्थ-साधन करते हुए अपनो 
जीविका चलाना ही पाइ्चात्य देशों का मनोनीति राष्ट्रीय कार्य-कस 
है। तात्पयें यह कि एशिया की शियिल्ता ही पारचात्य राष्ट्रों के पार 
स्परिक वैमतस्य और कलह का कारण है। जिस दिन चीन और हिल्दुस्धान 
सचेत होकर स्वततत्र हो जावेगे और निरधमी जीवन छोड़कर विदेशी 
चीजी के लिए अपने अपने बाजार के दरवाजे बन्द कर देंगे, उसी दिन 
यूरोप का अतर्राष्ट्रीय मनोमालित्म बहुत कुछ घट जावेगा। एग्रिया के 
अरक्षित और मुक्तनद्वार देशो के कारण ही तो यूरोप के रोजगार 
देशो में इतनी ईर्ष्या फैली हुई है। 

यूरोप एक ऐसा महाद्वीप है जहाँ छोटे-बडे अनेक स्वतत्र राष्ट्र है 
उनमे ब्रिटेन, फ्रास, जर्मनी, इटली और रक्षिया प्रधान है। रशिया 
को छोड़कर शेष सभी देशो मे पूँजीवाले रोजगारियो का प्रभाव है। ड्न्ही 
हछौगो की इच्छा के अनुप्तार इन देशो की अतर्राष्ट्रीय वीति तिश्षिए 
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होती है। रोजगारियों को अपनी वनाई हुई चीज़ो की खपत के लिए 
हमेशा बाजार चाहिए और बाज़ार तो अपनी चोज़ो के छिए तभी पृर्णतया 
सुरक्षित रह सकता है जब उस स्थाव पर अपना राजनैतिक अधिकार 
भो हो। इस विचार-तरणी से प्रेरित होकर पूँजीपतियो के प्रभाव में 
रहनेवाले यूरोप के सभो रोजगारी राष्ट्र साम्राज्यवादी है। साम्राज्यवाद 
पूंजीवाद का औरस पुत्र है। इस कारण जहाँ एक है, वहाँ दूसरा भी 
रहता है। 

एशिया कृषि-प्रधान महाद्वीप है। उसकी भूमि रत्न-गर्भा हैँ। पृथ्वी 
को घुमा फिरा कर देखने से प्रतीत होता है कि ज़मीन का वह हिस्सा 
जो उष्ण-कटिबध का निकटवर्तों हैँ ओर जहाँ सूर्य की किरणे बहुत 
कुछ सीधी पडती हैं, बहुत समृद्धिशाली है। एशिया और आफ़रिका की 
तृतीय चतुर्था श भूमि इसी कोटि की है। इस्ष भूमिखण्ड में जितने देश हैं, 
वहाँ वनस्पति, अनाज, नाना प्रकार के खनिज पदार्थ तथा इतर कच्चे 
माल खूब कसरत से प्राप्त होते है। ऐसे देशो के निवासियों को जन्मत. 
श्रीमात्‌ समझता चाहिए। परन्तु जो जन्म से श्रीमान्‌ होते है, वे कर्म से 
शिथिल, लापरवाह ओर ढोले भो हो जाते है। बडे आदमियो के 
बच्चे अकसर ऐसे ही निकलते हँ। जहाँ जीविका का प्रश्न टेढा' नही 
है, वहाँ बहुत खटपट और दौडधूप की जरूरत नहों, खाना और आराम 
से पड़े रहना। हिन्दुस्यान ओर चोन के समृद्धिशालो बच्चे इसी तरह 
खाते-पीते आराम से पडे रहते थे। आरामतलबी ने उन्हे अकर्मण्य और 
असावधान वना दिया। पडे पडे शान्ति-पुर्वक तत्त्वज्ञान को बाते करते 
रहे। तत्त्वज्ञान ने सत्तार को मायावी रूप में परिणत कर दिया और 
भागे चलकर इस क्षणभगुर जीवन से सहज ही अनास्था उत्पन्न हो गई। 
ऐहिलौकिक विराग ने त्याग की मनोवृत्ति पैदा की और त्याग ने औदार्य 
को जन्म दिया। ओदार्य ने “वसुधैव कुटुम्बकम्‌” मान लिया। परिणाम 
यह हुआ कि जो इन एशियाई देशो मे आया, धर-द्वार बनाकर बस रहा। 
अपनी उदारता के कारण चीन और जापान दोनो हमेशा से मुक्तड्भार रहे। 
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एशिया की इस उदार मनोवृत्ति का यूरोप ने पूरा पुरा दुरुपयोग किया । 
पाइचात्य जातियो का जन्म और छालन-पारम जिस भूमि मे हुआ है 
उसमे उत्पादक शक्ति बहुत कम है। अतएव यूरोप की जातियाँ जन्मना 
वरिद्र हे। उनकी जन्म-भूमि उन्हे यथेष्ट जीविका नही देती। इसलिए 
उनके सामने जीवन-सम्राम का रूप बडा उम्र है। उद्यमशीलता तथा 
व्यवसाय के बिना उनको गुजर नहीं। इसी आवश्यकता ने उन्हे 
वैज्ञानिक बनाया और विज्ञान ने व्यवसाय को बढानेवाले आविष्कार दिये। 
इन आविष्कारो ने थोडे 'ही समय मे बहुत-सा मार तैयार करना शुरू 
किया। इसलिए बहुत-से कच्चे माल की जरूरत हुई और जरूरत 
हुई ऐसे बाजारों की--ऐसे देशो की जहाँ उनकी बनाई हुई चीजे खूब 
बिके। बाजार की इस जरूरत ने साम्राज्य-लिप्सा को जन्म दिया और 
इस लिप्सा ने यूरोपीय राष्ट्रो मे ककह का बीज बोया। बीज उगा 
और फलछने छगा। कच्ची हालत मे उस फल को 'आतक' या अज्ान्ति' 
कहते है और जब वह पक जाता है तो उसे भुद्ध/ कहते हे। इस समय 
इन्ही कलहशील यूरोपीय राष्ट्रो की बदोलत हमारी यह दुनिया अश्ान्ति 
और युद्ध के कच्चे-पक्के, कडवे फू खा रही है ओर आँसुओ से 
अपनी प्यास बुझा रही है। सभो साज्राज्यवादों यूरोपोय राष्ट्रो की 
आँखे एशिया और आफ्रिका के शिथिरू और अकमेंण्य देशो पर गडी 
हुई है। एशिया के चोत और हिन्दुस्थान-सरीखे बडे बड़े देश उतकी 
तृष्णा के शिकार हो चुके है । हिन्दुस्थान तो ब्रिटेन के पजो के नीचे 
पडा हुआ है और चीन जापान से अस्त है। आफ़्रिका की प्राय सभी 
उत्पादक भूमि यूरोपीय राष्ट्री के अधिकार मे आा गईं है। एक 
अबीसीनिया शेष बच रहा है उसे इटली आत्मसात्‌ करना चाहता है। 

ऐसी हाछत में यदि हम पदिचिमी राष्ट्रो की विग्नहशील मनोवृत्ति 
का निदान करना चाहे तो हमे कहना पडेगा कि एशिया और आफ़िका 
के निवासियों की असावधानी गौर अकर्मप्यता ही वर्तमान अशान्ति 
का कारण है। यदि इन छोगो मे राष्ट्र-भावना जाप्रत हो जावे और 
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सगठित होकर वे अपने-अपने घरो के द्वार यूरोप की वनी हुई चीज़ों 
के लिए वन्द कर दे तो परिचमों राष्ट्रों को साम्राज्य-लिप्सा कुठित हो 
जावेगी और चांज्राज्यवाद के क्षीण होते ही साम्राज्यवादी राष्ट्रों की 
अतिस्पर्दा तथा तज्जमित मनोमालिन्य भी नष्ट हो जावेगा। रोजयारी 
राष्ट्री की छालच को उत्तेजना देनेवाले स्थान ही जब इस पृथ्वी पर न 
रह जावेगे तो फिर उनकी पारस्परिक ईष्या का कोई कारण ही न 
रह जावेगा। जिस दिन यूरोप के व्यवसाय-प्रधान साम्राज्यवादी एव 
आक्रमणबीछ राष्ट्रो को इस्चन वात का अनुभव हो जावेगा कि अब 
एशिया और आफ्रिका मे उनकी दाल नहीं गल सकती, उस दिन इस 
पृथ्वी की अन्तर्राष्ट्रीय परिस्थिति अवायास परिवर्तित हो जावेगी। उत्त 
'दिन यूरोपीय राष्ट्रो को प्रतीत हो जावेगा कि फौजी ख़च्चें बढाने में और 
आपस के लडने में अब कोई छाम नही है। नि शस्त्रीकरण की समस्या 
उस दिन आप ही आप हल हो जावेगी। उस दिन उन्हें राष्ट्र-तघ की 
आवश्यकता ही प्रतीत न होगी। यदि हुई भी तो सघ की रचना 
तया दृष्टिकोण मे आवश्यक सुधार करना ही होगा। अभी तो वह जिस 
रूप में विद्यमान है, वह केवल कूटनीति और कलहशीलता का आवरण- 
सात्र है। अभी तो यह अन्तर्राष्ट्रीय सस्था विलकुल अन्तस्सास्-मून्य 
अवस्था में विद्यमान है। इस अवस्था में वह पृथ्वी पर श्ञान्ति-स्थापन 
करने का अधिकारी ही नहो है । 

इन्ही बातों पर विचार करके हमने अपनी यह निश्चित घारणा बना 
ली हूँ कि शान्ति की कुजी राष्ट्रसघ के हाथो में नहीं हैँ। फिर वह 
है कहाँ ? कहना न होगा कि इत पृथ्वी को उलभी हुई अन्तर्राष्ट्रीय समस्या 
को वही आदमी हल कर सकता हैँ और शान्ति की कुजी उसी के हाथ 
छग सकती हू जो प्रसुप्त और गाफिल एशिया को सावधान करके उसे 
यह सुझा दे कि उसकी सारी सपत्ति छुट चुकी है और यदि यही क्रम 
जारी रहा तो निकटवर्त्ती भविष्य मे उसका सर्वंनाग निश्चित हूँ। 
इस गम्भीर रहस्य को सुकानेवाछा इस समय पूर्वी ससार में एक ही 
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आवमी हैँ जो जन्मना वैश्य होने के कारण यूरोपीय राष्ट्रो की व्यवसायी 
मनोवृत्ति की खूब पहचान करता है ओर जो एक महान आत्मा होने 
के कारण न्याय-बुद्धि से प्रेरित हौकर किसी का किसी के द्वारा लुट जाना 
पसन्द नहीं करता। यह महापुरुष भारतीय आन्दोलन के द्वारा पृथ्वी 
की सभी अचेत जातियों को ऊध्वेबाहु होकर कह रहा है कि “भाई, 
पुप्त सब अपना अपना घर सेमालो, स्वदेशी तुम्हारा साधत हो, स्वराज 
तुम्हारा साध्य हो और इस तरह अच्तर्जातीय' सदभावना तथा शात्ति 
स्थापित करना तुम्हारे समष्टिगत आचरण का उद्देश्य हो।” परल्तु 
एशिया-निवात्तियों के कान बहरे हं, बुद्धि उनकी मन्द तथा विकृत हैँ 
और उनको आत्मचेतनता बहुत कुछ खो गई है। पर हंसमे जरा भी 
सन्देह नहों कि हिन्दुस्थात के इस वैश्य महात्मा के इन अत्यन्त 
व्यावहारिक उपदेश-वचनो में झान्ति-समस्या को हक करने की एक 
अमोध युक्ति छिप्री हुई है, एशिया का अबोध ज़न-समाज उसे समझे 
या न समझे। जब तक गाघी जी के इन अनमोल वचनों का आशय वह 
न समभेगा, तब तक शान्ति-समस्या ज्यो की त्यो बनी रहेगी और ऐसी 
हालत में इस पृथ्वी का कल्याण सभव नही है। एशिया की असावधानी 
ही अशान्ति का मूल कारण हैँ ओर उसको आत्मजाग्रति ही अन्तर्जातीय 
शान्ति की जननी सिद्ध होगी। 

साराश यह कि शान्ति की कुओजी राष्ट्रग्नघ के हाथी में नही है, 
ययाय॑ में वह महात्मा गाधी के स्वदेशी-सिद्धान्त में है। इस विषय की 
चर्चा हम किसी दूसरे अध्याय में स्व॒तन्त्र रूप से करनेवाले है। 

महात्मा गाधी ने इस पृथ्वी के जन-समाज को आज तक जितना कुछ 
उपदेश दिया हैँ उसका साराश निकालना चाहे तो हम उसे केवल तीन 
शब्दी में निकाछू सकते हे, अहिंसा, स्वदेशी और स्षत््याग्रह। पहले और 
तीसरे की विस्तृत चर्चा हम करे ही चुके है । दूसरे की मीमासा हम 
आगामी अध्याय में करनेवाले हे। यहाँ पर हम इतना ही कह देना 
प्रासगिक समझते हैँ कि यदि हम अहिंसा, स्वदेशी और सत्याशह 
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इन तीनो का जुमला निकालें तो उनका योगफल हमे अन्तर्राष्ट्रीय शान्ति 
( एश्शाक्रणा्श 2८४०० ) के रूप में दृष्टिगोचर होता है। 
इन तीनो का ऐसा आधार-आधेय सम्बन्ध भी हूँ। प्रकट रूप से 
अहिसा और चर्तें का आन्तरिक सम्बन्ध नहीं दिखाई देता, परच्तु 
दोनो विचार परस्पर सम्बद्ध हैं। चर्सा एक साम्यवादी अस्त्र हैँ। जहाँ 
उसकी चलन है, जहाँ घ रेलू उद्योग-बन्धे प्रचलित हैं, वहाँ पूँजीवाद पप 
नही पाता। पूँजीवाद के अभाव में साम्राज्यवाद विलकुल निरयेक सिद्ध 
होता है और जहाँ साम्राज्य-लिप्सा नहीं, वहां फौज और हिसात्मक 
लडाइयो की आवश्यकता ही क्या रह गई ? अतएवं चर्खा अहिसात्मक 
परिस्थिति का विधाता है । अन्तर्राष्ट्रीय शान्ति का साधक वही हो सकता है। 

इस तरह पाठक देखेगे कि महात्मा जी को अहिंसा और चर्खे (स्वदेशी 
सिद्धान्त) में परस्पर घनिष्ठ सम्बन्ध है। फिर जो मनुष्य अहिंसात्मक 
भनोवृत्ति से घरेलू उद्योग-धन्धो के द्वारा ईमानदारी की जीविका 
चलाता है, वही आदमी सदाचरण-शील, सच्चा सत्याग्रही भी हो सकता 
है। यथार्थ में सत्याग्रह मनुष्य का दैनिक कार्यक्रम है। सत्य-पथ पर 
तो सभ्य मनृष्यो को हमेशा और प्रतिक्षण आरूढड रहना पडता है। 

अतएव सत्याग्रह के इस व्यापक आशय को स्वीकार करके यदि हम कहना 
चाहे तो कहना होगा कि जो अहिंसात्मक मनोवृत्ति से परिश्रम करके 
अपना जीवन-निर्वाह करता है और जो कभो किसी की रोटी नही 
छीनता, बह आदमी प्रतिदिन का सत्याग्रही है। इस तरह महात्मा जी 
की अहिसा, स्वदेशी और सत्याग्रह तीनो परस्पर सम्बद्ध विचार हे और 
तीनो शान्ति के सहायक और सपादक हूँ। अत्तर्राष्ट्रीय अशान्ति का 
वैज्ञानिक उपचार भी इन तीनो के मेरू से तैयार हो जाता है। इसी के 
प्रयोग से साम्राज्यवाद-ग्रस्त जन-समाज अपने उत्कर्ष के दिन देख सकेगा, 

अन्यथा! नहीं । इस तरह पाठक देखेगे कि ससार को शान्ति-समस्या 
पूँजीपतियो के सकेत पर नाचनेवाले राष्ट्र-ततथ से सुलकने की चही। 

उसे हल करने का सच्चा और स्थायी तरीका एशिया और आफ़रिका कौ 
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दलित जातियो के हाथ हैं और वह तरीका यावी जी का बताया हुआ 
हैं अहिसा-स्ववेशी-सत्याग्रह' का प्रयोग ही हूँ । 

हम पहले कह आये है कि यूरोपीय राष्ट्र जन्म से दरित्र है, क्योकि 
उनकी अनुत्पादक एवं तुषाराहत भूमि से उन्तका यथेष्ट छाहन-पालून नहीं 
हो सकता। परन्तु वे अपनी उद्योगशीछ प्रवृत्ति से भाछमाल हो रहे 
है। फिर भी अपनी परिस्थिति से होन होने के कारण उनके स्वभाव में 
दरिद्रता अभी भी बनी हुईं है। छारूची मनुष्य चाहे कितना भी श्रीमानृ हो, 
दरिद्र ही कहछायेगा। ऐसे छोग विपुल सम्पत्ति के स्वामी होकर भी 
हृदय से सकीर्ण और अनुदार ही होते है। उनसे सहायता की आश्वा करता 
व्यर्य है। जो दूध्रो को छूट कर अपना ख़जाना पूरा करते है उनसे 
उदारता की आशा क्योकर हो सकती है ? ऐसे आदमियों के द्वाथ किसी 
की भी सपत्ति सुरक्षित नही रह सकती । जिन छोगो के जीवन का साध्य 
ऐहिक सुश्ोपभोग हो, साधन द्रव्य-सचय हो, स्वार्थ ही जिनका परमार्ष 
दो और पर-पीडन तथा प्रवचता जिनके जीवन का निरिचित कार्यक्रम 
हो, ऐसे छोगो से जनसमाज का कल्याण शक्य ओर सभव नही। 

एश्षिया-निवासी राष्ट्री की मवोवृत्ति बिंलकुछ इसके विपरीत है। 
वे जन्म से श्रीमान्‌ हैं। उनकी पृथ्वी अपनी उत्पादक शक्ति मे 
लासानी है। उच्के यहाँ जीवन के सभी भीतिक साथनों की विपुलता 
है। अतएवं जन्म से श्रीमान्‌ होने के कारण वे स्वभाव से उदार हैं। 
इतने उदार हैं कि उनकी उदारता ओर दानशीछता अपनी उचित सीमा 
को पार करके दुर्गुण का रूप धारण कर चुकी है। अपने इस अनुचित 
औदार्य के कारण उन्होंने विदेशियों का सहर्ष स्वायत किया, बंसने की 
पर दिये और रोजगार के लिए अपने वाजारो के द्वार खोल दिये। 
प्परिणाभ यह हुआ कि वे कुछ ही वर्षो में छुट गये। 

हिन्दुस्थान की दुदेशा तो ठोक ऐसी ही हो रही है । जिस देश में किमी 
समय दूध और शहद की नदियाँ बहती थी, वहाँ आज स्वच्छ जल भी 
भ्ीने के लिए दुष्प्रप्य हो रहा है। जहाँ छोग पशुओं को अनाज खिलाया 
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करते थे, वहाँ आज लाखो मनुष्यो को दिन भर में एक वार भी भर 
पेट खाने को अन्न नही मिलता और पशुओं को सूखी घास भी मयस्सर 
नही होती। यथार्थ में हिन्दुस्थान एक ऐसा देश हूँ जहाँ कुछ थोडे से 
स्वार्थी श्रीमानों को छोडकर दरिद्रता घर-घर नगी नाच रही है। जहाँ 
जन-समाज के अन्नदाता किसान कुली से भी गये बीते हो रहे हो, वहाँ की 
दरिद्रता की सीमा कौन वाँघे ? अपने औदार्य और असावधानी की 
बदौलत ही हिन्दुस्थान वर्तमान दुर्दशा को प्राप्त हुआ है। तात्पर्य यह 
कि जन्म से सपत्तिशाली होकर भी हिन्दुस्थानी अपने कर्मो से दरिद्र 
हो गये है। यूरोपीय राष्ट्रो कौ दणा ठीक इसके विपरीत है। वे जन्मः 
से दरिद्र होकर कर्म से श्रीमान्‌ हो गये है। 
हमारी बह पृथ्वी यथार्थ मे एक द्रव्य-कोष है । सृष्टि-विधाता ने 
मनुष्य को जन्म देने के बहुत पहले ही भूगर्भ में बहुत-सा द्रव्य सचित' 
कर दिया है। पृथ्वी का ऊपरी धरातल कई राष्ट्रो में विभकत है।' 
सभी जातियाँ अपनी-अपनी जमीन पर अपना अधिकार जमाये वेठी 
हैं। परन्तु सभी देशो की उत्पादक शवित एक वरावर नही है। अपनी, 
जमीन से किसी को यथेष्ट खाद्य सामग्री प्राप्त हो सकती है, किसी को 
जरूरत से कम और किसी को जरूरत से ज्यादा भी मिल सकती है। 
हम पहले कह चुके हें कि यूरोप की जातियो को उनकी जमीन 
से इतनी भोजन-सामग्री उपलब्ध नहीं होती जितनी कि उन्हे चाहिए 
और इसी लिए उन्हे कछ-कारखानो मे उद्यमी जीवन व्यतीत करना पडता 
है। उन्हें बाहर से पैसा चाहिए और भोजन भी चाहिए। वे ऐसे दरिद्र 
है। अब यदि इस॑ पृथ्वी को एक तिजोरी मान ले, तो ऐसी हालत मे यह 
प्रदन उठता है कि उसकी कुजी किसके सुपुर्द की जाय, उसका नैसगिक 
अधिकारी कौन है ? कौन आदमी इस उत्तरदायित्व का यथोचित निर्वाह 
» फेरेगा और किससे ऐसी आशा नही की जा सकती ? हमारी राय मे 
इस प्रश्न का उत्तर देना बहुत ही सहज है। साधारण-सी बात है कि 
जब किसी सार्वजनिक कोष को सुरक्षित रखने का प्रइनः आता है तो 
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'वह उसी आदमी के सरक्षण तथा देख-भाल मे रखा जाता है जो स्वय श्रीमान्‌ 
होता हूँ। सपत्ति-रक्षा की जिम्मेदारी दरिद्र को कभी नही दी जाती; 
क्योकि प्रकोभन में पडकर वह समवत चोरी कर सकता है। परन्तु 
एक श्रीमान्‌ से ऐसी आश्का नही हो सकती है, भले ही उससे धोजा 
खाना पडे। कारण इतना ही है कि विपुलता की गोद में पछा हुआ 
मनुष्य चाहे कैसा भी अनाचारी हो; न्यूनाधिक अश्ञ में वह पैसे से उदार 
तो होता ही है। इसके विपरीत जो मनुष्य जन्म से दरिद्र होता है, वह 
चाहे कंसा भी सदाचारी हो, परन्तु द्रव्य की लालच तो उसे रहेगी। 
सौ मे नब्जे दरिद्वी द्रव्य के लालायित तो जरूर ही रहते हे। तात्पयें यह 
कि धन के सम्बन्ध में उनमे आवश्यक उदारता एवं निस्पृहता नहीं आा 
सकती । उनकी यह कमजोरी परिस्थिति-श्रेरित है। 

उपर्युक्त विचारो से यह निष्कर्ष अनायास निकलता है कि पृथ्वी के 
द्व्पकोष की जो तिजोरी हैँ उसकी कुजी का यथार्थ अधिकारी एशिया 
है, यूरोप नहीं। जब से यह कुजी पदिचमी दुनिया के हाथ छगी है 
सब से उसने सिवाय बेईमानी के दूसरा काम नही किया। पृथ्वी भर 
का बहुत-सा पैसा पादचात्य राष्ट्र हडप चुके हे। पृथ्वी की आधिक व्यवस्था 
का शासन-सूत्र अपने हाथो में लेकर वे औरो के अधिकारों पर प्रकट 
एव प्रच्छन्न रूप से आक्रमण करने जा रहे हैं, बहुत कुछ कर चुके है। 
एशिया और आफ्िका दोनो उनकी शोषण-क्रिया से ज्जेरित हो रहे है। 
जब तक इन दोनों महाद्वीपो के निवासी इस बात पर मनोनिवेशपुर्वक 
विचार न कर छे कि किस तरह वे पदिचिमी राष्ट्रो की अर्थ-नीति से दलित 
द्वो चुके है और किस प्रकार उससे बचना समव है, तथ तक उन्हे अपने 
कल्याण का मार्ग सूछ ही नहीं सकता। इस मार्ग का सुमानेवाला 
इस समय' सारे एशिया में एक ही आदमी है) यदि उसकी वाते एशिया 
और आफिका के गले उतर जायें, यदि छोग शुद्ध स्वदेशी ज़्त धारण , 
करना अपना कत॑व्य माने, यदि वे अपने लिए आवश्यक चीज़े पर ही 
में बनाने छगे, और यदि इस, प्रकार प्रश्चिमी राष्ट्रो की अर्थ-शोषण- 
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क्रिया कुठित हो जाबे तो छाहछची रोज़गारियों के रोज़गार मन्द पड़ 
जावें, साम्राज्यवादियों के हौसले ठडे पड जाये और उच्हे आपस में 
लडकर वबान्तिभग करने की आवश्यकता ही प्रतीत न हो। 

तात्पर्य यह कि गान्ति की समस्या गाघी-प्रतिपादित स्वदेशी सिद्धान्त 
से ही हलू हो क्षकती है। इस सिद्धान्त के रूप और रहस्य पर अब' 
दूसरे प्रकरण में विचार करेगे। 


अध्याय ३१ 


] शी 
स्वदेशी आर स्वराज 
हमारे राष्ट्रीय आन्दीलन के साहित्य में इन दो भब्दो का वहुत अधिक 
प्रचार हैं। थो तो सर्वसावारण छोग इनका कामचलछाऊ मतलव निकाल 
छेते हैं, परन्तु इनका सर्वांगीण आशय तथा अन्योन्य-सवव वहुत-से लोग 
सममभने हैँ, इस वात पर हमें सन्देह है। स्वदेशी' और स्वराज दोनो 
की मीमासा हम एक ही प्रकरण में कर रहे है। इसका कारण केवल 
यही हैं कि दोनो स्व-मूलक है और दोनी की विचार-सगति एक ही है। 
स्वराज स्वरदेणी का ही एक अग है । स्वदेशी राज (4 47777४४67807) 
को ही स्वराज कहने हैँं। इस दृष्टि से देखने पर प्रतीत होता है कि 
स्वराज से स्वदेशी! का आशय-विस्तार बहुत अधिक है। फिर भी 
दोनों मत्रद्ध है। क्योकि दोनों का सैद्धान्तिक मूछ एक ही है। गहाँ 
पर हमें उश्ती विषय पर विचार करना अभीष्ट हूँ । 
इस सयार में जितने जड-चेतन पदार्थ है सभी का अस्तित्व क्रुछ विशेष 
नियमों के द्वारा सचादित होता हूँ। कुछ प्राकृतिक नियम तो ऐसे है जो 
सर्वगत होकर सभी क्यानी पर एक समान काम करते है । उत्पत्ति 
और बिनाण के नियम यृष्टि के एक छोर से दूसरे छोर तक एक समान 
प्रचलित है। जो रचना भाज होती है उसका विनाथ एक ने एक 
दिन अबब्यम्मावी है। जह-चेतन सभी इस बात के कायल हैँ। अमर 
तत्त्व एक ही है; शेप सबकी उत्पत्ति है और सहार भी है। “लें्रकर्षण' 
(एणाध्छं ००) भो एक ऐसे सर्वव्यापक नैसगिक नियम का उदोहिदग 
है। एक ही गति से कम्पमान होनेवाने अगुपरमाणु (7770७7०॥४) 
एक ही स्थान पर विच कर एकत्रित हो जाते हैं और पढदार्थ-विेष 
की रचना करते हैं। समान कम्पगति में रहनेवाले परमाणुओं में यदि 
द४० 


( एइडे१ ) 


न॑ंसगिक स्नेहाकर्षण विद्यमान न रहता तो इस नामरूपात्मक सृष्टि की 
रचना ही न होती। साराग यह कि उत्पत्ति, स्नेहाकर्षण और विनाश 
(विकर्षण) इस जगत में सभी जगह अपना-अपना काम कर रहे हूं । 
सृष्टि के यही तीन सर्वव्यापक नियम हे। 

इनके अतिरिक्त कुछ ऐसे भी प्राकृतिक नियम है जो वस्तुविद्येष 
की उत्पत्ति-क्रिया, विकास एवं विनाग-साधन में काम करते हुए दृष्टि- 
गोचर होते हैं। ऐसे नियम समष्टिगत नही, वर्गंगत होते हँ। वृक्षों की 
उत्पत्ति और बाढ के लिए जिस परिस्थिति और जिन साधनों की आवश्य- 
कता होती है उनसे आकाश में मेंघो की सृष्टि नहीं हो सकती। पौधे 
वही अकुरित और पल्लवित होते हे जहाँ उन्हें खाद, पानी, हवा और 
सूर्य की गरमी पर्याप्त मात्रा में मिल सकती है। जब बीज किसी उपजाऊ 
जमीन पर डाला जाता है, तो वह पृथ्वी और जल के सयोग से अकुरित 
होता है। तत्परचात्‌ उस पौधे को हवा से त्ाजगी तथा हरियाली मिलती 
है और सूर्य की किरणो से उसकी वाढ होती है। जिस तरह की हवा 
से वह पुष्ट होता है उससे इतर जीवधारियों को हानि पहुँचती है। जिन 
प्राकृतिक नियमों से आकाश में मेघो की सृष्टि होती हूँ वे विलकुछ 
भिन्न हे। सूर्य की किरणे जब समुद्र पर पडती हूँ तो उनकी उष्णता से 
पानी भाफ बनकर सृक्ष्मातिसूक्षम जलकणो के रूप में ऊपर की ओर 
उडता हैँ। किसी उँचाई पर पहुँचकर ये जलूकण परस्पर एक दूसरे 
के संघर्ष में आकर घनीभूत हो जाते हे। फिर वे भारी होकर वायु की 
प्रेरणा से कही भी वर्षा के रूप मे बरस पडते हे । इस तरह पाठक देखेंगे 
कि वृक्षों और मेघो की उत्पत्ति, विकास और विनाश की क्रियाओ को 
सपादित करनेवाले प्राकृतिक नियम एक दूसरे से भिन्न होते है। दोनो के 
अस्तित्व की गति-विधियाँ ओर परिस्थितियाँ एक दूसरे से भिन्न होती है। 
मेघो की उत्पत्ति भूमि पर नही होती, न फिर वे जमीन पर वृक्षों के समान 
स्थिर होकर रह सकते है। पृथ्वी पर तो वे बडी बडी बूं दो के रूप में ही 
गिर सकते हे। उसी तरह वृक्षों की जडे आकाश में नही फैल सकती, 

फा० ४१ 
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न फिर वे मेघो के समान चलायमान ही हो सकते हैं। वृक्षों का स्वदेश 
भूमि है और मेंघो का स्वदेश आकाण। वृक्षों की उत्पत्ति और विकास 
के नियम कुछ और है और मेघो के कुछ और | 
इन दो उदाहरणों से पाठकों को इस वात्त का परिचय मिल सकता 

है कि इस सुष्टि में वस्तुओं के भिन्न भिन्न वर्गों की रचना और सहार 
भिन्न-भिन्न परिस्थितियों में भिन्न-भिन्न नैसगिक नियमो के द्वारा सपादित 
होते हैं) जीवधारियों की भी यही दगा है। व्योमचारी पक्षियों को 
यदि हम पानी में डुबा दे तो वे मर जायेंगे। उसी तरह जल की रहनेवाली 
मछली को हम बाहर ज़मीन पर डाल दें तो वह तडप तडप कर प्राग 
छोड देगी। ध्रूवों के आसपास रहनेवाले सफेद रीक यदि सहारा के 
मरस्थल में छोड दिये जायें, तो वे वच नही सकते। इसी प्रकार मरुस्थल- 
“निवासी ऊंट यदि श्रुव-प्रदेश में पहुँचा दिया जावे तो बह सरदी से ठडा 
पड जावेगा। तात्पयें यह कि प्राणियों की उत्पत्ति जिस परिस्थिति में 
होती हैँ, उसी में उनका विकास भी सभव है, अन्यव नही । जिस वातावरण 
में एक का विकास है उसी में दूसरे का विनाश है। मनृष्य का वच्दा 
यदिं भेडियो की भाँद में जन्म ही से पालाजावेतों वह मानवी गुणों का 
विकास नही कर सकता। ने तो वह भेडिया ही सम्पूर्ण रूप से वन सकता 
है, न फिर वह मनृष्य ही रह जाता है। सिंह का बच्चा यदि श्गालो के 
समुदाय में पाछा जावे तो समवत. श्गालों के समान ही वह भीर हो 
जावेगा और सिंह की निर्मयता उसके स्वभाव से तिरोहित हो जावेंगी। 

डस तरह वह न तो पूरा सिंह ही रहेगा, न पूरा श्यूयाल । बह एक विचित्र 
और विक्ृत जीववारी का रूप घारण कर लेगा। साराभ यह कि मनृष्येतर 
आपियो की उत्पत्ति और सम्यक्‌ विकास के लिए खास-खास परिस्थितियों 
नी आवश्यकता हुआ करती है ! हि 

मनुष्यत्व के मानदड से सव मनुष्यो की एक ही जाति ह्‌। 
आ्राणि-जास्त्र में उतका वर्ग (59०७०७) एक ही माना गया है! 
परन्तु यह वर्गीकरण केवछ भीतिक दृष्टि से ठीक है। सस्काद और 


(डरे) 


सम्यता के दृष्टिकोण से मनृष्यों की अनेक जातियाँ इस पृथ्वी पर 
विद्यमान हे। यहाँ पर हमें भिन्न-भिन्न मानवी सम्यताओं क्री बच्छाई 
अथवा बुराई ने मतरूव नही, मतलव है उनकी भिन्नता एवं विशेषता 
से। अपनी खास परिस्थिति यानी पूर्व इतिहास, परम्परा जौर 
वत्तमान वातावरण के कारण, प्रत्येक मनुष्य-जाति के स्वभाव, 
जआाचरण, योग्यता तथा जीवन-लल्य में खास-खान विजेषतायें 
होती हे, गुण भी होते हैं और दोप भी रहने है । मनुष्य की सभी जातियाँ 
गृूण-दोषमयी है । कई गृण जो एक जाति मे पाये जाते है, दूसरी में नही 
मिलते। उसी तरह एक का दोष भी द्सरे में नही पाया जाता। ऐसी 
हालत में प्रश्न यह उपस्थित होता हूँ कि मनुष्य-जातियो की उन्नत्ति 
किस प्रकार सपादित हो। हमारे सामने दो आदमी है, एक हिन्दुस्थानी 
और दूसरा अँगरेज़ । हिन्दुस्थानी की मानसिक रचना का जव हम विश्ले- 
यज करते हू तो हम उसमें कुछ गुण भी पाते है और छुछ दोष। उसी 
सरह अररेज़ में भी गूण-दोष का समिश्रण पाया जाता है। ऐसी हालत 
में इन दोनों मनुष्यो को अपने अपने विकास के लिए क्या करना चाहिए ? 
यदि हिन्दुस्वानी बेंगरेज़ हो जावे यानी उसका सोलह जाने बनुकरण करने 
लूगे तो उसका परिणाम यह होगा कि वह स्वय अपने गुण तो खो देगा- 
क्योकि किसी गुण को खो देना सहज हँ--पर इस वात पर सन्‍्देह 
है कि वह बँगरेज के स्वभाव-सिद्ध गुणो को प्राप्त कर सकेगा अथवा 
नहीं। ठीक यही हालत हिन्दुस्थानी का सम्पूर्ण रूप से जनुकरण करने- 
बाले जँगरेज़ की भी होगी। ऐसे सम्पूर्ण परिवत्तेंस के प्रयत्त में वे दोनो 
अपने पूर्व हूप से विकृत होकर बनावटी प्राणी दन जावेंगे । जतएव उन 
दोनो के लिए सर्वोत्तम उपाय तो यही होगा कि अँगरेज और हिन्दुस्वानी 
दोनों अपने पहले की जन्म-स्वभावसिद्ध अवस्था में ही बने रहे और 
उसी अवस्था में रहकर एक दूसरे के गूणो को सीखने तथा दोषों के 
परित्याय का प्रयत्न करें। अँगरेज़ अपनी जातीय सहिशेषताओ की रक्षा 
करता हुआ हिन्दुस्थानियों के गुणो का अनुकरण करे। उसी प्रकार हिन्दु- 


( ई४४ ) 


स्थानी को भी चाहिए कि वह अपनी सम्यता की अच्छाइयों को सुरक्षित 
रखते हुए अँगरेज के गुणो का अनुकरण करे और उसके दोषों को अपने 
पास फटकने भी ने दे। भिन्न-भिन्न मनृष्य-जातियों को आदान-अवान के 
इसी सिद्धान्त का अनुसरण करता चाहिए) अपने स्वत्व, सस्कृति तथा 
सत्स्कारों को सुरक्षित रख कर तथा अपने स्वभाव-गत दोषों का 
परिहार करके ही मनुष्य अपना विकास सपादन कर सकता है, अन्यथा 
नहीं। अपनी वास्तविकता से परादमुख्ध होकर हम प्रगतिमान्‌ तहींहों 
सकते। अपने आत्मस्वरूप पर आरूढ रहकर ही हम जीवन में हुृतकार्य हो 
सकते है। अपनी जातीय तथा वद्गत सद्विशेषताओं से हाथ घीकर हम 
अपने धर्म से विमुख हो जाते है। धर्म! के इसी व्यापक आध्य को 
ध्यान में रखते हुए योगेश्वर कृष्ण ने कहा हैँ -- 
स्वधर्में निधन श्रेय परवर्मों भयावह । 

भीता के इस इल्लोक मे स्वदेशी का सार सभ्रिहित है। प्रत्येक मनु 
का जन्म, छालत-पालन तथा विकास किसी खास वैश्य में ही होता है किसे 
वह भरी जन्म-भूमि' के नाम से आदरस्यूर्वक संबोधित करता है। इस 
भूमि से उसके पूर्वजों का इतिहास, उसके स्वमाव तथा सलवार, उसकी 
सभ्यता तथा संस्कृति, उसके जातीय मनोरथ तथा जीवनादर्थ सब कुछ 
संबद्ध रहते है । देश के साथ इन सव बातों की विचार-सग्रति विद्यमात 
रहती है। स्वदेशी' शब्द के देश में यही व्यापक अर अमिप्रेत है। ह# 
वात को अच्छी तरह हृदयगम किये बिना स्वदेश्ली' का सपुर्ण बागय पमेके 
में नही भा सकता। इसलिए हमें यहाँ पर उसकी सैद्धांतिक ला 
करवा आवश्यक प्रतीत हुआ। इस दृष्टि से यदि हम स्वदेशी की 
परिभाषा देता चाहे ती कहना पढेगा कि अपने देश के आधार-विचा९ 
रहन-सहन, स्वभाव-सत्कार तथा पस्कृति-मभ्यतां के अनुरप व्यवहार 
करते हुए अपने देश की नैतिक, सामाजिक, राजनैतिक प्रया आपिंक 
उम्नति के सपादत में एकाग्र मनता सलग्ग रहना ही स्वदेशी हे 


कहलाता है । 


( ६४५ ) 


इस परिभाषा के प्रकाश में पाठकों को अनायास प्रतीत होगा कि 
हममे से अधिकाश छोग स्वदेशी” का कितना सकुचित आशय निकाला 
करते है । अपने देश की बनी हुई चौजो का उपयोग करके ही हममें 
से अधिकाश लोग सम लेते है कि हमने स्वदेशी” का पालन किया। 
ऐसी समभवाले ही खदर का कोट, पतलून और हैट पहनकर इस 
बात का प्रदर्शन करते है कि हम भी स्वदेश-प्रेमी हे। यथार्थ मे स्वदेशी' 
बाहरी आच्छादनो का नही, हमारी मनोवृत्ति का नाम है । यदि स्वदेशी 
भावना हमारी मनोवृत्ति मे रही तो फिर बाहरी वेष-भूषा में ही क्या; 
हमारे सभी व्यवहारों मे उसकी छाप रहेगी। हमारे भाव, भाषा और 
वेष सभी स्वदेशी से प्रभावित रहेगे । एक हिन्दुस्थानी के लिए यह 
सचमुच बडे छाछन और लज्जा की बात हैं कि वह अपनी वेष-भूषा तथा 
भाषा-भाव से इस बात का खुलासा न कर सके कि वह हिन्दुस्थान का 
रहनेवाला है। जिन लोगो में स्व” की भावना जाग्रतः नही रहती, वे ही 
लोग नकली विदेशी आडबरो का अवरूब लिया करते हे और अपने जातीय 
स्वरूप को प्रयास-पूर्वेक छिपाते हुए उसे समूल नष्ट करने का प्रयत्न किया 
करते हैं । यही वास्तविक आत्महत्या है। कोई प्रबल जाति जब अपने 
से कमज़ोर जाति पर अपना अधिकार जमाती है, तो वह पराजित जाति' 
की शिक्षा-दीक्षा तथा सामुदायिक जीवन में कुछ ऐसे परिवतेन करती 
है और कुछ एसी परिस्थिति पैदा करती है कि जिससे उस जाति की 
स्वदेशी मनोवृत्ति नष्ट हो जावे । सास्कृतिक आक्रमण” झ्षीषेक प्रकरण 
में हम यह बता चुके है कि विजेता लोग विजित जाति के धन-जन पर 
अधिकार जमा लेने के बाद पराजितों की स्वदेशी मनोवृत्ति को मार 
कर ही उनका मनोविजय किया करते हँ। इस आतरिक चोट से जो 
घायल हुआ, उसके जीवन की आशा बहुत कम रह जाती है। इस भीतरी 
मार का मारा हुआ ही ययार्थ मृतात्मा है। ऐसी मरी हुई जाति के 
लिए सिर्फ समाधि-वाकक्‍्य' लिखना ही शेष रह जाता है। 

स्वदेशी शब्द का उपयोग इस देश के राजनैत्तिक साहित्य में 
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वंग-भग के जमाने से विशेष कर हो रहा है। बगाल को फिरसे जोड 
देते पर अँगरेज शासको को बाध्य करने के लिए विलायती चीजो के 
बहिष्कार का सकल्प लोगों ने किया था। इसी के साथ साथ इस बात का 
प्रयत्त भी उन्हें करना पडा कि उनके स्थान पर देश की बनी हुईं चीजे 
उपयोग में छाई जावे । छोगो की विचार-धारा बहिष्कार-मूलक थी। 
इसलिए स्वदेशी की सच्ची भावना जाग्रतन हो सकी । भँगरेजों ने 
बंगाल के दो टुकडे किये, इसलिए क्रोध का भाव जाग्रत हुआ। कोध से 
प्रतिकार-भावना उत्पन्न हुई। बदला लेने की इच्छा से विलायती 
क्‍स्त्रो का वहिष्कार हुआ और बहिष्कार की बदौछत लाचार होकर 
स्वदेशी चीजो का उपयोग करना पडा । उन दिनो के स्वदेशी आदोलन 
का भआातरिक मनोभाव यही था । 

इस तरह पाठकों को प्रतीत होगा कि वग-भग के समय जो स्वदेशी 
आन्दोलन खडा किया गया था उसको प्रेरणा देनेवाली मनोभावना 
प्रतिकार-मूछलक थी। उसका रूप भी केवल आधिक था। स्वदेशी 
की पूर्व-प्रतिपादित सर्वागीण मनोवृत्ति का उसमे एकान्त अभाव था। 
इसी कारण कुछ दिनो के बाद वह शिथिक्त पड गया। वग-भग की बुनियाद 
पर उठाई हुईं स्वदेशी की आवाज बगाल के जुड जाने पर स्वभावत 
मनन्‍्द हो गई और विलायती चीजे फिर से इस देश मे विंकने लगी! 

धग-भग के जमाने से स्वदेशी' शब्द का हमारे राजनैतिक साहित्म 
में प्रचार तो हो गया, परन्तु उसका पूरा पूरा आशय'न तो जत-सावारण 
की समझ में आ सका, न फिर अपने सकुचित (आधिक) रूप में भी वह 
किसी तरह सफल हो पाया | यो तो छोकमान्य तिलक तथा छाला छाजपर्त 
शाय सरीखे गण्यमान्य नेता अपनी सम्पूर्ण स्ववेश्ी भावना से ओत-औत * 
तथापि भारतीय जन-समाज मे स्वदेंशी की यथार्थ भावना किसी भश्ष में 
धाग्रत करनेवाले महात्मा गाधी ही सर्वप्रथम नेता हैं। स्वदेशी की जो 
उपदेश गाघी जी देते आये हैं, वह केवछ विदेशी वस्तुओ में ही सीमित नहीं 
है। उसमे स्वदेशी सरकार, स्वदेशी सम्यता, रहत-सहन और जीवनावरँ भी 


( ६४७ ) 


सम्मिलित हें! स्वदेशी के इस सम्पूर्ण रूप का परिचय स्वदेश-प्रेमी लोगों 
को महात्मा जी से ही प्राप्त हुआ है। भारत का शिक्षित समाज पाइचात्य 
सभ्यता की बाहरी चमक-दमक पर मुग्ध था। इस समाज के अधिकाश 
लोगो ने पश्चिमी वेश-भूषा तया रहन-सहन के ढंग स्वीकार कर लिये 
थे। ऐसे छोग मारतीय नारियो की बदौहूत अपनी गृहस्थी में पश्चिमी 
सभ्यता के अनु हूप विशेष परिवत्तंन तों न कर सके, परन्तु अपनी वेयक्तिक 
वेश-भूषा से बिलकुल साहब बन गये । विदेशी रहन-सहन से विदेशी चीजो 
की आवश्यकता प्रतीत हुई और ऐसे ही बदरग और विक्ृतः हिन्दुस्थानियों 
की बदौलत बहुत तरह की विदेशी चीजे हिन्दुस्थान में बिकते रूगी। 
गाधी जी ने अपने उपदेश-वचनो के द्वारा शिक्षित हिन्दुस्थानियों की उस 
मनोनीत भावना को ही छिल्न-मूछ करने का प्रयत्न किया है जिसकी 
प्रेरणा से वे विदेशी सभ्यता से पराजित हो चुके थे। अद्धंनगन भारतीय 
कृषक के रूप में देहाती बाना लेकर जब महात्मा जी जन-समाज में 
घूमने-फिरने लगे, तब कही उन्ही के समान हिन्दुस्थानी शिक्षितों ने धोती- 
कुर्ता मे अपना स्वदेशी गौरव माना । इसमे सन्देह नही कि गाधी जी की 
बंदौलत बहुत-से हिन्दुस्थानी साहबो ने अपना विदेशी रग-ढेग छोड दिया 
और अपनी जातीय रहन-सहन तथा वेश-भूषा के स्वाभिमानी हो गये। 
लोकमान्य तिलक तथा लाहा लाजपतराय सरीखे सब्ब-मान्य नेता स्वदेशी 
पोशाक मे ही प्रकट होते थे, परन्तु उनका कोई विशेष प्रभाव न पड सका। 
भहात्मा जी की पचापरिवेष्ठित अद्धंनग्नता ही इस सम्बन्ध में विशेष 
कारगर हुई । 
इसके सिवाय स्वदेशी” के आशय मे महात्मा जी ने एक महत्त्वपूर्ण 

परिवत्तेन कर दिया। 

हम पहले कह चुके हे कि वग-भग के जमाने से इस देश में स्वदेशी का 
आन्दोलन चल रहा था। परन्तु वस्त्रो के सम्बन्ध में स्वदेशी का मतलूब 
देशी मिलो का कता हुआ वस्त्र ही माना जाता था। हमारे अच्छे से अच्छे 
नेता उन दिनो देशी मिलो का वस्त्र ही पहनते थे। परन्तु जन-समाज के 
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सामने महात्मा जी ने स्वदेशी की ऐसी व्याख्या पेश की जो बिलकुल 
नई और उन्ही की है । वे कहते हे --- 

“स्वदेशी वह भावना हैँ जो हमे अपने आस-पास की परिस्थिति का 
उपयोग करने एवं उसकी सेवा करने की प्रेरणा करती हो ।” हु 

“झार मुभमे स्वदेशी भावना है तो धर्म के विषय में में अपने 
पूर्वजों के धर्म पर ही दृढ़ रहूँगा। इससे में अपनी परिवत्ती धार्मिक 
परिस्थिति का उपयोग करता हूँ। अगर मुझे उसमे खामी दिखाई दे 
तो उसे दूर करके मुझे अपने धर्म की सेवा करती चाहिए। राज- 
नैतिक बातो में भी मुझे देशी सस्थाओ का ही उपयोग करना 
चाहिए । आशिक विषय मे मुझे अपने आसन्पास रहनेवालों की बनाई 
चीज़ों का ही उपयोग करना चाहिए। अगर भनुष्य स्वदेशी भावना के 
अनुसार आचरण करे तो दुनिया मे सतयुग जल्दी आ जायगा ।” 

"मेरा तो ख़थाछू है कि मेरी तमाम प्रवृतियों भें चर्खा सबसे 
अधिक स्थायी और कल्याणकारी है। हिन्दुस्थान के लाखो परिवारों की 
दरिद्रता और अकालो का वह रामबाण उपाय है । अकालो के 
कारण लोग इतने भूखों मरते है कि कितने ही परिवार डूब मरते है। 
इसका कारण यह नही कि बाजार में अनाज नहीं मिलता, बल्कि यह है 
कि अनाज खरीदने के लिए उनके पास पैसा नही। आठ घटे कातनेवाली 
औरतो को चर्खा प्रतिदिन तीन आने दे सकता है।” 

"जो आदमी एक बार खादी खरीदता है वह कम से कम तीन आने 
गरीबो के यहाँ देता है। खादी मे कितना स्वदेशाभिमान है, यह वही 
आदमी जानता है कि जो आग्रह-पूर्वक खादी पहनता है। स्वदेशी करोडो 
के लिए कल्याणकारक है।” 

“खादी हिन्दू-मूस्लिम एकता की निशानी हैं और वरिद्रो के प्रति 
सहानुभूति का चिह्लें है।” 

इन अवतरणो में गाधी जी के स्वदेशी-सम्वन्धी विचारों का साराश 
सचचिहिंत है। उतके मतानुसार अपनी परिस्थिति का उपयोग तथा उसकी 
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सेवा ही स्वदेशी की ययार्थ भावना है। इस परिभाषा के अनुसार देनी 
मिलो के वस्त्र तथा ऐसी सभी चीजे जिनके तैयार करने मे हमे किसी न 
किसी रूप में विदेशी साधनों का अवरूम्व लेना पडता है, स्वदेशी 
नहीं मानी जा सकतो। देणी मिलो के वस्त्र तो देश में बनते हे, 
परन्तु उनको तैयार करने के यन्त्र तो विदेयों से ही प्राप्त होते है। 
इसलिए ऐसे वस्त्र इस परिभाषा के अनुसार स्वदेगी नही सिद्ध होते। 
हमारे आस-पास जो सावन तथा उपादान उपलब्ध है उन्हीं के 
उपयोग से जो वस्तुएँ हम तंयार कर सकते हे, वही स्वदेणी हैं। इस 
दृष्टि से यदि हम अपने बच्त्रों को बिजुद्ध स्वदेशी का रूप देना 
चाहे तो हमे चाहिए कि अपने खेत में पैदा की हुई कपास का 
सूत चर्ें से कातकर उसे अपने गाँव के जुलाहे से ही वुनवा ले। इस क्रिया 
में कोई भी साधन या उपादान ऐसा नही है जो विदेशी हो। गाँव की 
कपास, गाँव का बना हुआ चर्खा, गाँव का कता सूत और गाँव ही का 
बुना हुआ कपडा, सभी साधन स्वावलूम्वी है, किसी दूसरे देश से कुछ 
भी वास्ता नहीं। महात्मा जी के मतानुसार यही थुद्ध स्वदेगी है। इसमे 
सन्देह नही कि हमारे राष्ट्रीय साहित्य में आथिक स्वदेशी की यह व्याख्या 
विलकुल नई और विचारसिद्ध है। 

इसके सिवाय स्वदेशी का जो व्यापक आजगय है और जिसकी चर्चा 
हम इस प्रकरण के आरम्भ ही में कर चुके हे वह भी इस देश को गाघी 
जी से ही प्राप्त हुआ है। अधिकाश लोग स्वदेशी को केवछ आधथिक 
दृष्टिकोण से ही समभते-समकाते है । परन्तु अपने पूर्वजों के धर्म 
पर आरूढ रहना भी स्वदेशी त्रत का एक अग है। इसके सिवाय अपने 
देश की सभ्यता तथा रहच-सहन का अनुकरण करना भी स्वदेशी सिद्धान्त 
के माननेवाले के लिए उचित है। राजनैतिक जीवन में अपनी आवश्यकता 
तथा जातीय विकास के अनुकूछ शासन-पद्धति का निर्माण करना तथा उससे 
शासित होना भी स्वदेशी का एक महत्त्वपूर्ण अग है। ऐसी स्वदेशी शासन- 
प्रणाली से जो व्यवस्था बनती है उसी को स्व॒राज कहते हेँ। इस तरह 
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पाठक इखेंगे कि मद्रोत्मा जी की दी हुई स्वदेशी की व्याव्या सर्तांगीग 
ओर सम्पूर्ण है। इस विवेचना के अनुसार स्वदेशी एक भावना का ताम 
जो जीवन के नमी स्षेत्रों में प्रकट होती है। हमारे नैतिक, सामाजिक, वाभिक, 
शसजनैतिकतया आधिक जीवन को इसी एक भावना से संचालित होता 
आहिए। ऐसी स्वदेशी मावनता ही सच्ची और स्थायी साष्ट्रीयना की जननी 
होती हैं। जो भनृप्य-जाति इस भावना से विमृत्र हो जाती है वह 
अपने जातीय व्यक्तित्व तथा प्रतिभा से न्रष्ट होकर विक्ृत मौर मर्माहत 
हो जाती हैं। उसके छिए फिर इस जीवन में कोई भागा नहीं रह जाती। 

हम पहले कह चुके हैँ कि स्वराज स्वदेशी का ही अंग है। स्ववेभी 
राज ही स्वराज कहलाता है। वर्तमानकाल में हिन्दुस्थान का 
शाजनैतिक वातावरण त्विराज' की ध्वनि-अ्रतिब्वनि से मुख्ठरित हो रहा 
हैं। इस देश के लोग बच्चे से बूढ़े तक इस घब्द से आज परिचित 
हैँ। भारत में आज कोई ऐसा समामंत्र नहीं, जहाँ से उसकी बावाज 
न युनाई देती हो। ऐसा कोई वक्ता नहीं जो अपने चक्तव्य मे 
इस शब्द का उपयोग न करता हो। तालये उह कि सारा भारतीय 
जन-समाज स्वराज की भावना तवा आादर्ण से उत्माणित हो रहा 
है। यो तो स्वराज संस्कृत का बहुत पुराना घब्द हैं; पर 
इस यूय में हमारी शाजनैतिक आकाला को अकट करने के छिए उच्चका 
उपयोग काग़ेस के समामंच से पहलेयहद दादामाई नौरोजी ने किया 
था। उसके पहले पघेन्फ़ गवर्नमेंट', होमरूछ, प्रेल्फ़ डिटमिनेधत वया 
कोई कोई लोग 'डोमिनियन स्टेट्स! का भी उपयोग करते थे। परन्तु थे 
सभी अब्द विदेशी थे और जन-क्ाबारण की चमक से परे थे! इन 
शब्ठों का ठीक ठीक आाधय उनके उण्योग करनेवाले ग्रिश्षित आग 
भी समझते थे या नहीं, इस दात पर हमें सनन्‍्वेह ही हैं। वात तो यह 
है कि किसी भी जाति का मनोगत स्वदेशी आदर्ण विदेशी थत्दों स्व प्रकट 
नहीं किया था सकता। यदि यह सन्मत्र भी हो तो जतनधमान के लिए 
बह युवोद तो हो ही नहीं मकता। 
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स्वर्गीय दादामाई नौरोजी के 'स्वराज' से ये सब कठिनाइयाँ दूर हो 
गई। लोग समभने लगे कि अपना राज ही स्वराज कहलाता हैँ और 
यही हमररे राजनतिक आन्दोलन का अन्तिम और सम्पूर्ण भावश है। 
फिर भी हम ऐसा नही कह सकते कि अभी भी रवराज' का यथार्थ आन्य 
और आदशोे हमारी समभ में अच्छी तरह आ चुका है। देश के गण्थमान्य 
राजनैतिक नेशओं ने इस शब्द का उपयोग तो सैकडो वार किया है, 
परन्तु अभी तक इसकी वैज्ञानिक व्याख्या किसी ने भी नही की । एक बार 
देशवन्धुदास से किसी से इस शब्द की परिभाषा देने के लिए कहा । 
उस प्रदन के उत्तर में उन्होने केवल इतना ही कह दिया कि स्वराज 
स्वराज को ही कहते हँ---/$७&/४॥] 78 इज्ष&/क । कदाचित्‌ उन्होने 
इस शब्द की वेज्ञानिक मीमासा के लिए उस प्रसंग को उपयुक्त नही 
समभा। अस्पष्ठता में एक विलक्षण आकर्षण-शक्ति रहती है। कदाचित्‌ 
इसी कारण देशबन्धु उसे सुरक्षित रखना चाहते थे। इसी कारण 
सम्भवत'* हमारे अन्यान्य राजनैतिक नेताओं ने भी इस देश के राज- 
नैतिक लक्ष्य की ओर स्वराज” के नाम से सकेत तो किया, पर उसका 
विशेष स्पष्टीकरण किसी ने भी नही किया। 

इस सुरक्षित अस्पष्टता के अब दुष्परिणाम दिखाई देने लगे है । 
येद्रपि भारतीय नागरिको के मौलिक अधिकारों (#?प्रापेशात७॥ांथो 
४800७) पर कराँची-काग्रेस ने काफी प्रकाश डाल दिया है, तथापि 
भावी स्व॒राज-रचना के सम्बन्ध मे और भी जानकारी प्राप्त करने 
के लिए कुछ लोगो में बेचैनी अभी भी बनी हुई है। काग्रेस के 
उदीयमान साम्यवादी दल में यह उत्सुकता बडी तीत्र 'है। उनकी 
राय में किसान-कुलियों का शासन ही सच्चा स्वराज होगा। अतएव 
जब तक शासन-पद्धति मे पूँजीवाद-विनाशक व्यवस्था न हो, तब 
तक प्रजावन्र के केवल बाहरी प्रदर्शन से काम न चलेगा। इधमे 
तो सन्देह नही कि अब वहे समय आ चुका है कि जब हमें सम्मिलित 
रूप से स्वराज-शासन की एक सम्पूर्ण योजना तैयार करने की 
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दकामता दिखानी चाहिए। हम विचार करना चाहिए कि हिन्दुस्थान 
को जीवन-सग्राम तथा जीवनाद्श के योग्य बनाने के लिए किस प्रकार 
की शासन-पद्धति चाहिए । हमारी प्रजातंत्र-प्रणाठी कोरी परिचमी 
डटाँचे की हो या उसमें हम अपनी जातीय प्रतिभा तथा तासीर के 
अनुरूप कुछ मौलिक अथवा गौण परिवर्तन करे? वर्तमान प्रजातत्ता 
(0०7००७2४००) की विशेषताओं का तथा उसकी नुटियों का 
भी अनुभव पदिचमी राष्ट्रो को हो चुका है। उतके अनुभव का लाभ 
तो हमे उठाना ही चाहिए। कहावत के अनुध्षार, अगला गिरा तो 
पिछला होगियार हो जाता है। हम भी क्यों न हो? हम अपने 
लिए एक ऐसी व्यवस्था की रचना करें जो साम्प्रदायिकता से विलकुछ 
परे हो, जिसमें प्रजासत्ता का सार हो और जो हमारी जातीय सम्यता' 
तथा जीवनादर्श के अनुकूछ हो। ऐसे स्वदेशी-राज का शासन-विधान 
वाछनीय है। जो भारत की अतन्तरात्मा को पहचानता है, वही इस 
विधान की रचना कर सकेगा । 
स्वराज” किसे कहते हे ” वह कैसी व्यवस्था का वाम है ? उसका 
अन्त.स्वरूप क्‍या है? इन बातों पर बहुत कम लोगो ने विचार किया 
होगा। अधिकान लोग तो वाव्दों पर अपने ही अर्थ छादतें के 
अभ्थात्ी होते है। उनके आशय उन्‌कों मुबारक हो। परन्तु विचारवान्‌ 
लोगो को तो यह निश्चय करना ही पडता हैं कि जिन शब्दों का हम 
उपयोग किया करते हैं उनके मूलगत आशय क्या होते है ! स्वराज भी 
एक ऐसा शब्द हैं जिसका उपयोग हम अपने राष्ट्रीय' जीवन में प्रतिक्षण 
किया करते है। परन्तु उसके मूलगत आशय पर बहुत कम छोगो ने विचार 
किया होगा। जरा देखे कि उसका तात्त्विक रूप क्‍या है। ह 
स्वराज दो शब्दों के योग से वना है, स्व और राज |” उसका शब्दार्म 
हैं, अपना राज ($शॉ-#०धापरांडफडॉवणा )। परन्तु यह अर्थ 
भी स्वराज का पूरा आशय नही प्रकट कर सकता। अपना राज हम किसे 
कहें ? अपना अपना राज तो सभी स्थापित करना चाहते हैं। 
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ब्रिटेन ने भी हिन्दुस्थान में अपना राज ही तो स्थापित किया है। 
अतएवं पाठक समझ सकेंगे कि उपर्युक्त शब्दार्थ में ऐसी कोई महत्त्वपूर्ण 
बात छूट गई है जिससे यह अनर्थ हो रहा है। स्वराज' का यथार्थ आशय 
अपना राज' नही, अपने पर अपना राज' है । किसी भी शासन-व्यवस्था 
के लिए तीन उपादानो की जरूरत होती है, शासक, शासनप्रणाली और 
शासित। स्वराज' शब्द की तात्तिविक रचना में ये तीनों विचार विद्यमान 
हैं। जिसे आत्मशासन (5०7-80ए०णा०ठशां) कहते है उसी 
का दूसरा नाम स्वराज है। ध्यान रहे कि आत्मशासन' में भात्म! 
(80!) एक ऐसा हब्द है जो अपने उपयोग में बहुत प्रचलित होकर 
भी बडा गूढार्थी है। अपने पर अपना राज किसे कहते हे--यह वात जब 
तक हमारी समभ में न आवे, तब तक हम इस शब्द का यथार्थ आशय 
नही समझ सकते । 

हम पहले कह चुके है कि आत्मशासन” (स्वराज) में शासक, 
शासित और शासनप्रणाली--ऐसे तीनो उपादान विद्यमान हे। अब 
प्रदन यह उठता हूँ कि मनुष्य तो एक ही होता है, उसमे शासक कोन 
है, शासित कौन और शासन-प्रणाली कौन-सी है ? मनुष्य का मानसिक 
क्षेत्र एक स्वतत्र देश है। उसमे अगणित भली और बुरी वृत्तियों का 
निवास है। ये सब मनोवृत्तियाँ मिलकर प्रत्येक मनुष्य को जीवन में 
चचल और चलायमान बनाये रहती हैँ। किसी भी बात पर निर्णय 
करने के पहेले विचारवान्‌ आदमी के मत्त में जो अनेक प्रकार 
के सकल्प-विकल्प उठते है वे यथार्थ में अन्त स्थापित पालमेट में छेड़े 
हुए प्रश्न ही तो है। इस पालंमेट मे जब बुरो वृत्तिषों की सख्या और 
शक्ति बढ जाती है, तब मनुष्य पर उन्हीं का शासन रहता है। जो मनुष्य 
अपनी कृत्सित वृत्तियों से शास्तित होता है वह जन-समाज के लिए 
भयास्पद हो जाता है। ऐसे मनुष्य पर ऐस्ती हालत में दूसरों की 
सद्वृुतियो का शासन चाहिए। समाज की सद्भावना ही---जन-समाज को 
शान्ति और सुख पहुँचाने की भावना ही कानून (7.8७) का रूप धारण 
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करती है। जन-समाज में हमेशा से ऐसे छोगो की सख्या अधिक रही 
आई हूँ जिनके व्यक्तित्व पर उनको कुत्सित मनोवृत्तियों का प्रभाव अथवा 
शासन रहता है। ऐसे छोगो के लिए हमेशा बाहरी शासको की आव- 
दयकता वंनी रहती है। परन्तु ज्यो ही मनृष्य के मानसिक राज्य मे 
सदृवृत्तियों की मंजारिटी-द्वारा आत्मा का राज (स्वराज) स्थापित होता 
है, त्यो ही वह आप ही आप मुक्त हो जाता है। जो आात्मशासक है, उस 
घर शासन करनेवाला भैलोक्य में भी कोई नहीं हो सकता। इस दृष्टि से 
यदि हम स्वराज की स्पष्ठ मीमासा करना चाहे तो कहना पडेगा कि 
भनुष्य की कुत्सित वृत्तियों पर उसकी सद्दृत्तियों के शासन को ही 
आत्मशोौसन अथवा स्वराज कहते है। सद्वृत्तियों का कोष और जआाश्रय- 
स्थान है आत्मा। इस कारण सद्वृत्तियों का शासन ही आत्मशासन है। 
वही स्वराज हैँ। उप्ती को अपने पर (बुरी वृत्तियों पर) अपना (भछी 
वृत्तियों का यानी आत्मा का) राज (सयम-नियम से सचालछित शासन- 
पद्धति) कहते हे। इस राज के लिए आत्मा की सत्त। अनिवार्य है। 
इस दृष्टि से कहना पडेंगा कि जो सच्चा आत्मशासक (स्वराजी) है, 
वह दूसरों के शासन से हमेशा मुक्त रहता हूँ। यथार्थ मे स्वराज सर्वे- 
प्रथम एक सानसिक व्यवस्था का नाम है। छोगो के हृदयो में ऐसी स्वराज- 
व्यवस्था नही रहती। इसी कारण उन्हें बाहरी शासन (86808 ००7४४०)) 
की आवश्यकता बनी रहती है। जिस दित समाज का प्रत्येक सदस्य 
आत्मशासक हो जावेगा, उस दिन हमे किसी भी सामूहिक झासन-पद्धति 
(झ8 डतेफाएा#ंएकंए07), की आवश्यकता न रह जायगी। 
उन्ही दिनो की कल्पवा गाधी जी के समरात आदर्शवादी विचारक अकसर 
किया करते है। ण्रच्तु वह दिल्‍ली अभी वहुत दूर है। 

स्वराज शब्द की स्पष्ट व्याख्या के अभाव में अभी तक हम उत्तका 
आशय स्वतश्रता' समभते आये हैं और स्वतत्रता' का अर्थ लेते आये है, 
अगरेजो के प्रभाव तथा शासन से मुक्त हो जाना। छेकित ध्यान रहे कि 
आँगरेजों के शासन से मुक्त हो जाना एक वात है. और इस देश में 
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स्वराज स्थापित करना दूसरी बात हैँ। पराघीनता से छूट कर हम 
स्वच्छद हो सकते है, परन्तु स्वराज-स्थापन करने के योग्य सम्भवत 
न हो। अभी हम अँगरेज़ों की बनाई हुई व्यवस्था से शासित हो रहे 
है। मान ले कि किसी देवी अनिवार्य कारण से उनका शासन हिन्दु- 
स्थान से आज ही उठ गया। इसका परिणाम स्वराज ही होगा, ऐसा 
हम नही कह सकते । अँगरेजो की व्यवस्था के उठ जाने के बाद सम्भवत्त 
हमारे देश मे साम्प्रदाय्किता-प्रेरित अराजकता फल जावे, हमारी सद्वृ- 
त्तियो पर हमारी कुवृत्तियों का प्रभाव जम जावें। ऐसी दशा में हम 
स्वतत्र होकर भी स्वराज-स्थापन न कर सकेगे। स्वतत्रता का सदुपयोग 
ही स्वराज कहलाता हूँ। स्वतत्रता उस अवस्था का नाम है जिसमे हमारी 
भलो-बुरी दोनो प्रकार की मनोवृत्तियो पर किसी दूसरे की कुछ भी दस्त- 
न्‍दाजी नही रहती और दोनो स्वच्छन्द रहती है। परन्तु स्वराज” उस 
मानसिक या सामाजिक व्यवस्था को कहते हे जिसमें हमारी कुवृत्तियो 
पर सद्वृत्तियो का जासन रहता है। और परतत्रता उसे कहते है जिसमे 
हमारी भली-बुरी दोनो तरह की वृत्तियाँ दूसरो के आतक से दबी 
रहती हे। इस तरह पाठक परतत्रता, स्वतत्रता और स्वराज--इन तीनो 
का अर्थ-भेद अनायास देख सकते है । इन तीनो में पहली सबसे बुरी और 
घातक होती हुँ । इस अवस्था में हमारे मनुष्यत्व का विकास केवल अवरुद्ध 
ही नही होता, मारा भी जाता है । परतत्नता में अपने सद्दिचारों के अनुसार 
काम करने की सुविधा हमे नही रहती । किसी अश मे हमे कुवृत्तियो की 
जेरणा से भूल करने का भी अधिकार चाहिए। वह भी हमें पराधीनता 
में प्राप्त नही होता। दोनो तरह से इस अवस्था में हमारी आत्मा का 
हनन ही होता है। स्वतत्रता की अवस्था में हमारे जीवन का वातावरण 
निर्बाध रहता है। भरे-बुरे दोनो प्रकार के कार्यो मे हम स्वच्छद रहते 
है। ऐसी स्वच्छन्दता में यदि हम स्वराज (आत्मणासन) स्थापित कर 
सके, तब तो उसका पूरा पूरा सदुपयोग हो सकता है, अन्यथा कुवृत्तियो 
के प्रभाव से अराजकता फैल जाती है। फिर भो ऐसी अराजकता 
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परतत्रता से हजार दर्जे अच्छी होती है। क्योकि स्वच्छदता और 
वराजकता में हमे स्वतत्र रूप से अपने बुरे सस्कारों से लड़ने का 
अवसर प्राप्त होता है और मनोविजय का मार्ग हमारे लिए खुला रहता 
हैं। आत्म-बल के सहारे अपनी दूषित मनोवृत्तियों पर विजय प्राप्त 
करके ही हम अपना व्यक्तिगत स्वराज-स्थापन कर सकते है। इसी 
तरह समाजगत्त सामुदायिक स्वराज भी स्थापित होता है। परन्तु स्वराज 
का रूप चाहे वैयक्तिक हो या सामाजिक, उसके लिए स्वतवता पहले 
जरूर चाहिए। स्वतत्रता के पृष्ठ-भाग मे ही स्वराज का चित्र अकित 
हो सकता हैं। इस तरह पाठक देखेंगे कि परतत्रता से स्वतत्रता अच्छी 
और स्वतत्रता से अच्छा स्वराज हैं। स्वराज मानव-जीवन की आदझो 
अवस्था हूँ । बही आत्ममोक्ष का सिंह॒द्यार है। इसी कारण उसके लिए 
समभदार आदमी अपनी प्यारी से प्यारी चीज का बलिदाव कर 
डालते है। 

गांधी जी ने अपने 'हिन्दस्वराज' नामक पुस्तक में स्वराज की जो 
आदरशंवादी मीमासा की है वह हमारे पूर्व-परतिपादित अध्यात्म-दृष्टि से 
ही की गई है। उनकी दृष्टि मे मनोविजयपूर्वक किया गया आत्मशासत 
(8०/-०००४७०!) ही सच्चा स्वराज है । प्रत्येक मनुष्य का 
यह आदर्श होना चाहिए कि वह ऐसा स्वराज अपने व्यक्तिगत जीवन मे 
स्थापित करे। यदि ऐसे आत्मशासक स्वराजी छोगो की सख्या सौ में 
सौ हो जावे, तो इसमें सन्देह नही कि उस समाज के लिए न तो 
पुछिस की जरूरत होगी न फीज की। ऐसे स्वराजी सदस्यो से बनाई 
गई वाह्य शासन-मुक्त सामाजिक व्यवस्था जन-समाज की आदी 
और अभिलषणीय अवस्था होगी, इसमें कुछ भी सन्वेह नहीं। परन्तु 
सौ में दो-चार लोग भी यदि दुराचारी निकले, तो फिर वह आदर अवस्था 
बिगड़ जाती है और जन-समाज के लिए सामाजिक नियत्रण (४४९ 
०००४०) की आवध्यकता हो जाती है। शासन यथा में दुरावार 
पर ही किया जाता है। सदाचारी तो झासन-मुक्त होते हैं। दुराचारी 
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पर अथवा दुराचारियो पर सदाचारियों का शासन ही तो स्वराज 
कहलाता हैँ। सार्वजनिक हित और न्याय के आवार-स्तम्भो पर ही 
शासन-सत्ता स्थापित को जा सकती हूँ, फिर वह चाहे किसी भी 
तरह की सत्ता क्यो न हो। सार्वजनिक हित-दृष्टि सदाचार का साराश 
है। अतएवं शासन का मूलाधार सदाचार हैँ! सदाचारी लोग ही 
शासनाधिकार के योग्य माने जा सकते है। जिस प्रकार मनुष्य के व्यक्ति- 
गत जीवन मे उसकी सदृत्तियो का कुवृत्तियों पर शासन ही आत्मशासन 
($८/-००7४४०)) अथवा स्वराज कहलाता है, उसी प्रकार जन- 
समाज में सदाचारी लोगो का दुराचारियों पर नियत्रण ही उस जन- 
समाज का स्वराज होगा। जब तक ऐसे नियत्रण की आवश्यकता रहेगी, 
तब तक गाधी जी के द्वारा कल्पित आदशे समाज की व्यवस्था स्थापित 
नहीं हो सकती। फिर भी मानव-समाज के प्रगतिशील जीवन का 
सर्वोत्तम लक्ष्य तो वही हो सकता है,--होना भी चाहिए। 

यहाँ तक तो आदर्शवादी चर्चा हुई। परन्तु जो छोग स्वराज 
के प्रश्न को विशुद्ध राजनैतिक दृष्टि से देखना चाहते है, उनके लिए 
भी गाधों जी ने अपने 'हिन्दस्वराज” को भूमिका में इस वात का 
खुलासा कर दिया है कि इस समय' में लोगो की इच्छा से प्रेरित 
होकर 'पालिमेटरी स्वराज” याने प्रजातत्र स्वराज के लिए प्रयत्नशीर 
हो रहा हूँ। उन्होने इस बात को बिलकुल स्पष्ट कर दिया है कि मेरी 
आदर्श व्यवस्था के दिन अभी बहुत दूर है। परच्तु फिर भी 
भहृदस्व॒राज' में गाधी जी ने ब्रिटिश पाछिमेट पर जो कडी आलोचना 
की है, उससे प्रतीत होता है कि वर्तमान प्रजातत्र मे भी उन्हे कई बुराइयाँ 
नजर आती हूँ । अतएवं उसमें यथोचित परिवत्तन के पक्षपाती भी वे सम्भ- 
वत हो। यह प्रिवर्तत कैसा होगा, किन-किन परिवत्तंनो के हारा 
वर्तमान की पश्चिमी प्रजातत्र व्यवस्था ([0०70०7४०७) में सुधार 
करके हम उसे अपने लिए उपयोगी और सुग्राह्म बना सकते है; 
भारतीय प्रजातत्र का चख से शिख तक क्या रूप होगा, उसकी आधार- 
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शिछ्ा कहाँ पर किस रूप में डाली जावेगी--इन सव वातो पर मे 
तो गाघी जी ने ही विश्येत विचार किया है, न फिर किसी दूसरे राज- 
नैतिक नेता ने ही कोई महत्त्वपूर्ण स्पष्टीकरण किया है। अभी तो 
स्वराज” शब्द सिक्के के समान चल रहा हुँ। उसके आगय की भोर 
ध्यान देनेवाले बहुत कम हैँ और जो ध्यान देते भी हैं वे स्वराज 
का गर्य भ्रजातन्न स्वराज” मानकर सन्तुष्ट हो जाते है। इस अजातत्र 
में भारतीय प्रतिभा के अनुरूप उपयृक्‍त सुधार सोचनेवाछे छोगो की 
संख्या बहुत ही कम हूँ। 

ऐसे विचारको में काण्मी के सुप्रसिद्ध विद्वान डा० भगवानदास जी 
युप्त अम्नगण्य हैं। उन्होंने भारतीय दृष्टि से जो स्वराज-योजना बनाई 
है, वह हमारे राष्ट्रीय जीवन के इतिहास में एक बिलकुल नई चीज़ 
है। वर्तमान प्रजातत्र का निर्माण उन्होंने विचारपुर्वक भारत की प्राचीन 
आधार-गिला पर ही किया है। वह शिल्ला है, त्यागमूछक सेवा-भावना। 
इस योजना की सैकडो प्रतियाँ इस देश के राजनैतिक विचारको में 
डा० साहव ने वितरित की हूँ। परन्तु देश का वातावरण अभी सप्राम- 
रत सिपाहियों की विद्रोह-भावना से परिपूर्ण है। अधिकाद छोगो में 
डा० साहब की गवेषणा-पूर्ण योजना पर विचार करने की न तो मन - 
भ्रवृत्ति है, व विधायक योग्यता ही। ऐसी दशा में प्रतीत होता है कि 
इस भारतीय स्वराज-योजना पर विचार करने के लिए अनुकूल परिस्थिति 
अभी नहीं आई। वर्तमान राजनैतिक आन्दोलन के क्षोभ-ूर्ण जीवन के 
समाप्त हो जानें के बाद जो छोंग अपनी विधायक शक्तियों को समेट कर 
एकाग्र मनसा शान्तिपुर्ण वातावरण में देश के शासन-विधान पर विचार 
करेंगे, उनके सामने डा० साहव की यह योजना भारतीय सस्क्ृति के 
अनुरूप बडे काम की पयदर्शक विचार-सामग्री सिद्ध होगी। 

इस योजना के सम्बन्ध में कुछ छोगो को हमने रापरवाही के साथ 
यह कहते सुना है कि डा० साहव ने जैसे प्रतिनिधियों की कल्पना की हूँ 
वैसे छोग नही मिलेंगे। ऐसे छोगों को कदाचित्‌ यह नहीं मालूम कि 
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अनुकूल शिक्षा-दीक्षा तथा वातावरण के द्वारा हम हर तरह के याँगय 
व्यक्तियो का निर्माण कर सकते है। यदि ऐसे योग्य आदमी आज 
दृष्टिगत नही होते तो इसका यह अर्थ कदापि नही हो सकता कि भविष्य 
में भी ऐसे छोगो का होना अशक्य हैं। यदि हम चाहे और इस काम के 
लिए हमें पूर्ण स्वतत्रता हो तो अपनी आवश्यकता के अनुसार सुयोग्य 
नागरिक हम तैयार कर सकते हें। थथार्थ में लोगो के प्रतिनिधि होने 
का अधिकार उन्ही को प्राप्त हो सकता हैँ जिनके हृदय में स्वार्थ-भावना 
बिलकुल न रह गई हो और जो अपनी त्थागशीरू मनोवृत्ति से प्रेरित 
होकर जन-समाज की सेवा में अपने ज्ञान, पाडित्य तथा अनुभव की 
भेट चढाने के लिए सहर्ष तैयार हो। अण्नी स्वार्थं-सनी गृहस्थी के 
जजाल से मृकत होकर जो लोग आत्मवत्‌ सर्वभूतेषु' मानते हुए समाज- 
सेवा थे कर्ंयोगी जीवन व्यतीत करने के लिए अभिलाषी होगे, वे ही 
भावी भारतीय राष्ट्र के सौभाग्य-विधाता हो सकेगे, इसमें हमें तिलमात्र 
भी संदेह नही है। डा० साहब की स्व॒राज-योजना में ऐसे ही कर्मयोगी 
सज्जनो को जन-समाज का प्रतिनिधित्व प्राप्त हो सकता है। जो आत्म- 
शासक है, जिस पर किसी दूसरे के शासव की आवश्यकता नही और 
जो स्वय शासित है, वही दूसरो पर शासन कर सकता है। वही शासक 
होने का यथार्थ अधिकारी है। जो मनुष्य स्वयं अपने पर शासन नहीं 
कर सकता, वह किस बुनियाद पर दूसरों का झमसक हो सकता हूँ। 
अतएवं डाक्टर साहब की योजना के अनुसार आत्मशासक एवं स्वयं 
शासित छोग ही शासनाधिकारी होने के योग्य मानें जा सकते है। इस 
तरह स्वार्थी छोगो- पर परमाथियो का राज ही इस योजना को मजूर 
है। वही भारतीय प्रतिभा के अनुरूप सच्चा और स्थायी स्वराज 
होगा। जन-समाज की समस्याओ को सर्वभूतहितमत्यन्त' की परमाथिक 
दृष्टि से देखनेवाले लोग ही इस स्वराज के योग्य प्रतिनिधि हो सकेंगे। 
स्वराज” शब्द का जो तात्तिक अरथेगौरव है और जिसकी सक्षिप्त 
चर्चा हम इस प्रकरण के पूर्वार्ध में कर चुके है, उसी के अनुरूप डाक्टर 


[ इं६इ० ) 


चाह ने बपदी गेबना प्रर्ुत नी है। च्यही ज्च्छा क्ले कि रेश 
विद्यरदात्‌ छोव उत प्र पिभेष घ्यन दें और उसके तिद्धाल के अनरुर 
दात्ावर्प के दिनाग मे बस्ती पे अण्लगीड हो जाए 

हन ऐसा इदलिए कहे हें कि पर्वत ॥वातेव की छोरो बहच 
मे ह्त देग को ब्य ठोद है। बच्छे से बच्छे पडहंद में थी कई 
बुराइदाँ व्धिनाव है। उदसे हमें हाई लर उददा झेण। 
थी को भी उतते बड़ी नए है। शिव्यि णर्िरेंद नी तुलना उत्होंदे 
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० पहिन्दजूरसव' च्ज्ट बारंदवा डे जता च्च्व्च्प 
बपते हिन्दरूसब में वारयंयवा से जी हैं। व्यार्ण में झिन ब्यव्त्म 
बज अयक परनाममूक० “मम ्स अचछ भरकमदटनन प्स््म क्र अप 
गे हनन छल का राज बात स्वराज जहुंपे. गहू एफरम परश्म बंप चाहा 
(पक न, + अप 


हो प्न्‍्ता. च्चयें हमारे एलह्रादक बलुधण हुमा भारवनरज्ाद 
की नहर-छाप रहेगी। वह भासद-पद्ति हनारे जीव्नादर्ग पे बह्यपितत 
रहेगी। दक्षिणए-आशिका के हठमिगों के सद्ाव पदि हदाय दातीए 
इतिहास और बनुरुव बुछ की व होश, पहि हक्रे णह यवेद्रोच्ति 
विचार-पन्पत्ति न होती. तो चम्भ्व्तः हम परम्चिनी सष्टों को पोहह 
आते नक्र कर छेते और उनके जाइरुय दौर वि्वरों हे शेशिति 
हो जाते। परन्तु दांत ऐसी नहीं है । हमात यह झाज़वर्ष आदी 
प्रभ्यता का आदि विषज्ा है। हड्ारों वयों के उत्कप्काद में इन 
जीवन के कई मीठे-कड्वे प्नल उले हैं । हमाय बह देश जय्दग्र हं। 
माननी उस्ण्ठा का नूर्णेब्य उदने पहुछे जहीं हुला। इचनी सस्पदा 
में एक व्लिण्रय जीव्यपन है। उते बनरत्त दा दाग हैं 

वह पत्य कौर विवेक के अनर बाध्यर पर अचत्यिद है। भारतीय 
दी प्ररछौकिण्ता बहुत चअह्लीचझी है । फिर भी ऐह्ट्ैकिक ह्ह्पे 
का झावक्त चाहिल पी इसमें पर्स है। सारतीण इर्ेडंय्यें 
पिद्धन्यों का विउेच्य जयह-दपहू पाण जाह्य हैं। कहपेंत रू 
छिठे हुए राजदोदि के ग्रंथ भी द्गद है। जो देय सदियों से स्वत 
और ख॑गासित रहा आय, उत्तता विचास्याहित उाज्दीति 


दिलदुछ चैद्य हे, ऐसा न्‍नी उम्पव वही। 
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अपनी स्व॒राज-योजना में हमें अपनी पूर्वाजित विचार-सम्पत्ति से 
लाभ उठाना होगा । अपने पूर्वजों के छोडे हुए विस्तृत और गम्भीर 
विचार-कोप की ओर दुलक्ष्य करके यदि हम कल की जातियो का आँख 
मूँदकर अनुकरण करने लगे तो हमसे वढकर फोई मूर्ख हो इस पृथ्वी 
पर ने होगा। डा० भगवानदास जी तथा महात्मा ग्राधी दोनो को 
यह अधानुसरण पसन्द नही है। दोनो का मत हैं कि भारत का स्वराज 
भारतीय सस्कृति के अनुरूप हो और उसमें भारतीय प्रतिभा की मुहर- 
छाप रहे। सत्य और सर्व-भूत-हित की उदार भावना से ही वह 
संचालित हो । यह उसकी स्वदेशी विशेषता होगी। इस विशेषता से 
चिमृक्‍त होकर हमारा 4६ देश यथार्थ स्वराज स्थापित ही नही कर सकता । 
स्वराज प्राप्त करने के लिए पहले हमें अपने हृदय में स्वदेशी भावना 
जाग्रत करनी पटेंगी। अपनी सभ्यता के प्रति आदर-बुद्धि का ही नाम स्वदेशी 
भावता है। यह भावना ही सच्चे स्वभावानुरूप स्वराज की जननी 
हो सकती है। ऐसा ही स्वदेशी राज हमें चाहिए। 


अध्याय ३२ 
'रंड टेवूलू कॉन्फ्रेंस! 

इस देश के राजनैतिक आन्दीलन के इतिहास में राउंड टेवृह 
कॉन्फ्रेंस! एक महत्वपूर्ण घटना है । राष्ट्रीय महासभा के प्रतिनिधि की 
हैसियत से महात्मा जी यदि उस सभा यें सम्मिलित ने होते, तो भावी 
इतिह्रास-लेखक की दृष्टि में उसका कुछ भी महत्त्व नही रह जाता। 
गांधी जी की उपस्थिति ने उसकी विशेषता बहुत बढ़ा दी। थही 
कारण हैं कि हम भी उसकी संक्षिप्त चर्चा करना आवश्यक समभते हैं! 
यहाँ 7र हम उस सभा के सम्बन्ध में महात्मा जी के नेतृत्व की दृष्टि 
से ही विचार करना चाहते है; अथवा थो कहें कि इत कास्मेंस में उन्होंने 
अपने प्रतिनिवित्त का जिस तरह निर्वाह तथा पालन किया, वही 

हमारा विचारणीय विषय है। 
सबसे पहले इस वात की बावव्यकता हैँ कि हम 'राउंड्‌ टेबल 
कॉन्फ्रेंस! में 'राउद टेवुल' का आगब तथा ओऔचित्य ठीक-्ठीक सनभ 
लें। यो तो इस बब्द-योजना का स्थूछ अर्थ यह निकलता है कि गोल- 
मेज के चारी जोर एकत्रित होनेवाड़ी सभा को गोलमेज-समा 
(#0एा० 7१ ४४7७ (०ग्रांदाटा००) कहते है । परन्तु इत्त परिभाषा 
से गोलमेज” की छूवी कुछ नहीं खुहती। भेज गोछ ही क्यों हो, 
चौकोन क्यों नहीं ? गोलमेज़' शब्द में जो लर्य-भीरव है, वह हमारी 
तलालीन राजनैतिक परिस्थिति से सम्बन्ध रखता है। इसलिए हम 
इस प्रवरण का प्रारम्भ राउड्‌ टेबल की झाब्दिक व्याख्या से ही करता 

उपयुक्त समभत्ते है। 
दो विरोधी और कलहभीछ सम्प्रदायों तथा राष्ट्रो में जब सपिन्वर्षा 
होती हैं और जब दोनो में से कोई विजयी अथवा विजित नहीं मी 
$६र 
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जाता, तब दोनो पक्षों के प्रतिनिधि समान अधिकार से एक दूसरे 
से मिलते है। ऐसी सभा में न तो कोई पहले नम्बर का सदस्य होता 
है, न आखिरी नम्बर का । सभी वरावरी की हेसिबत से एक दूसरे 
के पास बैठते है । एकात्रेत प्रतिनिधियों की इस आन्तरिक मशा को 
प्रकट करने के लिए वृत्त ही एक ऐसा आकार है जो उपयोगी और सार्यक 
सिद्ध हो सकता हैं। यदि किसी गोलमेज़ के चारो ओर लोग सिलसिले 
से बैठ जावे तो पह कहना अतम्भव हो जाता है कि सभा का पहछा 
आदमी कौन हैं और किसका स्थान सदसे अधिक प्रतिष्ठित है। वृत्त 
के आकार में जादि और अन्त का कुछ पता ही नहीं चछता। अतएव 
समानाधिकार पर समझौता करनेवाले लोगो के लिए गोलमेज़ ही 
सबसे अधिक उपयुक्त माना जा सकता हैं। 

गोलमेंज-ससा के इस मौलिक जादयय तथा अर्थ-गौरव को यदि 
हम एक वार समझ लें तो फिर यह वंताने की आवश्यकता नहीं रह 
जाती कि मेज़ का गोल होना बिलकुल अनिवार्य नही है। समता के आशय 
को प्रकट करने के लिए केवल ऐसा नामकरण कर देना ही काफी है, फिर 
चाहें कोई समभौते की सभा गोलूमेज़ के अभाव में चौकोव टेवूल के 
चारो तरफ क्यो न बुलाई जाय । सेंट जेम्सू पैलेस में जिस टेबल के चारों 
ओर प्रतिनिधि लोग बैठे हुए थे वह यथार्थ में बिलकुल गोल नहीं, 
अंडाकार था। 

फिर भी ब्रिटिश राजनीतिजो ने इस सभा को गोलमेज़-सभा 
के नाम से इसलिए पुकारा कि वे संसार को तथा हिन्दुस्थानियों को 
यह सममाना चाहते थे कि हम भारतीय प्रतिनिधियों के साथ शासको 
की शान से नही, प्रत्युत समानता के भाव से बेंठ कर हिन्दुस्थान की 
राजनंतिक प्रगति के सम्बन्ध मे सलाह-मशविरा करना चाहते हैं। सच 
पूछा जाय तो जो हिल्दुस्थानी प्रतिनिधि की हैसियत से हलन्दन में 
निमंत्रित हुए थे, उनमें कुछ थोडे से लोग ही ऐसे थे जिन पर प्रति- 
निधित्व का जारोप किया जा सकता था। फिर भी ध्यान रहें कि 
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कैवल गाधी जी को छोडकर उनमे से प्राय. सभी लोगो का प्रतिनिधित्व 
साम्प्रदायिकता तथा वर्गदृष्टि से सीमान्बद्ध था। किसी सभा- 
सोसायटी के द्वारा वे बाकायदा चुनें भी नहीं गये थे। इस देश की 
ब्रिटिश सरखवार ने कुछ ज्ञात तथा भज्ञात लोगो के नाम अपनी 
दृष्टि से चुन लिये थे। उस फेहरिस्त से दस-पाँच ऐसे लोगो के भी नाम रख 
लिये गये थे जो किसी पक्ष-विशेष के प्रख्यात समर्थक थे और जिन्हे 
बर्ग तथा सम्प्रदाय के प्रतिनिधि की प्रद्धिष्ठा दी जा सकती थी। 
जिस फेहरिस्त मे कुछ सच्चे साम्प्रदाधिक प्रतिनिधियों के नाम थे, उसमे 
कई ऐसे लोगो के भी नाम देखने में आये जिनकी जन-समाज में 
कुछ भी सत्ता नही थी और जो केवल अपने लक्ष्य की सकीणणता की 
यदौलत ही प्रतिनिधित्व के योग्य माने गये। 

यहाँ पर' सबसे पहले हमे उस परिस्थिति पर विचार करना है 
जिससे छाचार होकर ब्रिटिंग राजनीतिशों को गोलमेज-सभा की 
योजना करनी पडी । घटनाओं का क्रम इस प्रकार प्रारम्भ हुआ। 
सन्‌ १९१९ के शासन-विधान के अनुसार दस वर्षों के वाद एक जाँच 
कमिटी नियुक्त की गईं। भाँटेगू और चेम्सफोर्ड की दी हुई शासन-पद्धति 
में आवश्यक सुधार अथवा परिवतंन करना इस कमिटी का उद्देश्य 
था। हिदुत्थान के नरमदलवाऊे राजनीतिशञ वर्षों से उत्कण्ठा-पूर्वेक 
इस कमिटी की प्रतीक्षा कर रहे थे। लेकिन जब उत्तका निर्माण 
हुआ और सदस्यो के नाम प्रकाशित किये गये, तब माछूम हुआ कि उसमे 
केवल सात ही सदस्य थे और सभी भंगरेश् थे। कमिटी की इस सफेव 
बनावट को देखकर उन्त नरमदलवाले राजनीतिज्ञों को बडी निराशा 
हुईं जिन्होंने माँटेगू-चेम्सफोडे-विधान को स्वीकार किया था और 
जिन्हे इस बात की आशा थी कि दस वर्ष के वाद जाँच करनेवाली 
कमिटी मे अँगरेज सदस्यो के साथ समानाधिकार से बैठकर देश के 
शासन-सुधार के सम्बन्ध में विचार करने का मौका हमे भी 
मिलेगा। यह अवसर उनके हाथ से निकल गया। जाँच-कमिटी में 
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एक भी हिल्दुस्थानी नहीं लिया गया । क्योकर लिया जाता? सन्‌ 
१९१९ का शासन-विधान तो कहता है कि हिन्दुस्थान के गासन में 
सुधार करने की सोलह आने जिम्मेदारी ब्रिठिश पालिमिंट पर है। 
कहने का आशय यह कि हिन्दुस्थानियों को इस जिम्मेदारी में हस्त- 
क्षेप करने अथवा योग देने का कुछ भी अधिकार नहीं था। ऐसी हालत 
में उन हिन्दुस्थानी राजनीतिज्ञों की समझ पर हमे तरस आता है जिन्हें 
इस वात की आशा छगी हुई थी कि शासन-सुधार-सम्वन्धी जाँच- 
कमिटी में सदस्य होने का सुअवसर उनके भी हाथ छगेगा। वे तो सिर्फ 
गवाह की हैसियत से कमिटी के इजलास में हाजिर हो सकते थे । 
उन्होने न माऊुम क्यो ऐसा समझ लिया कि वे भी विचारक न्यायात्रीश 
की हैसियत से जाँच-कमिटी में बैठ सकेगे। खैर, आखिर अपनी-अपनी 
समझ तो है। 

साराश यह कि सन्‌ १९१९ के शासन-विधान के अन्दर मत्री-पद 
को स्वीकार करनेवाले तथा गाधी जी के असहयोग-आन्दोलन को दबाने 
में सरकारी नीति का समर्थन करनेवाले राजनीतिज्ञों को इस बात 
से बडी निराशा हुई कि उनमें से एक भी आदमी जाँच-कमिटी में 
नही लिया गया। यह निराशा ऐसी गहरी और मर्म-भेदी साबित हुई 
कि तरमदलवालो को ऐसा कुछ करना पडा जो उनके जन्म-गत सस्कार 
के बिलकुल विपरीत था। असहयोग के कार्य-क्रम और सिद्धान्त दोनो 
को हमारे राजन॑तिक विकास का अवरोधक समभनेवाले इन राजनीतिज्ञो 
* को उनकी धारणा के बिलकुल विरुद्ध काम करना पडा। असहयोगियो 
को भला-बुरा कहनेवालो को स्वयं असहयोगी बनना पडा। 
यह घटना नरमदरू के इतिहास मे अठितीय थी। इस दल ने अपने जीवन 
में पहले-पहल पुरुषोचित स्वाभिमान का परिचय दिया। सम्मिलित 
रूप से इससे जाँच-कमिटी का बहिष्कार कर दिया। इस दल का एक 
भी नेता गवाह की हँैसियत से उस कमिटी के सामने हाजिर नही 
हुआ। इस कारण साइमन-कमिटी की शान ज़रा फीकी पड़ गई। 
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नरमदलूवाछो की चर्चा हमने यत्किचित्‌ विस्तार के साथ इसलिए 
की है कि उन्ही के एस पर ही जाँच-कमिटी के भहंत्व का वारोमदार 
था। इसी दल के छोय ही शतरज के हाथी, घोडे और प्यादे हो रहे 
थे और साइमन-कमिटी की सफछता के लिए सरकारी दृष्टि से उनका 
सहयोग अमिवार्य था। काग्रेसवालों ने तो अवहयोग का काना पहले ही 
धारण कर छिया था। उनसे ब्रिटिश पालिमेट को कुछ आशा भी 
नही थी। दुर्भाग्य से अथवा ब्रिटिश राजनीतिज्ञो की मू्खेता से नरमदल 
का सहयोग उत्तके हाथ से निकछ गया । सम्रू और शास्त्री इन दोनो 
में से दोतो या इनमें से एक भी यदि उस कमिटी में छे लिया जाता, तो हम 
निशचयपूर्वक कह सकते है कि नरमदलवाले वहिष्कार-तीति का अव- 
रूम्बन कदापि नहीं करते। लेकिन जब कोई मनुष्य अपनी शान में मस्त 
होकर भिथ्याभिसानी हो जाता है, तो वह भद्दी से भह्दी भूल भी कर 
बैठता है। यही हालत ब्रिटिश पाछिमेंट की हुईं। तरमदल के सहयोग 
से सफल होकर वह अपने स्वेच्छाचार मे ऐसी गाफिल हो गई कि 
उस दल का सहयोग ही वह अपने हाथो से खो बैठी। परिणाम यह 
हुआ कि असहयोगी काग्रेसवालो के साथ सहयोगी नरमदलवाछो 
का जाकस्मिक भेछ हो गया। इस मेक ने साइमन-कमिदी 
को मात दे दिया। वह यहाँ-वहाँ इधर-उधर कुछ नगष्य छोगो 
से जाँच-पडताल करके अपना-मा मुँह छेकर वापस चली गई। इस तरह 
साइमन-कमिटी की योजना बिलकुल विफल हो गई। सन ९५१६ 
में शासन-विधात की पूर्वनिक्िचत योजना अमछ में न आ सकी। 
ब्रिटिश राजनीतिज्ञों के लिए नरमदलवालों के नये रख रो एक अभूसेपूर् 
परिस्थिति पैदा हो गईं। वे बडे चिन्ता में पड गये। ब्रिटिश झाती को 
ऐसी लाचारी की हालत में छाने का अधिकादय श्रेय इसी दछ को है, 
इस बात पर हिसी को कुछ भी सदेह नही होता चाहिए। क्योकि 
इन्ही छोगो का सहयोग ही तो सारी सजावट का मूलाघार था. स़ो 
निकल गया। 
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परिस्थिति ने एक नया परिणाम निकाझा। साइमन-कमीशन की 
समाधि पर उसकी यादगारी के लिए एक नई सभा की योजना 
हुई और उसका नाम रखा गया “शउड्‌ टेबल कास्फ्रेंस! । इस घोषणा 
के द्वारा ब्रिटिश राजनीतिशञो ने हिन्दुस्थान के सहयोगियो को इस बात 
का विश्वास दिलाया कि हम अब गोलमेज़ के चारो तरफ मैत्री-माव से 
बैठकर समानाधिकार से कुछ सलाह-मशविरा कर लेगे । समानाधिकार' 
का अछूफाज़ सुतकर नरमदलवाले लट्टू हो गये और उनके पैर फिसल 
पडे। हम ऐसा इसलिए कहते हे कि गोलमेज-सभा में शामिरू होते 
समय उन्हे इतनी सी वात भी नहीं सूकी कि भारतीय जनता के 
हृदय-सम्राट्‌ महात्मा गाघी को हिन्दुस्थान में जेल के अन्दर छोडकर 
वे किस मुँह से सेंट जेम्स पैलेस मे बैठ सकेगे। जो हो, शतरज के प्यादे 
ब्रिटिग राजनीतिज्ञों के हाथ आये, खेल शुरू हुआ। पाठक क्षमा करे, 
शतरज की कल्पना हमारी नही है। पश्चिमी राष्ट्रो के राजनैतिक तत्त्व- 
वेत्ताओ ने राजनीति की उपमा ही ऐसी दी है। उनकी राय मे: राजनीति 
एक शत्रज का खेल है, उसमे जआाडी-टेढी सभी प्रकार की चालो की 
गुजाइश रहती है। 

किस्साकीता, गोलमेज-सभा का पहला अधिवेशन कुछ प्रमुख सहयो- 
ग्रियो के सहभोग से हो गया । पर एक कारण से उसका रग बहुत 
फीका रहा। इस समय तक अपने असहयोग-आन्दोलन की बदौलत 
महात्मा गाधी की ख्याति ससार के कोने-कोने में इतनी व्याप्त हो 
चुकी थी कि हिन्दुस्थान का कोई भी प्रतिनिधि-समुदाय' उतकी उप- 
स्थिति के बिना पक्षी दुनिया की अन्तर्राष्ट्रीप सम्मति में प्रत्यक्ष रूप 
से धोखे की ट्ट्टी मानी जाती। गोलमेज़-सभा मे अधिक भारत के सर्च- 
भान्‍्य नेता महात्मा गाधी की अनुपस्थिति उच्च स्वर से मानो प्रतिक्षण 
घोषित कर रही थी कि इस सभा में कोई सार नही हैं। इधर हिन्दुस्थान 
का सार्वेजनिक वातावरण भो आत्तकित और अप्रसन्न था। देश के प्रमुख 
राष्ट्रीय नेता तथा हज़ारों की तादाद में काग्रेस के कार्यकर्ता जेल के 
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अन्दर थे। जेलो मे रोशनी और चहलूपहुल थी; पर बाहर देश में गाहा 
कुहरा छाया हुआ था। सरकारी दमननीति ने एक विचित्र परिस्थिति 
पैदा कर दी थी। भारतीय जन-समाज खिमा हुआ था। काग्रेस के इशारे 
पर वम्बई के बाजार खुलते और बन्द होते थे। उसकी सिफ एक 
ऐकान पर रोजगारियों की दुकाने हड़ताल मनाती थी। विलायती 
वस्त्रों का वायकाट बडी सरगर्मी से जारी था। व्यवसाय पर इससे बडा 
आधात पहुँचा। यह एक ऐसी चोट है जिसे बनिया ही जानता है और 
कदावित्‌ बनिया ही पहुँचा सकता है। इस चोट ने और शासन-सम्बन्धी 
कठिताइयो ते ब्रिटिश राजनीतिज्ञो की परिस्थिष्टि और भी बुरी बना दी। 
राचार होकर उन्हे यह तय' करना पडा कि गाषी को किसी तरह लावा 
चाहिए । मालूम तही, उन्होने महात्मा जी के सम्बन्ध में क्‍या धारणा 
बना रखी थी। समवत वे समभठते थे कि गाघी एक आदशेवादी महात्मा 
है, वह एक सीधा-सादा आदमी होगा। जब इतनी अधिक सस्या 
मे हिन्दुस्थानी अतिनिधि प्रत्यक्ष था परोक्ष रूप से हमारे अविकार में 
है ही, तो ऐसे मजलिस मे एक गाथी चाहे कसा भी हठी हो हार जाथगा। 
कम से कम दुनिया को यह तो जरूर मालूम हो जायगा कि गाधी हिल्ु- 
स्थान का सर्वमाच्य नेता नहीं है, महात्मा भज़े ही हों। गाघी में राजनैतिक 
व्यवहार-बुद्धि का कितना असाव है, अपने देश की साम्प्रदायिक समस्या 
की हल करने में वह कितना असम है, अतएवं भिन्न भिन्न श्रेणी के लोगो 
मे उसका कितना कम प्रभाव है, सारी बाते ससार को प्रझंढ हों 
जावेगी। दुनिया फिर आगे चछकर ऐसा न कह सके कि एिल्दुस्यान 
के शासन में ऑंगरेज लोग दमन-नीति का अवउम्बन व्यर्थ कर 
रहे है। 

हज की इस उदार सूक ने एक बार फ्रोका खाया। गाघी की 
जरूरत उन्हे महसूस होने लगी। दो हिल्दुस्थानी राजदूतो के हारा यह 
कार्य सम्पादित हुआ। छगाम की खँेच ढीली करनी पडी। राष्ट्रनेता 
छोड़े गये। महात्मा जी येरोडा जेल से बाहर निकले और गोलमेजवाली 


जभा में कामिल होने के पहले कुछ जरूरी जतों को तव करने के लिए 
वे पचा पहने हुए बाइसराय के भव्य भवन में दाखिल हुए। वह एक 
दर्णनीय दुष्य था। जो अर्नतग्न फकीर कल तक येरोदा जेल का कंदी 
था, उसका सरकारी महल की सीढियो में सधिकर्त्ता की हँसियत से इस 
तरह चढना चचिल सरीखे कई ब्रिटिग वहादुरों को बहुत नागवार 
गुज़रा। लेकिन करते क्या, उस समय दूसरा चारा ही न था। किसी 
तरह उन्होंने उस समय गाघी जी के नेतृत्व-यद को स्वीकार कर लिया। 
लाड़े इरविन और महात्मा जी के वीच सधि-चर्चा होने छगी। बीच बीच 
में कई रकावटें और अडचने आई । छाड़े इरविन इसे फिक्र में थे 
कि ब्रिटिंग ज्वासन की प्रतिष्ठा लोगो की नज़र में न गिरने पावे॥ 
महात्मा जी को इस वात की चिता थी कि कोई भी ऐसी जर्तं उनसे 
स्वीकृत न हो जावे जिससे काग्रेस के स्वाभिमान पर किसी तरह का 
आघात पहुँचे ' बीच बीच में आशा और निराशा के कई भोके आये, 

पर अन्त मे किसी तरह समझौता ही हो गया । 

महात्मा जी ने भद्र अवज्ञा (एाशों 70805४0०7०४) 

बन्द करना स्वीकार किया और छलाडे इरविन ने राजनंतिक कैदियों को 
छोडना मजूर कर लिया, ताकि काग्रेस के प्रतिनिधि गोलमेंज-सभा में 
सम्मिलित हो सके। महात्मा जी ने इस चात॑ को मान लिया हि गोल- 
मेज-सभा में सघ-शासन-प्रणाली (#€पंक& 5फञथ॥7) की 
बुनियाद पर ही सारी सुधार-चर्चा होगी और लाड्ड इरविन को यह वात 

स्वीकार करती पडी कि भारतीय उत्तरनदापित्व (फिवाक्षा 

&०५०णाआ 9779) भावी शासन-विधार का मूलाघार होगा । फिर 
दोगो ने यह भी मजूर कर लिया कि सघ-शासन और भारतीय उत्तर- 
दावित्व के सिवाय कुछ सरक्षण के नियम (5शा८ष्रए४००5) ऐसे 
भी रहेगे जो हिन्दुस्थान के हक मे फायदेमन्द हो। देश की रक्षा, अन्तर्राष्ट्रीय 
सबंध, छोटे-छोटे सम्प्रदायो के अधिकार और हिन्दुस्थान की आशिक 

प्रतिप्ठा तथा उत्तरदायित्व के प्रइन सेफ गाड्‌ स्‌' के विषय होगे। सच 
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पूछा जाय तो सुलहनामे का इतना ही साराग्य है, शेष बाते सब गौण 
है । इसलिए उनकी चर्चा करना &में यहाँ पर अभीष्ट नही है। 

इस सुलहनामे की योग्यता पर विचार करने के लिए भारतीय 
दृष्टि से सघ-शासन की उपयुक्तता पर विचार करना आवश्यक 
भ्रतीत होता है। इसमें सन्देह चही कि सघ-शासन की व्यवस्था इस समय 
कई देशो में कई रूपो में विद्यमान है । इस जमाने में जहाँ जहाँ नई 
बस्तियाँ (2007768 ) बसी है, वहाँ वहाँ सघ-शाप्षन के रूप में 
ही छोकसत्ता प्रकट हुईं है। इिन्दुस्थान का भावी शासन-विघान भी 
इसी रूप में प्रकट होगा। इस दात पर हमारे राष्ट्रीय नेताओं मे कोई 
विद्येष मतभेद नही दिखाई देता! गाधी जी के समान दूरदर्शी विचारक 
ने भी इसे स्वीकार कर लिया है। इस समय समूचे हिन्दुस्थान मे जो 
ब्रिटिश शासन विद्यमान हैं उसका रूप इसके बिलकुल विपरीत 
है। उसे केन्न-शासन-प्रणाली (एऐग्राध्शा/ए 5ञ#०7) कहना 
ठीक होगा। एक ही केन्द्र मे सर्वोपरि सा स्थापित रखना इस प्रणादी 
का उद्देश्य होता है । ससार में सभी जगह छोग अपने चारो बोर 
ब्रान्तीय तथा साम्प्रदायिक चहारदीवारी बनाकर रहना अधिक 
पसन्द करते है । इसलिए वे अपनी प्रान्तीय' स्वच्छन्दता पहले चाहते 
है और केन्द्र-आसन की परवाह पीछे करते है। अतएवं केद्धित शासन 
का स्थापन करना बहुत कठिन काम है। यह कठिनाई बडे-बडे देशों के 
लिए और भी बढ जाती है जहाँ कई तरह के लोगो को एक ही कैच्ी- 
भूत शासन से संबद्ध करने का प्रहन आता है। ब्रिटिश शासन ने एक 
ऐसा ही कठिन से कठिन राजनैतिक प्रयोग इस देश में सफलता- 
पूर्वक क्या है। हमारी नज्ञ सम्मति में यही केल्रीभूत पता 
(एएक्ए 6०ए०ण८गाथय) हमारे भावी स्वराज के ल्ए भी 
अधिक लाभदायक सिद्ध होगी। उसे संचालित करने का अपना जत्म- 
सिद्ध अधिकार ही हमे चाहिए। यदि यह केन्धीमूत शासन-सत्ता है 
ज्यो की त्यो मिले तो बहुत ही भच्छा हो। हिन्दुस्थान इतना बडा देश 
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है, उसमे इतने बडे बडे प्रान्त और सम्प्रदाय है कि एक बार केन्र-शासन 
की वागडोर ढीली हुई कि प्रान्तो में दुर्मति समा जाने की वडी सभावना 
है। एक जवरदस्त केद्ध-शक्ति के अभाव में हिन्दुस्थान के भिन्न भिन्न 
प्रान्त निरकुश होकर मनमानी करने लगेंगे और इप्त तरह विदेशी कूट- 
नीतिनो का शिकार चीन के समान हिन्दुस्थान भी सदियों तक बना रहेगा। 
'फेडरेशन' यदि संघ गया तो किसी कदर ठीक ही होगा। यदि नही, तो 
विद्रोही प्रान्तो को एक ही केच्द्रित-शक्ति के अनुशासन में छाना सघ की 
सर्वेमान्य सैद्धान्तिक दृष्टि से भी कठिन हो जावेगा। इस देश में 
रियासतो की मौजूदगी भी एक ऐसी वात हैं जो सघ-शासत की कठिनाई 
को कई गुनी ऊधिक 4ढा देती है। आज' यदि केवल खालसा प्रान्तो का 
प्रदन हो, तो उनका सघ-निर्माण हो सकता है। पर रियासतो को लेकर 
चलना और ऐसी हालत मे जब कि वे चलने के लिए तैयार नही है, कठिन 
से भी कठिन काम है। इन देशी रियासतो के राजे-महाराजे गोलमेज 
के पहले अधिवेशन मे सघ-शासन की खुलकर प्रशसा कर आये। सुनने- 
वालो को प्रतीत हुआ कि उनमें कुछ राजनैतिक दूरदशिता आने लरूगी 
है। लेकिन वाद को जब रियासती प्रतिनिधियों को गोलमेज़-सभा की 
चहरू-पहुल से कुछ फुरसत मिली तो शासन-विधान के ग्रन्थो का कुछ 
यहाँ-वहाँ अवलोकन किया और सध-शासन के अच्तर्गत प्रान्तीय उत्तर- 
दायित्व पर विचार करने का उन्हें मौका मिछा। तब कही उनकी आँखें 
खुली और' उन्होनें पीछे खिचना शुरू किया। पर एक विशेषता थी। 
देशी रियासतों के विद्वान्‌ प्रतिनिधि इतना तो अन्त तक स्वीकार करते 
गये कि हम दिलोजान से सघ-शासन के पक्ष में हे। पर इसी के साथ 
ये अपनी वत्तेमान अनियन्त्रित सत्ता पर किसी तरह का आधात भी नही 
चाहते थे । सघ के अधिकार उन्हें चाहिएँ, पर ज़िम्मेदारी और आव- 
श्यक त्याग उन्हे मजूर नही है। ऐसी हालत से सध बने कैसे ? रियासती 
अजा-सघ तो अपना चुना हुआ प्रतिनिधि भेजना चाहता है और वहाँ 
के राजे-महाराजे अपना नामज़द आदमी चाहते हे। इसका 
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निपटारा कैसे हो और कौन करें ? फिर इघर सघ-शासन मे 
सम्मिलित होकर रहना भी उन्हे प्रिय है। इतना बडा भामेला कैसे 
सुलूफे ” सुलभेगा जरूर, मगर एक तरीके से; नहीं तो और भी उछभव 
पैग' होने का अन्देशा है। इसे ठीक ठीक सुलूकाने का उपाय यही 
है कि हम पहले खालसा के प्रान्तो को लेकर ही एक लोकसत्ता-मूलक 
संघ-शासत का निर्माण करें और रजवाडो से यह कह दें कि आपकी 
जब भरजी हो तब आइए, सघ का दरवाजा खुला हैं। यह एक ऐसी 
आवश्यक शर्ते थी, जिसका अभाव गाधी-इरविन-सुलहनामे में बहुत 
खटकता है। पर साथ साथ ग्ह भी सच है कि तेजञाब में पानी मिलाकर 
पतला करनेवाके ब्रिटिश राजनीतिज्ञ इस शर्त को कभी मजूर भी 
न करते । महात्मा जी के लिए लाचारी थी। पर भाज रियासतो के साथ 
संघ बनाने में जो दिक्‍कते पेश हो रही है उन्हे देखकर हमारे कुछ राज- 
नींतिश कहने छगे है कि नही चाहिए र्यासतो का भमेला, हमे तो ब्रिटिश 
शासन के अन्दर ही स्वराज दें दो, रियासतों का देखा जायगा। हम 
तुम दोनो मिलकर उन्हे रास्ते पर ले आवेगे। परन्तु ब्रिटिश कूटनीतिश् 
कहते है कि सघ-निर्माण तो समूचे देश का एक साथ ही होगा, 

सभी हिन्दुस्थान की जिम्मेदारी का भी सवारू उठ सकता है, अन्यथा 
नहीं। इस तरह आज हिन्दुस्यात का भावी ह्ासन-विधान सघ की 
खटाई में बुरी तरह पड चुका है। सारांश यह कि गोलमेज़-सभा की 
सारी कारेंवाई विफल हो गईं। साइमन-कमीशन अपनी कंबर से उठ 
बैठा है। चह मरा नही था, सिर्फ घायल ही पडा था। हम ऐसा इसलिए 
कहते हे कि इस कमीशन ने जिस आन्तीय सुधार-बोजना 
(20०एप््रण& 8ए००00777) की सिफाज्श की थी, अधिकाश में 
उसी को ब्रिटिश राजनीतिशों ने अमल में छाने का विचार किया है! 

शिमला के शासन से आख़िर देने-छेने की कोई बात नहीं रह गई। 

इस प्रकार साइमब-कमीशन की जीत रही। उप्तकी पुनरावृत्ति ज्वॉइट 
पाछिमेटरी कमिटी! के रूप मे हुईं। वह भी खालिस अंगरेजों की 


कमिटी थी। परन्तु आइचर्य है कि देश के सहयोगियों की उसके इजलरूास 
में गवाह की हँनियत से हाजिर होता बिलकुल वरदाइत हो गया! 
सिर्फ इसलिए कि बीच में गोलमेज़-सभा का कुछ ग्रोल-माल हो चुका 
था। वह एक ऐसी वाहरी सजावट थी कि उसके फेर में एक वार 
गाणी जी के नेतृत्व में समूची कांग्रेस भी पड गई। पड़ना पडा; कुछ 
लाचारी से और कुछ उपयोग की दृष्टि से भी । 

कांग्रेस ने गोलमेज़-सभा मे भामिक होकर जो छाम उठाना चाहा, 
उसके सम्बन्ध में कुछ मतभेद की सम्भावना ज़रूर है। कुछ लोग ऐसा 
कहते हुए सुने जाते हे कि ग्रेलमेजवाली सभा में महात्मा जी के शामिल 
होने से देश को कुछ राम तो हुआ ही नहीं, कल्कि हानि हुई है। 
साम्प्रदायिक समस्या को हल करने मे रूदन में प्रयत्नशीरू और सरे 
आम असमर्य होकर गाघी जी ने अपने राजनैतिक नेतृत्व की महत्ता 
बहुत कुछ घटा दी है। यह मौका अगर महात्मा जी न छाते तो उनके 
हक में अच्छा होता) यह धारणा इस प्रत्यक्ष बात से भी समर्थित होती 
हूँ कि स्वयं गावी जी को सेट जेम्स पैलेस' में साम्प्रदायिक, सकीर्ण-हृदय 
और चालवाज़ नामज़द लोगो के बीच वेठकर किसी प्रकार सफलता 
प्राप्त करने की आशा जपनी यात्रा के आरम्भ ही से नही थी। उन्होने 
स्पष्ट ही कहा था कि में जागा के विरुद्ध आशावान्‌ होकर जा रहा हूँ। 
परिणाम भी वही हुआ जिसकी सोलह आने आशका थी। गाघी जी 
के प्रयत्त से भी हिल्दुस्थान का साम्प्रदायिक समकौता न हो सका। 
संसार को महात्मा जी की विफलता का यही दृश्य दिखाना ब्रिटिश 
कूटनीतिज्ञों को मंजूर था; सो देखा गया। 

साम्प्रदायिक निर्णय करनेवाली उपसमिति ('४ंग्र०णउ६७ 
5प07-0०ग्रा ६७७) को पहली बैठक हुईं। अपने प्रारम्भिक वक्तव्य 
में सदस्यो को प्राचीन भारत के तत्त्वज्ञानियों की याद दिलाकर' रैमजे 
मेकडॉनल्ड से अपनी वनावदी उदार चुद्धि का परिचय दिया और 
हिन्दुस्थानी प्रतिनिधियों से कहा कि “अपना साम्प्रदायिक निर्णय आप लोग 
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ही करे; में इस मामले में किसी तरह का हस्तक्षेप करना नहीं चाहता। 
डूसरो के लिए में पूरा पूरा बदनाम हो चुका हूैँ। फिर भी यदि 
आप छोग आपस में कुछ भी तय न' कर सकेगे और यदि आप छोगो की 
इच्छा होगी तो में इस भमेंढे मे पडकर' फिर भी बदनाम होने के 
लिए तैयार हूँ”; इतना इशारा कुछ लोगो के लिए काफी था। आगा खाँ 
उठकर बोले कि मुसलमान-प्रतिनिधि आज रात को गाधी जी से मिलकर 
सलाह-मश्विरा करनेवाले है, इसलिए इस उपसमिति की कार्रवाई 
स्थग्रित की जावे। कर्नल गिड़नी और अवेडकर ने यह अन्देशा 
जाहिर किया कि कही हिन्दू-मुसछमान अलग ही-अछलग भापस में समभौता 
करके अन्यान्य' छोटे सम्प्रदायो का हक न भार दें। मंकडानल्ड ने उन्हे 
आदवासन दिया कि ऐसा हरगरिज नही हो सकता, पर तव तक आप लोग 
भी अलग मिलकर समझौता कर डाले। इसके वाद उपसमिति की कार्र- 
वाई स्थगित हो गई। 
तत्पश्चात्‌ क्षाम्प्रदायिक प्रतिनिधियों की चहल-पहल शुरू हुईं। 
रिज होटेल में भागा खाँ के नेतृत्व में मुसल्लमान-प्रतिनिधियों से महात्मा 
जी की बातचीत हुई। डा० असारी के विना तथा इतर' राष्ट्रीय मुसलमानों 
के अभाव में वे बिलकुल निहत्थे और निस्सहाय हो रहे थे। उन्होने मुत्तल- 
भान-अतिनिधियों से इस वात का आग्रह भी किया कि डा० अंसारी को 
साम्प्रदामिक उपसमिति में लेना बहुत ज़रूरी है। पर आगा्खानी 
दीक्षा से दीक्षित मुसछमान इस वात प९ क्यों राज़ी होते? उन्होने 
महात्मा जी की सलाह सुनी-अनसुनी कर दी। छाड्ड इरविन से सपि-चर्चा 
करते समय यदि इस शर्त पर जोर दिया गया होता तो कदाचित्‌ गाषी 
जी डा० असारी सरीखे कुछ मुस्छिम नेताओं को साथ ले सकते थे। एक 
धार रदन पहुँचकर उन्हें श्ामिक्त करने के छिए प्रयत्न करना व्यर्थ 
ही था। 
गाधी जी सिक्‍्ख तथा हिन्दु-पतिनिधियों से भी मिक्रे। अवेडकर 
और गिड्नी से भी वातें हुई । तत्पश्चातू हिन्दुत्थानी अतिनिधियों की सेंट 
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जेम्स पैलेस मे सभा हुई और उसके सभापति महात्मा जी हुए। दलित 
जाति के सरकारी प्रतिनिधि भ्बेडकर ने अपनी दलित बुद्धि का परिचय 
इस सभा में खूब ही दिया। उसे यह कहते जरा भी सकोच' नही हुआ 
कि दलित-वर्ग के लोग हिन्दू नही हे । उसने इस बात पर जोर दिया कि 
दल्षितो को पृथक्‌ निर्वाचन का अधिकार चाहिए। पतरो साहब तो 
इस वात का समर्थन करनेवाले ही थें। मगर आइचयें है कि सप्रू, मुद- 
लियर और रामचन्द्रराव सरीखे राजनीतिज्ञ भी दलितो को पृथक निर्वा- 
चनाविकार देने के लिए राजी हो गये। गावी जी. ने काश्रेस-पक्ष का 
खुलासा इस त्तरह किया-- 

“हिन्दुस्थान के राष्ट्रीय प्रतिनिधि की हैसियत से मै पुथक्‌ साम्प्रदायिक 
निर्वाचन का विरोधी हूँ । फिर भी छाचारी की हालत मे सिक्ख और 
सुल्समानों का पृथक्‌ निर्वाचन देने के लिए मे किसी तरह तैयार हो 
सकता हूँ। पर दलित-वर्ग को ऐसा अधिकार देकर उसे हिन्दू-समाज से 
हमेशा के लिए अछकूग कर देना मे हरगिज नहीं चाहता।” 

प० मालवीय ने महात्मा जी. का समर्थन किया। परन्तु कोई सम- 
औता न हो पाया और साम्प्रदायिक उपसमिति की बैठक का दिन भी जा 
गया। गात्री जी ने आठ अक्टूबर तक यह कहकर मोहलूत माँगी कि अभी 
प्रतिनिधियों में समभौते की बातचीत जारी है, समय कम था, इसलिए 
कुछ निर्णय नही हो पाया । उन्होने यह भी कहा कि कम से कम से अब 
दूसरी मोहरूत न लू गा और इस समिति की दूसरी बैठक में सारी कोरे- 
वाई को पोर्ट पेश कर दूगा। मे बडा जबरदस्त आशावादी हूँ, इसलिए 
उम्मीद करता हूँ कि शायद कुछ समभौता हो जावे। जागा ख्राँ ने इस 
प्रस्ताव का समर्थन किया। कर्नेल गिड़नी तथा अबेडकर की पेश 
की हुई शकाओ का समाषान करके समिति की बैठक फिर स्थगित 
हो गई। 

तत्पश्चात्‌ प्रतिनिधियों की समा फिर शुरू हुईं। महात्मा जी ने 
कांग्रेस का पक्ष-समर्थेन करते हुए कहा कि पृथक्‌ निर्वाचन का अधिकार 
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राष्ट्रीयता को विधातक होगा! सिवाय इसके एक या दो सम्भदायों को 
ऐसा हक देकर हम इतर सम्प्रदयों की उससे चचित नहीं कर' सकते। 
*राष्ट्रीयता से पराइमुल और साम्प्रदायिकता के वशवर्ती होकर आप 
लोग इतनी परस्परविरोभी माँग पेश कर रहे है कि मेरों समझ में नहीं 
जाता कि इस उलभने का निपटारा कैसे हो ? में समभौते के छिए 
प्रायपण से अयत्लवान्‌ हूँ। मगर मेरी माँखों के सामने अभी प्रकाश 
दिलाई ही नही देता।” प्रकाश वयोकर दिखाई देता ” स्वार्थी और 
ध्षाम्राज्यवादी ज्रिटिश कूट्नीतिशो के इशारे पर कठपुतली होकर नाचने- 
वाले आगा खॉ-सबेडकर-पतरो-गिड्नी एड को०' के साथ ताम्प- 
दाथिक समभौता करता एक क्या, एक दर्जत महात्मायो के छिए 
असंम्भव था। भारत का दुर्देव इसी कपनी के रूप मे भावी णी से वोहा 
लेने के लिए लद॒न मे उपस्थित हुआ था। आख़िर किसी राष्ट्र का दुंेवी 
कर्म-विपाक भी तो कोई चीज है । सर्व-शक्तिमान्‌ ईपवर भी इसे बदलने 
में सक्षम हो सकेगा या नही, इस दाल पर हमें सदेह है। अतएवं गावीं 
जी को इस विफलता भे उनके तेतृत्व का कोई दोष नही, दौष है 
देदा के दुर्देव का। हि 
आख़िर पचायत पर मामला छोड देने की बात होने लगी । सरो- 
जिनी बाई ने कहा कि इस काम के छिए साम्पंदायिक समिति के पाँच 
पच चुन लिये जावे। हिन्दू और सिक्ख नेताओ से कहा कि एच ऐसे हो 
जो समिति के सदस्य न हो। मुसलमानों की ओर से कहा गया कवि 
समिति के सदस्यों मे से ही पच्र चुनना ठीक होगा। बाहर के लोगो हे 
* इस मामले में सहायता लेना अपनी कमजोरी जाहिर करना हैं, ऐसा 
हरगिज नही होना चाहिए। इस तरह मत-भेद के बवडर मे पहकर 
पथायत की योजना कई चक्कर खा गई। महात्मा जी बडी बिता में 
पड गये और कदाचित्‌ सोचने छूगे कि अपनी नाकामयाबी का इंजद्ीर 
साम्प्रदायिक उपसमिति की बैठक में किस तरह देवा चाहिए। 
बिगड़ी हुईं बात को बनाकर बोलना बासान काम नहीं हूँ। 
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लिए बहुत योग्यता की ज़्लरत होती है। गाधी जी को जो आदमी 
चतुर राजनीतिज्ञ न सममकता हो, उसे चाहिए कि वह साम्प्रदायिक 
निर्गेब-समित्ति के सामने दिये हुए महात्मा जी के उस लाजवाब अथ 
को अनेक वार पढे और मनन करे। उन्होने जो कहा है उसका सारांश 
यह है-- 
सभापति महोदय, 

हमे मालूम नही है कि हिन्दुस्थाव को कौन-कौन-से और कितने 
शासनाबिकार दिये जावेगे। इस वात का खुलासा आप लोगो ने अभी 
तक बिलकुल नहीं किया है। ऐसी हालत मे भारतीय प्रतिनिधियों को 
इस कान्फ्रेस के जरिये अपना लक्ष्य ही नही दिखाई देता। जो लक्ष्य 
ही अदृश्य है उसके मार्ग पर कोई किस आशा से आरहूढ हो? 
यही कारण हूँ कि सम्प्रदायों के बीच समझौता होना इस समय 
शकक्‍्य प्रतीत नही होता। राजनैतिक अधिकारों को प्राप्त कर 
लेने के वाद ही हम उसका आपस मे बेँटवारा'कर सकते हे। सो पहले 
यह तो बताइए कि आप हमे देना क्या चाहते है? यदि इस प्रश्न का 
उत्तर आप निरचय-पूर्वक दे सके, तो हमे यह निर्णय करते अधिक देर न 
लगेगी कि हम आपस में उसका विभाग किस प्रकार करेगे। यदि 
हमें आज यह मालूम हो जावे कि हिन्दुस्थान को आप स्वतत्रता का 
सत्व (8प09४६900०७ ०१ ॥5906७९८:१०7९९७) देने के लिए तैयार 
है, तो फिर ऐसे मौके को हाथ से छोडने के पहले हमें पचीसो 
भरतवें ग्रम्भीरता-पूर्वक सोचना पडेगा। लेकिन जब तक हमारे पास 
वेंटवारे की सामग्री ही प्रस्तुत नहीं है, तब तक 'सूत न कपास 
जुलाहो में लठा-लठी' वाली कहावत चरितार्थ होती रहेगी और 
मेल की असम्भावना बनी रहेगो । जाखिर समभौता हो तो 
हो किस बुनियाद पर ? जिस स्वराज-भन्दिर का हम निर्माण करना 
चाहते है, उसकी नीव स्वतत्रता के सत्व॒ पर डाली जावेगी और 
उसके गगनभेदी शीष॑-भाग पर जो कलूस रहेगा, वह हमारे साम्प्र- 
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दायिक सहयोग से बनेगा। अतएवं बुनियाद के लिए हमें पहले 
स्व॒राज चाहिए; साम्प्रदायिक निर्णय तो उसके बाद सम्भव हो सकेया । 
असी तो व्यर्थ का झगड़ा है।' 
गावी जी के इस तर्क॑ में गम्भीर अर्थ-गौरव भरा हुआ है; 
इसमें शक नहीं। जब तक मनुष्य को यह प्रतीत होता है. कि मुझे 
किसी के आधीन होकर रहता है, तब तक वह स्वतनतानूवेक 
व्यवहार नहीं कर सकता। अप्रभावित रहकर स्वतत्र रुप से 
निर्णय करने के लिए उसे स्वतत्र ही होना चाहिए। हिन्दू जोर 
मुसलमान जिस दित यह समझ लैगे कि आज से हम आजाद है, उत्त 
दिन स्वत्तत्रता के वातावरण में वे अपना साम्प्रदायिक निणैय अना- 
यास,़र लेगे। लेकिन आज तो वे यह समझते है कि किसी तीसरी 
सत्ता को क्पा-दृष्टि से उन्हें जीवा है। दिछ की इत्त गिरी हुई 
हाकूत में वे अपना समभौता आप ही कर देते के योग्य नही है। ऐसी 
दुरवस्था मे पडकर ससार की किसी भी मनुप्य-जाति की बात्म-क्षमता 
सष्ट हो सकती है। यह एक सच्ची और सैद्धान्तिक 
बात है। इसी का उपयोग महात्मा जी ने अपनों साम्य्रदायिक 
विफलता की कैफियत देते हुए किया | 'एक चतुर बेरिस्टर के 
समान उन्होने सबूती का भार' (08088 (70708) वात मी 
बात मे ब्रिटिश राजनीतिशो पर डाल दिया। क्रेकिन सेट जेम्स 
पैलेस के कुटिकत वातावरण में तक और विवेक के लिए कोई 
गुजाइश नही थी। 
अन्ततौगत्वा वह दिन जाया जब साम्प्रदायिक समित्ति की अल्ति 
बैठक हुईं। सभा के सदस्यो ने अपनी अपनी उफली वजाकर आपस 
अपना राग बलापा। आगा खाँ ने छोटे सम्प्रदायो की भीर पे 
और सरदार उज्ज्बरूसिह ने सिक्सों की ओर से अपनी अपनी माँग 
पेश की। रैसरें मैकहॉनल्ड ने वड़ी शान से कहा, अच्छा, तों 
में आप लोगों की नाकामयाबी की रिपोर्ट भेज दूगा। उनके प्रारम्भिक 
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भाषण के बाद कई लोग बोल गये। पर गाबी जी के एक 
बोल का साराग सभी को निस्तेज कर देता है। उन्होने मुक्त- 
कण्ठ होकर कहां--- 

“कि इस योजना के मे विलकुल विरुद्ध हूँ। मे जिस राष्ट्रीय महासभा 
का प्रतिनिधि हूँ, वह वर्षो तक जगलू जगरू मारी मारी फिरना पसन्द 
कर लेगो, छेकिन ऐसी कोई भी साम्प्रदाध्रिक योजना स्वीकार न करेगी 
जिसके पैदा किये हुए वातावरण में नियत्रित शासन का पौधा कभी पनप 
ही ना पायगा। 

भारतीय शासन-विधान के निर्माण में जो दरदशिता चाहिए, उसके 
अन्तिम दाव्द महात्मा जी के उपर्युक्त वक्‍तव्य में अकित हे। पर 
उन्हें स्वीकार करने की मतोवृत्ति उस जन-समाज मे नहीं थी। आखिर 
बेचारों ने यह तय किया कि मैकडाँनल्ड साहब ही छपापूर्वक पच का 
काम कर दे। सभी ने अपने अपने नोट भेजे,महात्मा जी भी उनमे से एक 
थे। पर उन्होने क्या लिखा, यह हमे मालू म नहो। 

आख़िर मैकडॉनल्ड महोदय ने अपना साम्प्रदायिक पंच-फैसला 
दे दिया और उसका देश पर क्या परिणाम हुआ, वह कुछ कहने-सुनने 
की वात नही है । उसका परिणाम तो हम प्रत्यक्ष भोग रहे हे। हमारी 
यह निश्चित घारणा है कि जिन लोगो ने हिन्दुस्थान के साम्प्रदायिक 
मसले को हल करने का काम एक विदेशी कूटनीतिज्ञ के सुपुर्दे किया, उन्होने 
कुछ ऐसा काम किया जो उनके आात्म-सम्मान के बिलकुल विरुद्ध था । 
इसके सिवाय इस जिम्मेदारों को उन्होने एक ऐसे 'राजनीतिज्न के हाथ 
में डाला, जो मजदूर-दल का नेता होकर साम्राज्यवादियों के दरवाजे 
उस समय पानी भर रहा था। उसका निर्णय न्याग्र-समर्थित क्योकर 
हो ? इस बात को हिन्दुस्थानी प्रतिनिधि नही जानते थे, ऐसी बात नहीं 
थी। परन्तु वे राष्ट्रदूष्टि का परित्याग करके केवल स्वार्थ-पथ 
पर ही आरूढ थे। इसी कारण महात्मा जी की बाअसर बाते बिल- 
कुछ बे-असर साबित होती थी। इसी कारण वे समभते हुए भी 
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भासममऊ थे और देखते हुए भी अधे थे। मैकडॉनल्ड साहब का प्रारम्भिक 
सकेत अपना काम कर गया। आप पच बन ही तो बँठे। ऐसी हालत 
मे गांधी जी के सामने सारा तमाशा देखने के सिवाय कोई काम नहीं 
रह गया। देश-का दुर्देव सेट जेम्स पैलेस से मूछो पर ताव देता हुआ 
निकला और गाधी जी बाहर आये विषण्णवदव और ग्रभीर होकर। 
आज भी वे अपने भन की उसी अवस्था में है। मैकडॉनल्ड साहब के 
दिये हुए साम्प्रदायिक निर्णय के एक महत्त्वपुर्ण अश्ष के विरोध में उन्हे 
प्राणों की बाजी छूगानी पडी। विछायत की विफलता का प्रायविचित्त 
उन्हे हिन्दुस्थान में इस रूप में देना पडा। 

तारील १८ सितम्बर को होनेवाली सघ-शासन-समिति 
(एवतलाबा 8छएकंगा-8 0००6) की बैठक में महात्मा 
जी. पहले-पहल उपस्थित हुए। लेकिन वह उनका मौन-दिवसः 
था। चौबीस घटे के मौन-चिन्तन के वाद दूसरे दिन वे सभा में बोले। 
कार्यभार गुरुतम था। पेतीस करोड मूक, पराधीन ओर दरिद्र जनता की 
पैरवी उन्हे स्वार्थी सा त्राज्यवाद की इजलछास में करनी थी। जो अपराभी 
था, वही न्यायाभीष् की हैसियत से वैठा हुआ था। ऐसी हालत में विरी- 
धियों की प्रसुप्त अन्तरात्मा को पहले जाग्रत करने के सिवाय कोई दूसरा 
उपाय ही मही था। गाधी जी बोले--अविकार-पूर्वेंक बोले और ऐसी 
निर्भयता के साथ बोले जो स्वाभिमाती भारत के लिए सर्वथा उचित था। 
सबसे पहले उन्होने अपने सहयोगी हृदय का परिचय दिया और कहां 
कि मै भारत और इंगलेड के वीच सुलह करने की एकान्त निष्ठा से यहाँ 
उपस्थित हुआ हूँ। इस सहृदयता के साथ राजतैतिक बुद्धिमत्ता का 
मेंल होना जरूरी था और उसका परिचम उन्होने यह कहकर दिया कि 
में' इस बात को भी जानता हूँ कि दोनो राष्ट्रों के बीच मौलिक मत-मेद 
है; यानें इस भजछिस मे, इस तरह, इस अवस्था मे और इस मनोवृत्ति 
के साथ सुलूह होना वहुत मुश्किल है। ऐसी विपम परिस्थिति में सवि- 
चर्चा व्यर्थ हो जायगी। अतरव गायों जी को बेछाम होकर यह कहना 
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पडा कि जिस क्षण ब्रिटिश राजवी तिज्ञो को मेरी उपस्थिति असुविधाजनक 
प्रतीत होगी, उसी क्षण मे केवल एक सकेतमात्र से ही वाहर चला 
जाऊँगा। 

इस योग्य और समुचित भूमिका के बाद उन्होंने अपना वक्तव्य 
शुरू किया। जिस राष्ट्रीय महासभा की ओर से वे अपनो पवित्र 
जिम्मेदारी का पालन कर रहे थे, उसका दावा सिद्ध किया और कहा 
कि हिन्दुस्थान मे काग्रेस ही एक ऐसी सस्था है, जो देश के नाम पर 
अधिकार-पूर्वक वोल सकती है । इस सस्था ने अपने जीवन के प्रारम्भ 
काल ही से अछत जातियो की सेवा की है, अतएवं उनकी ओर से भी 
वहू अधिकार-पूर्वक बोल सकती है। अपने प्रतिनिधित्व की अद्वितीय 
क्षमता का इस तरह पहले खुलासा करके उन्होने काग्नेस का ध्येय प्रस्तुत 
'किया। उसकी सीमासा उन्होंने जिस तरह को, वह भी सुनते योग्य 
है। उन्होने कहा कि पूर्ण स्वतन्त्रत' का आशय कही आप यह तन समझ 
लेना कि दुनिया के आगे हम केवल इस बात की घोषणामात्र करना 
चाहते हे कि हिन्दुस्थानियो ने भँगरेज्ों से सारा सम्बन्ध तोड दिया। 
हम तो केवरू यही सिद्ध करना चाहते हे कि ब्रिटिश कामनवेल्थ” की 
साभेदारी में हम दोनो स्वतन्त्र हे और दोनो के समान अधिकार है। 
महात्मा जी के इस वक्तव्य में औपनिवेशिक स्वराज (00फ्राशा00 
5%&6778 )) की ओर प्रत्यक्ष सकेत हैं। अपने भाषण के अन्त में भी 
उन्होंने यही कहा-- 

व्‌ छण्पोत 0ए6 ६४0 ९० #एछ9ए एपड ६96 ए०क्शलॉंतर 
अक्कं: क्िला8 38 ४0 फहए &70. णा०एएब०6. शाते. ढ्व॒णवों 
एथ्णण्रलएडगाए ए2-ंजर्टा) वि्यांक्ा। घाते प्रात, के ऋण 
फ€ प्रए कण फृष३एल वेपताएडए थी जार त895,. 7 पएछ 
गे एफ ग्रातकं धारक पारा; ००0ा्रष्प्रगशान्ा ० पछाष्ए छछ 
९8066,” 

यथार्थ में पूर्ण स्वतन्त्रता' की तकेसिद्ध मीमासा वही हो सकती 


( ६८२ ) 


है जो महात्मा जी ने की है। इस ससार में और विशेषकर वौसवी 
सदी के ससार में कोई भी राष्ट्र केवछ आत्महिप्त होकर नही रह सकता। 


« औद्योगिक तथा बौद्धिक आदान-प्रदान के विना राष्ट्रो की प्रगति सभव 


ही नही है। स्वतन्त्र होने पर भी हमें अन्यान्य देशों से ऐसा अन्योन्य- 
सम्बन्ध स्थापित करना हो पडेगा। फिर यदि 'ब्रिटिगा कामनवेल्थ' में 
रहते हुए भी हमे मनुप्योचित अधिकार प्राप्त हो जावे, तो हमे बाहर 
जाने की जरूरत ही नहीं । फिर भी हमे वाहर निकलने की स्वतन्त्रता 
जरूर चाहिए। इसी अधिकार को' स्वतन्त्रता का सत्व (85808 
० ग्रत०ए०ा ७7०९) कहते है । 

महात्मा जी के इस छक्ष्य-दर्शन के विरुद्ध विवेक और स्वाभिमान 
दोनो का कुछ भी भआक्षेप नहीं है। जिस प्रकार भनृप्यो के न्‍्याय- 
मूलक सहयोग मे राष्ट्र का कल्याण है, उसी प्रकार राष्ट्रों की सहकारिता 
से ससार का श्रेय-संपादन होता है। ऐसा न्‍्यायमूछक सहयोग प्रत्येक 
नागरिक तथा राष्ट्र का धर्म है। इससे पराड्मुख होकर प्राणी ईदवरीय 
घ्णेय का सावक नहीं हो सकता। यदि अँगरेजों के कामनवेल्थ' में 
मौलिक मानव-धर्मं समता और समानता की गृजाइक्ष है, तो ऐसी 
साभोेदारी किसे पसन्द न होगी? ऐसा सहयोग केवर स्पृहणीय 
ही नही, घर्म-सगत भी होगा। 

लेकिन वस्तुस्थिति इसके विलकूल विपरीत थी। जिस औपनिवेक्षिक 
स्वराज्य की कल्पना महात्मा जी के भाषण मे दृष्टिगोचर होती है, वह 
ब्रिटिग राजनीतिज्ञो को उदारता के वाहर कौ वात थी। इस वात को 
गावी जी जानते थे। छेकिन जानकर भी उन्हें एक वार भारत की अन्त- 
रात्मा को आवाज बुलन्द करनी थी । अन्तर्राष्ट्रीय लोकमत के दरवार 
में उन्हे स्वाभिमान और सत्यता के साथ हिन्दुस्थान की भोर पे यह 
घोषित करना था कि सरकारों नामज़द लोगों का थह स्वय-स्वीईत 
प्रतिनिधि-मडलछ हिन्दुरधान के किसी भी मर्ज की दवा नही है। उपचार 
तो कांग्रेस का ही कारगर होगा, क्योकि वह शास्त्र-सम्मत हैँ । जाग्रत 
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भारत का राष्ट्रीय स्वाभिमान इस तरह गाबवी जी के द्वारा सेट जेश्स- 
पैलेस मे बेछाग होकर बोल गया। उसे सारा ससार निस्तव्व होकर 
सुन रहा था। 

सघ-णासन-समिति की कार्रवाइयो से ऊबकर और वहाँ को 
वाग्विछासिता को देख-सुनकर गाधी जी का माथा ठनका। तारोख 
१७ की बैठक मे सर्वप्रथम वक्ता की हेसियत से वे वेछाग होकर साफ- 
साफ कह गये। 

“साहवान, सोमवार के दिन से आपको कार॑वाइयो को देखकर मेरी 
दिली हँरानी बढती जा रहो है। पहला कारण तो यह है कि आप 
लोगों में से एक भी आदमी ऐसा नही है जो लोगो के प्रतिनिधि होने 
का दावा कर सके। आप तो सरकार के द्वारा चुने गये हे। सरकारी 
नामजद लोगो के इस महाँफेल मे मुझे इस तरह को बेचेनी मालूम 
हो रही है और वह इस खयारू से कि इस गोलमेज-सभा को बनावट 
ऐसी नहीं है कि जिसे देखकर कोई ऐसा समक सके कि इस सभा 
को जुटानेवालो में दिल की सचाई है। इस कान्फरेस की सामथ्य- 
हीनता का इससे अधिक परिचय और क्या दिया जा सकता है कि 
लगातार घटो वाद-विवाद करने पर भी. हम किसी निर्णय पर नहीं 
पहुँच पाते। मुझे तो सभापति महोदय मैकडॉनल्ड साहब की हालत 
को देखकर दया जाती हूँ कि उन्हें अपना पित्त मारकर ऐसी शिप्टता- 
पूर्वक सभासदों की सारी बातें सुननी पड रही है। फिर भी में 
' आशावान्‌ हूँ कि आपके इस आदरणीय घैयें का कोई अच्छा परिणाम 
निकलेगा और आपको बधाई देले का सुयोग मुझे प्राप्त हो सकेगा ।” 

इस प्रारम्भिक भाषण से गावी जी ने अपना रुद्ररूप दिखलाया। 
जहाँ लोग 'अहो रुप अहो ध्वनि ” कहकर एक दूसरे को प्रशसा मे मस्त 
हो रहे थे, वहाँ इस मुँह-फट सत्यवक्ता ने नामजद सदस्यों की सारी 
कमजो रियाँ खोरूकर रख दी। सेट जेम्स पैलेस के वातावरण मे सा म्राज्य- 
वाद के आतक से मुक्त होकर शायद ही कोई माता का छाल ऐसा कभी 


ब 
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चोछ गया होगा। कोई भी समझदार आदमी इस वात को स्वीकार 
कर सकता है कि गांवी जी उस भाषण के वाद गोलमेज्ञ-समा-मत्र के 
पात्रों के छिए असुविवाजनक हो गये। अपने घर ही में बैठकर हिन्दू 
स्थानी प्रतिनिधियों से ऐसी खरी बातें सुनने का अम्यास ब्विटिय 
चाजनातिनों को वहीं था। जिसे केवछ भीछा-माछा आदर्भवादी साबु 
अमकक रखा था, वह बच्य चुस्त व चाछाक राजनीतिश भी निकछा। 
उन्हें इस बान की कतपता भी नहीं श्री कि पक्का सौदा करनेवाक्े किसी 
न्यवहास्थकुणछ वनिये ये गाँठ पड़ेगी । ग्ांवी जी को गीलमेज-सभा में 
बुलाकर ब्रिटिश साज़ाज्य को दृष्टि से उन्होंने जो भूछ की थी, 
उसका जान उन्हें होने लूगा। ॥॒ 

संघ-भासन-समिति की एक और महत्त्वपूर्ण बैठक उत्त दिन हुई, 
जिस डिच 5ैश की रक्षा और वाहरी नीति के प्रश्न छेडे गये | जिन 
मुस्लिम अत्िनिधियों ने सास्थ्दायिक निर्थय के ममाव ये अप्रसन्र होकर 
समिति की कार्रवाइयो में दिछचत्पी लेता व्ठ कर दिया था, वे भी इस 
सभा में उपस्थित हुए) उनकी राष्ट्रीयता-बातक हरकतों की बोर 
सकेत करते हुए छार्ड सेकी ने कहा कि आप लोग विश्वास करें कि 
में न तो हिन्दुओं का पक्षपाती हैं न मुसछमानों का तरफदार हैं; मे 
तो सारे हिन्दुस्थान का ट्विमायती हूँ। जिन्ना साहब इस्न संकेत को समझ 
शये और सममककर उन्होंने जवात्र दिया कि में आपस बदकर हिल्दु- 
स्थान का हमदर्द हूँ। परन्तु उन्हें कया मालूम कि मुसलमातों के साम्म- 
दायरिक दुराग्रह से ब्रिटिश राजनीतिज फ़ायडा तो उठा रहे ये, पर उन्हें 
इज्जत की निगाह से देखने के लिए उनकी अच्दरात्मा तैयार नहीं 
थी। जिन्ना साहव के इस जवाब का जो जवाबुरूनजवाव सँकी साहव 
ने दिया, वह किसी भी स्वाभिमानी हिन्दुस्थानी दिल के दी दुकईे कर 
देने बाठा था। मालूम नहीं, चौदह थर्तो के टहिमायती उम्त मुस्छिम महा- 
नुभाव के हृदय की उस समय कैसी अवस्था थी। कया पाठक जानना 
आहने है कि सैकी महोदय ने बया प्रत्युत्तर दिया ? सुनिए, उन्होंने कहां; 
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जिन्ना साहब, मे इस बात को मजूर नही करता कि आप मुझसे वढकर 
हिन्दुस्थान के हिमायती है । एक अँगरेज यदि किसो हिन्दुस्थानी से ऐसा 
कहे, तो सहृदय पाठक समभ सकते है कि वह उस हिन्दुस्थानी के लिए 
कितनी लछज्जास्पद बात होगी। जिन्ना साहव को इसका उत्तर छुछ 
भी न सूका। खामोश रह गये। बोलते क्‍या, उनकी अन्तरात्मा सेकी 
साहब की करारी मार से गण खा गई! 

इस सभा के प्रथम वक्ता सत्र साहब थें। उन्होंने अपनी उदार 
नोति का परिचय यह केहक र दिया कि प्रगत्तिकालू में फौजी विभाग 
को देखरेख एक ऐसे हिन्दुस्थानी मेम्बर के हाथ मे रहे, जो गवरन र-जन रल 
के सामने अपने काम का जिम्मेदार हो। सुदलियर महोदय भी कुछ 
ऐसा ही बोल गये । मालवीय जी ने काग्रेस का दृष्टिकोण बतलाया। इस 
पर लाई्ड रेंडिंग अपने प्रतिनिंवत्व का जामा उतार कर वैयक्तिक 
हैसियत से अपना खरापन दिखाते हुए विछकुछ साफ-साफ कह गये । 
उनका साम्राज्यवादी दृष्टिकोण बिलकुल स्पप्ट था। उन्होने कहा कि 
में बिलकुल साफ साफ कह देना चाहता हूँ कि में ऐसी कोई भी 
योजना स्वीकार नहीं कहूगा, जिसमे फौजी विभाग की जवांवदारी 
गवर्न र-जनरलू पर न हो। परन्तु अँगरेजो की माँद में पले हुए उस 
यहूदी सज्जन को यह जानना चाहिए था कि उस सभा में एक ऐसा 
भी आदमी सौजूद था, जो सप्र्‌ साहब का देश-भाई था और जो खरी 
बात करने में दुनिया में अपना कोई सानो ही' नहीं रखता। रेडिग महोदय 
का दृष्टिकोण सरासर स/श्म्राज्यवादी था और ब्रिटिश राजनीतिज्ञो 
सें सर्वेधा समर्थित था। साम्राज्यवाद की इस ढिठाई का जवाब नि३रंचरू 
राष्ट्रबाद ही दे सकता था। मह॒षि मालवीय और महात्मा गावी 
के अमर वाक्यों मे उसका पूर्णावतार हो गया। महात्मा जी बोले-- 

“काग्रेस अपने देश की सेना पर पूरा अधिकार चाहती है। 
हेगे इस धोखे में हरगिज नही रहना चाहिए कि देश-रक्षा का भार विदे- 
शियो के हाथ में सौपकर हम स्वतन्त्र हो सकते हे। यह स्वतंन्त्रता 
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नही, आत्म-प्रवचना होग़ी। मेरी समझ में नहीं आता कि यदि इस 
अधिकार से हम आज वचित किये जावे, तो ऐसा कौन-सा दिन आवेगा 
जब कि हम इतर अधिकारो का सदुपयोग करते हुए भी सहसा इसके 
योग्य हो सकेगे।” 

“मे उस दिन का सुख-स्वप्न देख रहा हूँ कि जब ब्रिटेन' हिन्हुस्थान 
को आत्मरक्षा का भार उदारतापूर्वक सौप देंगा। आप ही तो हमारे 
पर काटनेवाले हे और आपही को उगाना भी पडेगा। यह कोई मेहर- 
बानी का काम नहीं, आपका फर्ज ही होगा। में कल्पात्त तक ठहर 
सकता हूं, पर आत्मरक्षा का भार दूसरो पर छाद कर स्वराज का 
उपभोग करता पसन्द न करूुँगा। सेवाधिकार छोडकर में एक उत्तर- 
दायी शासत का निर्माण कर सकता हु--ऐसा धोखा में कभी खा ही 
नहीं सकता।” 

“आखिर सोचिए तो सही, हिन्दुस्थान कोई ऐसा देश मही है, 
जहाँ के लोग आत्मरक्षा करना न जानते हो। सीमा-प्रान्तत के सिख 
और मुसलमाव किसी बाहरी दुश्सन से वही डरते। गुरसखों की 
मनोवृति इस समय गिरी हुई है, जिस दित उनमे राष्ट्र-भावता 
जाग्रत होगी, उस दिन वे अकेले ही इस काम के लिए कटिवद हो 
आावेगे। राजपूतो की जाति ऐसी है कि उसने एक नही, अनेक धर्मा- 
'पिली के दृश्य दिखाये हे। उनके शौयें का साक्षी इतिहास है।” 

“बाहरी मामलात (ए्ट्याओं धशीका/58) का आशय मैने 
सप्रू साहब से पूछ छिया है। वे कहते है कि इस विभाग मे निकटवर्त्ती 
तथा इतर राष्ट्रों से मथोचित सम्बन्ध स्थापित करनेवाली चीति प्रे 
विचार तथा अमल करना पडता है। यदि यही आशय है, तो में 
कह सकता हूँ कि हम इतने नाकायक नहीं है कि अपने हिताहित 
को ध्यान में रखते हुए हम दूसरो से उपयुक्त सम्बन्ध स्थापित न कर 
सकेँ। अपने पडोसी अफगासो से हम मित्रता का नाता जोड सकते है, 
जापानियों से भी हम सुझह कर सकते है। ब्रिटिश कामनवेल्य के 
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उपनिवेश्ञ प्रवासी भारतीयों को अपने यहाँ आत्तम-सम्मान-पूर्वक 

नही रहने देते, उनसे भी हम निपट सकते है ।” 
चासेलर महोदय, में अब अधिक नहीं बोलना चाहता। मेने इस 

सभा का जो इतना समय लिया है, उसके लिए क्षमाप्रार्थी हूँ। पर इस 
समय जो मेरे हृदय की अवस्था हो रही है, उसका अनुमान आप कर 
सकते हे। प्रतिदिन यहाँ वैठकर और वाहर-भी चलतें-फिरते दिनरात 
में यही सोचा करता हूँ कि इन विचारो का सत््परिणाम कव और किस तरह 
निकलेगा। मे अन्त में अपनी अन्तरात्मा को यही इजहार ढेता चाहता 
हूँ कि में अंगरेजों का परम मित्र हूँ और अपने प्यारे देश का सिश्चक 
सेवक भी हूँ ।” 

गावी जी के इस वक्‍तव्य में जो माभिक्रता थी, वह सकी साहब के 
हृदय पर अपना कुछ असर डाल गई । उनके ववतव्य में 
भावुकता का गहरा पुट था। पर बात तो उन्हें वैसी ही करनी पडी 
जो ब्रिटिश नीति के अनूकूछ थी। अन्यथा बे अपने पद के लिए 
नालछायक करार दे विये जाते! 

अन्त में बह दिन आया, जब कि गोलमेज-सभा की अन्तिम 
बवेठक हुईं। इस सभा में भिन्न-भिन्न समितियों की कार्रवाइयो का 
साराश निकालना था। करीब वीस-वाईस प्रतिनिधियों के बोल 
जाने के बाद महात्मा जी की बारी आई और वारह बज के पाँच मिनट 
हो जाने पर अर रात्रि के निशीथ काल मे उन्होने अपना वक्तव्य प्रारम्भ 
क्िया। उनकी महान्‌ आत्मा की अन्त स्फूति से निकलनेवाली यह 
वक्‍तृता अद्वितीय थी। इस भाषण में विनय और निर्भयता, आदर्शवाद 
और व्यवहार-कुशलूता, मानवधर्म और राजनीति का परिणय-सम्बन्ध 
देखने योग्य था। महात्मा जी में सुन्दर, सम्बद्ध और तात्कालछिक व्याख्यान 
देने की जो अप्रतिम क्षमता है, उसका परिचय इस भाषण से पूरा पूरा 
मिलता है। बैठे बैठे बोलने के लिए पहले उन्होने इजाजत माँगी और 
फिर अपने धारावाही वाक्यों के द्वारा अचन्य सत्य-निप्ठा तथा राष्ट्र- 
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भावना से उत्पांगित होकर उन्होने अपने अन्तिम वक्तव्य का सिलसिला 
इस तरह बुरू किया। 

“मन्त्री महोदय तथा मित्रो, 

“जे तो सोचता था कि यहाँ पर बिना बोले ही मेरा काम सिकेझ 
जांवे तो अच्छा हो। परन्तु मुझे बोलना ही पडेगा। यदि इस महत्त्व- 
पूर्ण प्रसग पर में काग्रेस की ओर से अपना अन्तिम वक्तव्य न पेश 
कहाँ, तो मेरा यह व्यवहार आपके प्रति और स्वय अपने सिद्धान्त 
के प्रति भी न्‍्याय-सगत नही माना जायगा। पर बोलने के पहले में इस 
बांत को स्पप्ट कर देना चाहता हूँ कि मेरे भत्त में किसो भी तरह का 
अम नही है। आप लोगो को मणशा और अपनी' वत्तंमान परिस्थिति 
इस दोनो की मुझे पूरी पूरी जानकारी हैं। में इस वात को जानता 
हूँ कि इस समय जो कुछ मे कहनेवाला हूँ, उसका ब्रिटिश नीति पर कोई 
प्रभाव नही पड़ सकता । सभवत आप लोगो ने अपना निश्चय पहले 
ही कर लिया है । हिन्दुस्थान-सरीक्षे देश की स्वतन्त्रता का अ्रश्न केवल 
वाग्विकास से हक नहीं हो सकता। में कहता हूँ कि इतने भी 
केवल शान्तिपुर्णं समभौते से भी इस उलछभन से निपटना मुश्किल है। 
संधि-चर्चा के भहत्त्व को मे मंहसूस्‌ करता हूँ, पर मे यह भी समभता हे 
कि ऐसी चर्चा अपने समय पर और परिस्थिति-विशेष में ही सफल 
ही सकती है। अन्यथा उसकी विफलता निरचत है।” 

इस खरी भूमिका को घुनकर ब्रिटिश राजनीतिज्ञों के कात खडे 
हो गये होगे, इसमें हमें ज़रा भी सदेह तहीं। अपने भाषण के आरम्भ 
ही में कांग्रेस के उस कुणछ कर्णवार ने गोलमेज-सभा की कार्रवाहयों 
की कडी से कडी और मार्भमिक आलोचना कर डाली। जिस समय उन्होने 
यह कहा कि मुझे इस वात का भ्रम नही है कि मेरी वातो का आपके 
मिर्गेय पर कोई प्रभाव पडेगा, क्योकि सम्भवत आपने अपना निःचय 
पहले ही कर लिया है---उस समय उन्होने ब्रिटिश साम्राज्यवादियों की 
कुटिल नीति का नग्न रूप संसार को दिखा दिया। गौलमेज-सभा 
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की गोल-माल में पडने का महात्मा जी का उद्देश्य भी यही था। परिस्थिति 
को देखते हुए इसमे वेगी अभिप्राय कुछ हो ही नही सकता था। स्वराज 
तो समय पर आवेगा, पर गावी जी ने सोचा होगा कि ससार हिन्दुस्थान 
के स्व॒राज-सकल्प से अपरिचित न रहने पावे। लोकमत एक छवित है। 
अपने अत्याचारो के पक्ष मे उप छौकर कुटिल राजनीतिन वहुधा उसका 
दुरुपयोग करते है। अपने पातको के समर्थक बनाकर पातकी प्राणी 
दूसरो को भी पातकी वना डालते है । अपराधी के अपराब-मार्जन के पहले 
उसे दड देने के पुर्व॑--उसके उद्‌त्रात समर्थकों को जाग्रत करके सन्मार्ग 
पर पहले लाना चाहिए। ऐसा करने से समर्थकों के अभाव मे आतंतायी 
के पख कट जाते हे । चारो तरफ से अपनी निर्भत्संता सुनकर एक 
बार दुष्टात्मा भी सोचने लगता है कि अब मुझे क्या करना चाहिए। 
लोकमत परमात्मा की शक्ति है, इसी लिए उसका सीधा असर अतरात्मा 
पर पडता है। ससार मे न जाने कितने लोग ऐसे है, जिन्हें केवल लोकमत 
के हो डर से अपने दुराचरण से वाज आना पडता हैं । इसी भय से कई 
लोग हमेशा के लिए सुधर भी जाते है । वर्तमान सभ्यता ने मानव-समाज 
को ऐसा सम्बद्ध बना दिया है कि कोई भी राष्ट्र इस शक्ति की उपेक्षा 
सर्वथा नही कर सकता। इसमे सदेह नही कि हम अपनी न्याय-वुद्धि की 
बेदी पर आत्म-समर्पंण करने की क्षमता दिखाकर हो लोकमत को 
अपने पक्ष में स्थायी रूप से रख सकते हैँ । इस दृष्टि से राष्ट्र के कार्य- 
कर्त्ताओ को अपना स्वराज-सग्राम तो अपने देश ही में रूडना होगा, 
पर साथ साथ इस बात की. भी आवश्यकता होती रहेगी कि हमारे प्रयत्नों' 
को जअतर्राष्ट्रीय लोकमत की सहायता तथा सहानुभूति भी मिलती 
रहे। इसी कारण हमारी यह निश्चित धारणा है कि; विदेशों मे भारतीय 
आन्दोलन की यथार्थता का परिचय देना एक ऐसा कठिन और आवश्यक 
कार्य है, ज़िसकी ओर अब अधिक दुलेंक्ष्य नही होना चाहिए। 

उपर्युक्त भूमिका के बाद महात्मा जी ने अपने प्रतिनिधित्व का दावा 
इस तरह पेश किया--- 
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“कान्फेस के सामने जो रिपोर्ट पेश हुई है, उनमे आप देखेगे कि 
प्रायः सभी में किसी न किसी तरह का मतभेद प्रदर्शित है। इसके 
सिवाय आप लोगों को यह भी मालूम होगा कि उससे से 
अधिकाश मतातर मेरे हे । अपने वक्तव्य के आरम्भ ही मे में 
इस बात का खुलासा कर देना आवश्यक समझता हूँ कि काग्रेत 
प्रतितिधि की हैसियत से मेरे मतभेद का क्‍या महत्त्व है। 
सघ-शासन-समिति की एक बैठक में में पहले कह चुका हें कि 
कांग्रेस ८५ सेकडा हिन्दुस्थानी जन-समाज की प्रतिनिधि है। यह 
उसकी दावा है। मूक, मिहनती और दरखि्िता-प्रस्त जनता की 
और से अधिकारपूर्वंक बोलनेवाली वह एक ही सस्था है और यदि 
'हिन्दुस्थानी रियासतों के राजे-मदहाराजे क्षमाशील होकर सुने, तो मे 
सह कहने का भी साहस करता हें कि अपनी पूववें सेवा के आधार पर 
कांग्रेस रियासती प्रजा के भी प्रतिनिनि होने की अधिकारिणी अपने को 
मानती' है, मारंगुजार-बमीदारों तथा शिक्षित सोगो के विषय 
में तो कुछ कहने को ज़रूरत ही नही। जाज में आप लोगों के सामने 
चही दावा फिर से पेश कर रहा हूँ। यहाँ पर प्रतिनिधियों के जितने दल 
उपस्थित है, उन्हें केवरू सम्प्रदाय अथवा वर्ग-विशेष का ही 
प्रतिनिधित्व दिया जा सकता है। काग्रेस ही एक ऐसी संस्था है, जो 
समूचे देश के नाम परबोल सकती है। काग्रेस ही एक ऐसी' सस्या है जो 
साम्प्रदायिकता का जानी दुश्मन है और जो रम, जाति और मजहव का 
भेद मानता जानती ही नही । उसका सभामच सभी के लिए खुला हुआ 
है। इस वात को में स्वीकार करने के लिए तैयार हूँ कि अपने आवशश- 
प्राहम मे उससे भूछ हुई होगी । मे स्वय ऐसा समभत्ता हूँ कि उसने कई वार 
ऐसी भूले की है। पर मे जापसे पूछता हैं कि ससार मे मनृप्य की बनाई 
हुई ऐसी कौत-सी सस्था है, जिसमे यह कमजोरी नही पाई जाती। कांग्रेस 
भे जो कुछ त्रृटियाँ हो, फिरभी उसका बुरे से बुरा आलोचक भी इस वात 
को स्वीकार करेगा कि वह एक ही ऐसी सस्‍्या है जिसकी आवाज पुद्ूर 
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देहातो मे भी रहनेवालोी हिन्दुस्थानी जनता को सुनाई देती है. और 
जिसका इतना व्यापक प्रभाव है।” 
महात्मा जी का यह प्रारम्भिक वक्तव्य उनके आत्म-विद्वास और 

निर्भयता का वडा हृदयग्राही उदाहरण हैँ। इसके सिवाय उनकी निरपेक्ष 
भावना पक्षपाती राजनीतिणों के लिए एक दर्शनीय विशेषता है। 
काग्रेस का दावा पेश करते समय उसकी कमजोरियो को न भूलना अथवा 
स्वीकार कर लेना एक ऐसा काम था, जिसे वर्तमान ससार का कोई भी 
चुस्त व चालाक राष्ट्र-नेता स्वीकार नही करता । भयकर से भयकर अत्या- 
चारो को सेसरशिप' के द्वारा मुस्तैदी के साथ छिपाने की जिन्हें आदत 
है और जो राजनीतिज्ञ अपने अतर्राष्ट्रीय दाँव-पेच्ों में सत्य का वलिदान 
करने के स्वभावत अभ्यासी है, मालूम नही, उनके हृदय पर! महात्मा 
जी के इस भूल-स्वीका र का क्या परिणाम पडा होगा। 

यथार्थ में हमारी अधिकाश त्रुटियाँ परावीनता की पुत्रियाँ है। उन्हें 
दूर करने के लिए ही तो हिन्दुस्थान स्वतत्र होना चाहता है। मनुष्योचित 
अधिकारों से वचित होकर हम मनुष्योचित कत्तैव्यों से पराइमुख हो 
गये | ऐसा होना विलकुल स्वाभाविक है। ब्रिटिश राजनीतिज्नो को 
याद होगा कि जब रोम पर आपत्ति आने पर रोमन-साम्राज्य प्रेटब्रिटेन से 
उठा लिया गया और रोमन सिपाही अपने देश को वापस लौटने हछगे, 
तो अँगरेजो के पूर्वजों ने उनसे प्रणिपात-पूरवंक कहा था कि आप लोग 
हमे ऐसा निराधार छोडकर न जाइए | मनुष्य की अतरात्मा स्वतत्रता 
को स्वस्थ और खुली हवा मे ही खिलती है। आतक और परतत्रता के 
कुहरे मे पडकर वह सकुचित और सुप्त हो जाती है। 

परतत्र देश की कमजोरियों का कहना ही क्या है, और फिर 
भारत-सरीखा देश, जो अधा है और सो भी' रहा है ! हम पराधीन है-- 
इससे बढकर हमारी जातीय होनता का प्रदर्शन और क्या हो सकता 
है? हमने अपनी' .कमजोरियो से ही देश की ऐसी परिस्थिति बना 
ली है कि गावी जी के समान लोक-सेवक साधु को अकसर जेल के 
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बन्दर ही रहना पढता है। धपती राष्ट्रीय कमज़ोरी को झसप्रलाकष 
बात को, कांग्रेस की विफल्ताओों को स्वीकार ते करता साबुता छा 
व्यवहार तो होता ही नहीं, वहिक व्यावहारिक बुद्धिमानी की दृष्धि पे 
भी वह बनुचित ही होता । प्रत्यक्ष बातों को बस्वीकार करके मनु 
विश्वास का पात्र तो बनता ही नही, अत्युत अपनी रही-सही प्रतिप्ठा भी 
खो बैठता है। अतएवं प्रकट बुराइयो पर परदा डालना 'पह्सी ' की दृष्टि 
ते भी अच्छा नही है। परत्तु बात तो यह है कि हमारी अविवाद 
बृराहयां तभी दुरहोगी, जब हम उतकी जड़ ही काट डालेगे। उनकी 
जड़ हूँ हमारी राष्ट्रीय परतनता। जल के तन्दर पहुँच कर ही हम पैसा 
पीस सकते है। स्वराज की आावहवा मे ही हम स्वस्थ और सक्षम हो 
सकते है । परतत्रता की दक्षा में स्वृतत्रता के योग्य होने के लिए 
ढहरवा कापान्त तक ठहरना है। 
अन्त में गावी जी ने कांग्रेस की कर्म-गीकता की और उतेत 
किया। उन्होने कहा कि बह केवल आवाज़ बुरन्द करनेवाती प्रत्मा 
हही है। सत्त लाख देहातों की ग्रामीण जता में उसका जो अभाव 
है, वहू कोई निर्भुक बात नही है। कांग्रेस अपने उस्त प्रभाव का सबूत 
भी दे चुकों है।” महात्मा जी के उस प्रत्यक्ष सकेत में विजेता की 
एक शाव थी जो सर्वथा उचित थी। याधी जी की आँधी का भोकों 
सारा वेश सा चुका है, इस बात को कौन अख्िवाल मनुष्य 
अल्वीकार करसकता है ? महात्मा जी ते इसी प्रत्यक्ष प्रमाण को काग्रेस 
के प्रभार की सबूती मे पेश किया। बह एक सफल नेतृत्व की आवाद 
थी। ब्रिटिश राजनीतिशों ने उसके आय को ठीक ठीक समझते में कोई 
भूल नहीं की। उसका मबार्थ मर्म समऋनेवाक़े उस सभा में उनके 
सिवाय कोई दूधतरा था ही नहीं । 
गादी जी ते कांग्रेस का दावा अधिकार-पूवेंक पेश तो किया है) 
पर साथ ही दृढ़ता-पूर्वक, स्वाभिमान से प्रेरित होकर उत्होगे यह भी 
कहा कि कांग्रेस के महत््त्कों मदि भाप स्वीकार वे भी करें तो 
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उस पर कोई आपत्ति का पहाड नही टूट पडेगा; वह ज्यो की त्यो 
सशक्त और जीवित रहेगी, क्योकि वह त्याग-मूलक कर्मण्यता को 
ही अपनी प्रगति का मूलाघार मानती है, किसी को कृपा-दुष्टि को नही। 
यही भाव महात्मा जी के इस निर्भय वाक्य मे गर्भित है। इसके बाद 
वे आगे चलकर बोले--- 

“मेइस वात को खुलक र कह देना चाहता हूँ कि काग्रेस एक विद्नोही 
सस्था है! में इस बात को अच्छी तरह जानता हूँ कि विद्रोह शब्द का 
उच्चारण-मात्र ही इस सभा में वर्जित है, क्योकि हम यहाँ पर शान्ति- 
पूवेंक समभौता करने के लिए एकत्रित हुए है। जितने वक्‍ता यहाँ बोल 
गये, सभी ने यही स्वर अलापा है कि ऐसे समझौते से हमें स्वृतत्रता मिल 
सकेगी। में कोई इतिहास का विशेषज्ञ नही हूँ। फिर भी इस विषय 
में मुझे छोटी-सी परीक्षा पास करनी पडी है और मैने देखा है कि 
इतिहास के पृष्ठ शहीदो के रक्त-ज्रावः से छाल है। बडी-बडी तकलीफो 
को बिना पार किये स्वतत्र होते मैने किसी मनुष्य-जाति को देखा ही 
नहीं। खूनी की कटार, विष का प्याला और बन्दूक की गोलियाँ हो सभी 
जगह दिखाई देती हे। स्वतंत्रता के अबूक समर्थकों ने अभी तक 
इन्ही शस्त्रों का उपयोग किया है और सबसे मार्क की बात तो यह 
है कि मनुप्य के इतिहास ने इन साथनो का खण्डन भो नहीं किया 


, है। पर में उन्हे सर्वथा त्याज्य समभता हूँ। इसी कारण में 


हिसात्मक आतकवादियो का तरफदार भी नही हूँ।” 
इस अश से गाधी जी ने काग्रेस के रुख का खुलासा खूब खुलकर किया 


है है। राऊड टेबल कान्‍्फरेस की अनुपयुक्तता तथा निःसारता पर कडी 
' फटकार हैँ। ऐसा जआादमी ब्रिटिश साम्राज्यवादियो को असुविधा- 
' जनक न हो, तो फिर कौन हो ”? उन्होने समझ लिया कि स्वतंत्रता 


न्‍ँ 


न | 
| 


हे 


की कुजी इस आदमी के हाथ रूग गई है। इसका आज़ाद रहना 
भयकर हूँ। सम्भवत. उन्होने उसी क्षण निश्चय कर लिया कि गांधी 
हिन्दुस्थान मे खुला न रहने पावे। इस बात की सूचना जासूसों ने 
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महात्मा जी को दे रखी थी। वे गिरफ्तार होने के लिए ही राऊड 
टेबल कान्फेंस से देश को लौटे थे। इसमें किसी को सन्‍्देह ही कया 
हो सकता हूँ। 

गाघी जी फिर उसी दुढता के साथ बोढे--- 

“में जानता हूँ कि कोई भी शासक विद्रोह को वरदाश्त नही करता। 
पर यह भी जानता हूँ कि विद्रोहियो के सामने ही शासक सिर भुकाते 
है। ब्रिटिश सत्ता भी कई वार इस तरह सिर भुका चुकी है। डच 
सरकार को भी यही करना पडा। दक्षिण-आक्रिका के जनरल स्मट्स 
ने भी लोगो के विद्रोह को सामना किया, पर अन्त मे उन्हें हार 
माननी पडी। हिन्दुस्थान में छाडडे चेम्सफोर्ड ने भी उसी आतंक 
नीति का अनुसरण किया। वम्बई के गवर्नर ने भी बार्सा और वारडोली 
में दमन का ही उपयोग किया। लेकिन मत्री महोदय, भव बहुत 
देर हो गई है; देश का विद्रोह अब वहुत वढ चुका है, अब 
वह अपनी लक्ष्य-सिद्धि के पहले जशान्त हो ही नहीं सकता। 
भारतीय विद्रोह का दमन करनेवाला उपचार एक-मात्र स्वराज 
ही है। आपकी मज्या और हमारी जातीय आकाक्षा, इन दोनो का' 
अन्तर देखकर तथा आपकी दमन-नीति को ओर दृष्टिपात करके 
मुझे कई वार चिंतित होना पढता है। आपके सामने दो ही मार्ग 
हैं, दमन या स्वराज । आप दमन-नीति के प्रवर्तक हैं और हम स्वरान- 
पथ के पथिक्र है। हमारे-आपके मार्ग अब बिलकुल अकृग-अलग 
दिखाई देते है।” 

अद्दिसात्मक असहयोग-भावना की प्रखरता इस अक्ष में अंकित 
है। ब्रिटिश राजनीतिज्ञों की दुनाली पालिसी का इसमे अधिक स्पष्ट 
खण्डन और क्या हो सकता हूँ ? स्वराज देने की उदारता और दमन 
त्तीति की सकीर्णता दोनों सहचरी होकर क्षण भर भी नहीं रहे 
सकती ! यदि स्वराज देता ही, तो दमत बन्द कीजिए! यदि दमन: 
नीति स्वीकार है, तो नीयत साफ नहीं। दोनो बातों का मेल सम्मद 
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ही कैसे हो? महात्मा जी के मुख से निकले हुए स्पप्ट आशय- 
वाले ये निर्भव वाक्य भूठी प्रतिप्ठा के प्रेमियों के हृदय में बेहद 
चुभे होगे, ऐसा हमे प्रतीत होता हैँ। उन्हें बया मालूस कि उनके 
सामने ससार का सर्वे-प्रथम स्पप्टवकता बोल रहा था। गाधी जी से 
ऐसी खरी वाते सुनने की मानसिक तैयारी यदि लोगो ने नहीं की 
थी, तो यह उनकी बडी भूछ थी। जो मनुष्य निप्पृह है, जो परमाये 
का अनन्य सेवक है और जिसले मनोविजय के हारा स्वार्थ का मूलो- 
उछेदन कर दिया है, वह इस निभुवत में किसी से भय नही खाता। राजे- 
महाराजे तथा प्रार्थनावादी राजनीतिज्ञ भले ही चापलूसी के साथ 
साम्राज्यवादियो से बाते करे, परन्तु स्वावरूम्बनशील काग्रेस के पर- 
मार्थी प्रतिनिधि को यह निर्मय स्पप्टवादिता ही शोभा दे 
सकती थी। 


तत्परचात्‌ महात्मा जी बोले-- 

“फिर भी में निराश होते हुए भी आशावान्‌ हूँ और भारत और 
इंगलेड के बीच आत्म-सम्मान-मूलक समभौता करने के लिए प्राणपण 
पे प्रयत्तशील रहेगा। यदि में ऐसा कर सक्‌*, तो मुझे इस बात की तिरू- 
मात्र भी इच्छा नही है कि मेरे छाखो देश-बन्धुओ को यत्रणा की कडी 
आाँच से होकर गुजरना पडे । ब्रिटिश सत्ता के विरुद्ध अपने देशभाइयों 
को फिर से कटिवद्ध करने में मुझे कुछ भी हे ने होगा। लेकिन 
यदि हमारे दुर्भाग्य की ऐसी ही प्रेरणा हो कि हम दपन की भटठी 
में फिर भी कोक' दिये जावे, तो छाचार होकर मुझे विरोध-मार्ग पर 
आइरूढ होना ही पडेगा और में इस काम को बडे हर्ष और सतोष के 
साथ करूँगा, क्योकि में समभता हूँ कि मेरा विद्रोह न्‍्याय-मूछक है। 
वह सत्य से समथित है। इसके सिवायर आन्दोलन की अहिंसात्मक 
विशेषता हमारे छिए और भी अधिक सतोष की बात होगी ।” 

इस ववतव्य में महात्मा जी की कई मानसिक अवस्थाओ का दुषय 
है। “में निराश हूँ, फिर भी आश्ावान्‌ हूँ, शान्ति-पूर्वक निपटारा करने 
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के लिए दिल से कोशिश करूँगा,--म॑ लूडना नही चाहता फिर भी 
यदि छाचारी हो तो लडाई छेडने के लिए शुझ्नी से तैयार भी हूं, 
न्याय मेरे पक्ष में हूँ ।” पाठक ज़रा देखे, इसमें गानी जी ने अपने 
व्यक्तित्व के कितने पहलू एक साथ ही दिखाये हैँ । शान्ति-प्रियता और 
समर की तैयारी दोनो साथ-साथ दै। किसी राष्ट्र का सुयोग्य सेनानी 
जब सबि-चर्चा करता है, तो वह अपने सामर्थ्य के आधार पर ही 
चातें करता है। ऐसे असगो पर तिक भर भी कमजोरी का प्रवर्शन 
ताड के समान प्रतीत होता हैं। गावी जी के समान सफक नेता यर्दि 
इस बात को नहीं जानता तो कौन जानता ? वे कह सकते थे कि 
सुलह ने होने पर मुझे खेद के साथ विरोध करना होगा। लेकिन 
उन्होने ऐसा नही कहा | उन्होने कहा कि छडाई छेडने में भी मुभे हर्ष ही 
होगा। न्याय के समर्थन में, सत्य-समारावन में उन्हें युद्ध भी शान्ति 
के समान ही प्रिय है। 
सुखदु:खे समे कृत्वा लाभालाभी जयाजयो 
केवल इतना ही नही कहा, गावी जी ने अपने विगत आन्दोलन का 
चि्र भी खीचा । हि 
“में इस बात को जानता हूँ कि अन्त मे समझौता होना अवव्यम्भावी 
है। और में इतनी दूर यही समझकर आया हूँ कि विगत आन्दीलून 
से आप लोगो को हिन्दुस्थान की स्वातंत्रूयअ-निष्ठा तथा सहन-शक्ति की 
ज्ञान हो गया होगा ! आपके देशु भाई छार्ड इरविन ने अपने फतवो 
(07द7270९४) के द्वारा हम लोगों की काफी परीक्षा छे ली 
* है और उन्हें इस बात का प्रमाण मिक चुका है कि स्वतत्रता के ध्याते 
हजारो हिन्दुस्थानी स्त्री-पुरुप तथा वच्चे न तो फतवों की परवाह 
करते, न फिर उन्हें छाठियो का हो भय है। आज़ादी की छहर 
जो एक वार लोगो के मन भे उठ चुकी हैँ, वह कदापि झकने को नहीं, 
बढती ही जायगी। 
“उुसलिए मेरा कहना है कि अभी भी कुछ समय वाकी है, टैंष 
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लोग देर न करे और काग्रेस के मतब्यो को ठीक ठोक सम ले । 
भे अपनी जिन्दगी आप लोगो के सुपुर्दे करता हूँ। काग्रेस-कार्यकारिणी 
के सदस्यों का जीवन भी आप लोगो को समर्पित है। परन्तु इस बात 
को न भूलना कि भारत की मूक जनता के प्राण आप लोगों के उत्तर- 
दायित्व पर ही अवरूम्बित है । यद्िसम्भव हो, तो में लोगो को कुर्बानी 
की आग में फिर डालना पसन्द न करेगा । इसलिए आप ध्यान मे रखे 
कि आत्म-सम्मान के साथ समभौता करने के लिए में कोई भी बात 
उठा न रकक्‍्खूंगा, कोई भो बलिदान ऐस।! नहीं, जिसे करने में मुझे 
सकोचर होगा ।” 

महात्मा जी के वाक्य विनय-शील है, फिर भी वे मानसिक दृढता 
के परिचायक है। उनमें प्रार्थनावादी नीति की गध भी नही हैँ। वे 
आत्म-बलिदान को दुर्देमनीय भावना से उत्प्राणित है। मालूम नही, 
ब्रिटिश राजनी तिज्ञो के ठेठ अन्त करण तक वे पहुँचे या नही । कदाचित्‌ 
वहाँ तक उनकी पहुँच न हो सकी, क्योकि इंगलेड के सा म्राज्यवादियो 
की अच्तरात्मा स्वार्थ के कड़े और दुर्भेद्य आवरण से ढको हुई है। 
भनुष्योचित परमार्थ-भावना सिर पीठ कर बाहर ही रह बाती है। 
परमात्मा वहाँ से बहिप्कृत है। 

हिन्दुस्थान' के स्व॒राज-पथ पर जो साप्थ्रदायिक अवरोध है, उसे 
महात्मा जी ने अपने भाषण में स्वीकार किया और कहा--ें 
इस बात को अच्छी तरह जानता हूँ कि साम्प्रदायिक समस्या को हल 
किये विना हम सच्ची स्वतत्रता का उपभोग नही कर सकते। में 
इसी लिए यहाँ तक इस उम्मीद पर आया हूँ कि शायद हम लोगो का 
तसफिया यही हो जावे । लेकिन वह न हो सका। फिर भी में भिराश 
नही हूँ । में अभी भो आश्ावान्‌ हूँ और समभत्ता हूँ कि एक ने एक 
दिन इसकी कुजी मेरे हाथ रूग्रेगों। लेकिन एक बात है और वह यह 
है कि जब तक हमारे सम्प्रदायो के बोच विदेशी शासन विद्यमान रहेगा 
और उसकी भेंद-तीति काम करती रहेगो, तव तक इस प्रश्न का हू 
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होता सम्भव नही, तव तक सिर्फ वाती का जसा-खर्च ही रहेगा। केकित 
हिन्दुत्थान विदेशी शासन के इस बुरे प्रभाव से ज्यों ही मुक्त होगा, त्यो 
ही कलहक्षील सम्प्रदाय एक दूसरे के प्रेमपात्र वन जावेंगे। क्योंकि 
आखिर वे एक ही घर के आदमी है, उतकी एक ही पैदायश है। व्या' 
आप ऐसा समभते है कि उनका यह सहज स्वाभाविक प्रेम-संस्वन्ध 
बिलकुल वेकार सावित होगा, उनकी यह कौटुम्बिक नातेदारी कुछ काम 
न जायेगी ?” 

इस वक्तव्य में हिन्दुस्थान को साम्प्रवायिक कलहशीछता का रहस्यो- 
दघाटन है । गावी जी ने राष्ट्र के इस दोष को स्वीकार किया। इस मत्यक्ष 
बात को कौन स्वीकार न करेगा ? छेकित एक बात और है।जो उतनी ही 
प्रत्यक्ष है। हिन्दू-मुसलमानों का प्रेमालिगन तभी सम्भव होगा, जब 
उनके बीच का मध्यस्थ वहाँ से हट जावे! विदेशी शासन का दुषपरिं- 
णाम हमारे साम्प्रदायिक विग्नह का सहायक है। यथार्थ में हिंदू- 
मुसलमानों का हृदय-वन्धन' स्वतत्रता के स्वास्थ्यकर वातावरण में ही 
सम्भव हो सकेगा। प्रेम का पौधा परतत्रता की आतकित जहून्वायु 
में पत्छवित नही हो सकता । न सही दिली मुहब्बत, यदि इस देश के 
हिन्दू-मुसछमान अपनी व्यवहार-बुद्धि का यर्त्किचित्‌ उपयोग करके इतना 
ही समझ लें कि आखिर हमे एक हो देश में जीना-मरना है, हमे किसी 
ने किसी दिन मिलकर रहता हो पडेगा; एक हो मा की गोद में बैठकर हम 
दोनों नाछायक बच्चे कद तक इस तरह छड्ते रहेगे ” यदि हम इतना 
और भी समझ लें कि हम लोगो के बीच बाहरी सत्ता की उपस्तितिं 
हमारी कलह-शीछूता की स्वभावत सहायक हो रही है, तो हमें आपस 
में कम से कम इतना तो तय करना ही पडेगा कि विदेशी शासत 
के प्रभाव से हम दौनो पहले मुक्त हो जावें। बहुत सम्भव है कि स्वराज 
को खुली हुईं हवा में हिन्दू और भी अधिक उदार ही जावें। यहभी इतना 
हो सम्भव है. कि मुसलमानों के हृदय से अविश्वास का डैंरा उठे 
जावे और वे अधिक स्वाभिमानी होकर पुरुपोचित विवेक से काम हें! 
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मुस्लिम हृदय ने अभी तक राप्ट्रीयता का भोका नहीं खाया। विशेष 
कारण यह है कि अभी वह साम्राज्यवादियो कौ बनाई हुई स्वार्थ की 
दौवारो से घिरा हुआ है। उसे खुली हवा की ज़रूरत है। यदि हमारे 
साम्प्रदायिक नेता इतना समझ ले, तो कम से कम अभी काम-चलाऊ 
मेल (फ़्०णंध्गएु एाांए) की अनिवार्यता उन्हें इसी क्षण प्रतीत 
होगी। यह मेल हमे विदेशों शासन से मुवत्त कर सकेगा। मुक्त होते 
ही मुसलमान यह फौरन सम छेगा कि समाज के ववत भले ही में काबे 
की तरफ मुखातिव रहूँ, पर जिस जमीन पर में खडा हूँ उसका पाक 
होना तो पहले जहूरो हैं । आज़ादी की पाक जमीन पर ही सच्चा 
समुसकमान अपनी नमाज पढ सकता है। 

गोलमेज-सभा की अन्तिम बैठक मे गाधी जी ने जो भाषण 
दिया, वह विचार को दृष्टि से इतना सवागीण, तर्क की दृष्टि से 
इतना सम्बद्ध और कला की दृष्टि से इतना सुन्दर है कि उसकी जित्तनी 
प्रशसा की जाय, उतनी थोडी है । इस भाषण में सेनानी की शान, राज- 
नैतिक नेता की व्यवहार-कुशछतता, निप्पृहदी की निर्भगता, स्वतत्रता- 
प्रेमी की स्वाभिमान-भावना, प्रतिनिधित्व की जिम्मेदारी, विद्वान्‌ की 
सभा-चातुरी, साहित्य-सेदी का शब्द-सौप्ठव और परमार्थी की पवित्रता- 
सभी विद्येषताओ का ऐसा दुर्लभ और विछक्षण मेरू है कि कुछ कहते 
नहीं बनता । जिन लोगो ने महात्मा जी के इस भाषण को एक बार पढा 
हैं, उन्हे चाहिए कि उसे वे फिर दुबारा पढे और देखे कि गाधी जी की 
अन्त स्फूरति से निकली हुई यह तात्कालिक विचार-धारा कैसी पुरअसर 
और बेजोड है । इच्छा तो होती है कि उसमे से कुछ और अवतरण देकर 
हम उसकी विशेषताओ की विवेचना करें । परल्तु इस अल्पकाय मीमांसा 
में इतना ही पर्याप्त होगा । इतर समितियों मे उन्होंने जो व्याख्यान 
दिये है, वे भी उच्च कोटि के हे। उनकी सक्षिप्त चर्चा हम पहले 
कर चुके हे। 

अन्त में वहघडी आईं, जब गाघी जी रैसजे मंकडानल्ड को सभा- 
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समात्ति के पत्चात्‌ वन्यवाद दैने के लिए खड़े हुए। मानव-स्वभांव 
का पसन्द किया हुआ नियम तो ऐसा हैं कि हम सफर होने पर ही. 
उपकारी को घन्यवाद दिया करते हे। पर महात्मा जी की उदारता 
एक अनोखी चीज़ हैँ। सभा के सचालक भत्री मैकडावन्ड को उन्होरे 
अपनी विफलता पर भी बधाई दी । भपने इस भाषण में उन्होंने कहा-- 

“पत्री' महोदय, इस अन्तिम प्रसंग पर आपकी वन्यवाद देने के 
लिए उपस्थित होना खासकर मेरे छिए वहुत जन्री है। इसका एक 
विशेष कारण हूँ। में अपने कर्तेव्य-पथ का अन्तिम निर्णय तो आप 
लोगों की रिपोर्ट पढकर ही कर्ंगा। परन्तु फिर भी भू के इस वात की 
सम्भावना दिखाई देती है कि इस सभा के पश्चात्‌ हमारे और आपके 
मार्ग बिलकुल भिन्न-भिन्न होगे, मुझे इस वात का खेद नही है । में कहता 
हूँ कि इतना जानते-समझते हुए भी में आपको साथुवाद देना अपना 
कर्तव्य समझता हूँ । आप मेरे धन्यवाद के सर्वथा पात्र हैँ।” 

“इस विषम ससार में सर्वथा सहमत होकर रहना हम मनुष्यों के 
लिए समव नही | इस वात की आधा भी नही कर सकते । अपने विचारों 
का बलिदान करके सुलह करना भी उचित नहीं। व््कि मनुप्य को 
चाहिए कि वह अपनी सिद्धान्त-रक्षा में ससारी कठिनाइयों का सामना 
करने के लिए तत्पर रहे। इसी में मानव-स्वभाव का गौरव है। 
कई मर्तवें भाई माई भी परस्पर विरोधी हो जाते है-होना पडता हैं 4 
छेकिन विरोत्र के ऐसे सभी प्रसगो पर हम एक दूसरे से हेप ने रख 
ओऔर भल्मनस्ाहत और तथा निप्कपट भाव से पेश आवे । यदि विपक्षी 
होकर भी हम भौर आप इस उदार भाववा से काम लें, तो मत्री महोदय, 
भें कह सकता हूं कि हमारे आपके विग्रह में भी सतोप के लिए स्थारते 
रहेगा। में नहीं जानता कि अब मेरा कत्तेव्य-यथ क्या और किवर 
होगा। मुझे इस वात को तिकू-मात्र भी चिन्ता नहीं है। छेकिन यदि 
आपसे विलकुछ विरुद्ध दिव्या में मी मुझे जाना पड़े, तो भी आप भेरे 
हादिक धन्यवाद के पात्र हे ।” 


( ७०१ ) 


कैसी स्पप्ट स्वाभमानोवित है ! शिप्ठाचार और आत्म-गौरव- 
भावना का कैसा मनोहारी मेल है ! पाठक विचार करे। पेशावरी 
प्रतिनिधि सर अब्दुल कयूम और भोपाक्त के नवाब ने गावी जी के 
प्रस्ताव का समर्थन किया। इस शिप्टाचार का उत्तर शिष्टता-यूवेक देने 
के लिए रैमज़े मैकडानल्ड साहब खडे हुए। लेकिन यह काम उनसे सध ने 
सका। इस प्रसग॒पर भी वे एक ब्रिटिश राजनीतिज्ञ की चालबाज्ी और 
शरारत से बाज न जाये। अपने सक्षिप्त भाषण के अन्त में उन्होंने कहा--- 

“बडी प्रसन्नता की बात है कि मेरे पुराने मित्र सर अब्दुल कयूम 
ने इस प्रस्ताव का समर्थन किया है। एक ही प्रस्ताव पर उनका और 
गांधी जी का सहमत होना कोई मामूली बात नही है। इससे कम से कम 
इस बात की सूचना मिल जाती है कि भविप्य में मुसलमान और हिन्दु 
नेता. . .. . .. . « - “ इसी बीच में महात्मा जी बात काटकर बोल उठे-- 
“हिन्दू मही।” मैकडानल्ड महोदय उन्हे हिन्दुओ का साम्प्रदायिक नेता 
बनाकर उनके राष्ट्रीय प्रतिनिधित्व का गौरव कम करना चाहते थे। 
संभवत इस बात को वे जान-बू कर शरारतन कह रहे थे। अपने प्रति- 
निधित्व का यह निर्मुल उपहास महात्मा जी से सहत व हो सका। उन्होने 
उसका फौरन विरोध किया। मैकडानल्ड साहब का वह वाव्य ज्यों का 
त्यो अधूरा रह गया। पूरा न हो पाया। उसका अपूर्ण रहना ही ठीक था । 

उन्होने तत्काल यह कहकर महात्मा जी से माफी माँगी, “गातरी जी 
अच्छी तरह जानते है कि आदमी की अनभ्यरत जबान अकसर फिसल 
जाती है ।” 

इस क्षमा-याचना पर भारतीय स्वाभिमान के उस मूतिमान्‌ 
अवतार ने दृढतापूर्वेक उत्तर दिया-- 

“इस गछूती के लिए से आपको माफ करता हूँ।” 

मैकडॉनल्ड की अतरात्मा इस क्षरादान से रुछढस गई। वह 
भफुल्लित न हो सकी । अपनी चासम की के साक्रीदार दूसरो को भी 
बनाकर वे कहने हरूगें-- 
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“गावी जी जानने है कि मेरी और मुसलमान मित्रो की तथा इतर 
लोगों की भी ज़वानें इस तरह फिसल्‍ जाती हे | बव में ग्राधी जी के 
विचारों से परिचित हो चला हूँ । उनका शुरू से यही कहना है कि बाप 
लोग वर्ग-विगेष अथवा सम्रदाय के प्रतिनिधि है ।” महात्पा जी ने प्रत्युत्तर 
दिया, इसमें कोई शक नही | 

इस तरह चतुर पाठक देलेंगे कि मैकडानल्ड महोदय को हेते के 
देने पट गये ! मजदूर-दल का यह तिरस्कृत और बहिप्कृत मजदूर- 
नेता पूजीवाद के समर्थक शासकों का पिट्ठू होकर अपनो असलियत 
को विलकूछ भूल चुका था । अपने श्रीमात्‌ संचालकों का केपा-पात्र 
होकर उसने अपने स्वामियों के समान ही चालभरी बातें कौ! जिस 
उदार पुरुष ने शिप्टता-पूर्वक उसे धन्यवाद दिया, उसी की सर्वेमान्य 
प्रतिष्ठा पर उसने आघात करने का अ्यत्न किया ! कैसी विचित्र भल- 
मनसाहत हूँ ! क्या हम सम मे कि यह अंग्रेज़ी शिष्टाचार का वमूना 
है ? नही, अभी तो हम इतना ही समभोंगे कि यह एक असस्क्त 
मजदूर-हुदय की मामूली-सी कऋछक है, इसलिए नगण्य है। 

कहाँ मैकडॉनल्ड और कहाँ महात्मा गाधी ! मैकडॉनल्ड वह 
आदमी है, जिसने अपनी प्रत्िप्ठा बढाने के लिए अपने चिर-पोपित 
पक्ष भौर सिद्धान्त को ठुकरा दिया। जिस सीढी पर से वह इस 
उँचाईं तक पहुँचा, उसी को उसने पैर से नीचे गिरा दिया। अपनी 
लिखी, हुई पुस्तक इंडियन अवेकनिंग' (7707 4 ज्रक्यों2०7708) 
से वह खुद णर्रामदा है। गाथी वह आदमी है, जो स्वार्थ को भस्म करके 
परमार्थ की भभूती रमाये वैठा हैँ। वह कामिनी औरकाचन की कमजोरियों 
से परे एक मनोजयी महापुरुष हैं। अपनी सिद्धान्त-रक्षा में वह अकेला 

भिट जाने को तैयार है) वह एक ऐसा आदमी है जो अपना क्रॉस अपने 
ही कघो पर छे चलने को राज़ी है। ऐसे वेलाग, त्यागगीछ, निरभि- 
भानी और स्वाभिमानी से भछा मैकडॉनल्ड मजदूर क्या पार पाता | 
उसे सकुचित होना पड़ा। भारत का राष्ट्रीय स्वाभिमान महात्मा जी 


( छण्दे ) 


की अन्त स्फूरति के द्वारा बोल उठा। भला, हमारी राष्ट्रीय महा-सभा 
का सर्वमान्य और सर्वेश्रेप्ठ प्रतिनिधि एक स्वार्थी मजदूर से इस 
तरह जनादृत हो सकता था ? हरगिज नही! 

सहृदय पाठक देखेंगे कि अन्तिम धन्यवाद-सभा को शिष्टता मैकर्डा- 
नल्ड साहव की नासमकी से जरा मद पड़ गई। ऐसा नही होना चाहिए 
था। उनका श्षेष अन्तिम भाषण भी झूठी शान से भरा हुआ शब्दाडवर 
के सिवाय कुछ भी नही है। 'माइ डियर महात्मा' के सम्बोधन से हमे 
भिथ्याभिमान की वू आती है । एक वार लुज्जित हो जाने पर जब कोई 
नि्लेज्ज अपनी योग्यता सिद्ध करने का दुवारा प्रयत्न करता है, तो 
वह कुछ ऐसा ही किया करता है जैसा कि मैकडॉनल्ड ने इस प्रसगः पर 
किया है। सुक्ष्मदर्शी ओताओ तथा पाठको की निगाह से उसकी शरामिदगी 
छिप नही सकती थी ! 

इस तरह महात्मा जी का दुस्तर दूतकायें सफलता-पूर्वक समाप्त हुआ। 
सिफलता-यूर्वक' हम इसलिए कहते हे कि वैसी परिस्थिति में भारतीय 
राष्ट्र की ओर से जितना काम योग्य से योग्य आदमी कर सकता था, 
उत्तत्ता गाधी जी ने किया और अप्रतिम योग्यता के साथ किया। वे 
यथार्थ मे भारत को ओर से इंगलेड के सामने प्रार्थनाशीरू होकर 
पैरवी करने नहीं गये थे। उनका उद्देश्य बिलकुल भिन्न था। वे सिर्फ 
यही चाहते थे कि 'राउड-टेबूल कास्फ्रेंस' के हारा हिन्दुस्थान की जाग्रत 
राष्ट्रीयीता की आवाज़ ससार के कानो में बुलन्द हो, लोकमत की 
इंजलास मे उसका दावा पेश हो और गोलमेज़ सभा की खोखलो रचना 
खोलकर दुनिया को दिखा दी जावे। इससे आऑधघेक उस परिस्थिति में कोई 
उद्देश्य हो ही नही सकता था। समभौते की आशा नही थी। पर काग्रेस 
अपनी आवाज को आप ही दबाकर नहो रख सकती थी। यह एक 
तरह से आत्महत्या होत्ती। इस आवाज़ को कौशहूपूर्ण युक्ति से उठाने- 
पाछा गांवी जी के समान कोई दूसरा नेता नही मिर सकता था। 
पृथ्वी के अन्यान्य राष्ट्रों में भी ऐसा नेता कही मिलने का नही। 
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भारत का दुर्भाग्य बहुत बडा है, उसी अनुपात में उसे गाधी जी 
के समान बढ़े से बड़ा नेता भी प्राप्त हुआ है। हम समझते है कि 
हिन्दुत्थान इस बात को एमभत्ता है। 

गावी जी की विलायत-यात्रा मे गोलमेज की सभा के सिवाय एक 
दूसरा विशेषतापूर्ण प्रयण उनका मेपेस्टर जाना है। सुतते है कि उसकी 
प्राण-रक्षा के लिए इंग्लैंड की सरकार को कुछ जासूत्त भौर कुछ शरीर- 
सरक्षक नियत करने पढ़े थे। परन्तु जो पुरुष अह्वेप्टा है, उसका कौ 
बाल वाँका कर सकता है। भारत के विह्ायती वस्त्रन्वहिष्कार से प्रस्त 
होते हुए भी मैचेस्टर के मिल-मालिक और मजदूरों वे मिह़कर गावी 
जी का स्वागत किया। वहाँ मजदूरों की मडली में जाकर महात्मा जी 
मिल गये। सभी ने उन्हे प्रेम भर आदर की दृष्टि से देखा। वे बपना 
सताप उस समय भूछ गये। महात्मा जी की उदार अतरात्मा ने जिठिय 
मजहुर-मढली का हृदय माकपित कर लिया। साथु पुरुषों के साहिष्य में 
पहुँचकर साँप और विच्छू तक अपने स्वभाव का परित्याग कर देते है। 
फिर मैनेस्टर के मजदूर तो मतृष्य थे; वे महात्मा ग्रावी के वशीयूत 
क्यो मे होते! 

आतंकवाद पर विदवास करनेवाली परिचम की दरधितानला 
जनता के बीच उस आदमी का निहृत्या और एकाकी जाता जो उनकी 
बेकारी का कारण हो, एक ऐसे विछक्षण साहस का काम था, भिे आों 
को हथेली पर रखकर चलनेवाझा त्यागशील महापुरष ही कर प्रकता 
हूैँ। काम खतरे से खाली नही था। यह बात सरकारी प्रवध से ही मावू 
होती है। पर ब्रिटिश्ञ सावधानी के पहले ही योगेश्वर कृष्ण ने तार 
को यह दृढ़ आाहबासन दे रखा है-- 

"हि कल्यागढत्‌ कश्चित्‌ दुर्गेति तात गच्छति”। कह्यागकर्ता 
दुर्गेति को कभी प्राप्त नही होता। योगेश्वर का यह अमय-वाकय गा 
जी के छिए बहुत था। उसी की प्रेरणा उत्हें निर्मयताशुर्वक मेेस्टर 
तक के गई। 


श 
॥ 


न्‍ै 
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वहाँ पर मिल के मालिकों तथा मजदूरो से महात्मा जी ने अपने 
स्वभाव के अनुसार खुछकर ही वाते की। कोई बात छिपाकर नही 
रक्‍्खी। उन्होने कहा कि आप लोग इस वात की आशा छोड दें कि 
हिंदुस्थान में मेचेस्टर के वस्त्रों की वैसी ही खपत होगी, ज॑सी पहले 
हुआ करती थी। आपका वस्त्र-व्यवसाय हमेशा के लिए भारत से उठ 
गया, इसमें जरा भी शक नही। लेकिन यदि इंगलेड और मेरे देश के 
बीच प्रेम का सवध बना रहा, तो हम लोगो को बाहर से जिन बस्त्रों 
की आवश्यकता होगी, उन्हे और कही से न लेकर हम मेचेस्टर से ही 
खरीद सकते है । यथार्थ मे विछायत के व्यापारी यदि नेक-नीयती से 
काम ले और ब्रिटिश राजनीतिज्न इस वात को अच्छी तरह सम जावें, 
तो स्वतत्र भारत से उचित व्यवसाय-सवध स्थापित करके मेचेस्टर के 
रोज़गारी टोटे मे हरगिज न रहेगे। कोई भी देश अपनी सभी आव- 
श्यकताओ के लिए स्वावलबी नहीं हो सकता। उसे कई चीजे अन्यान्य 
देशो से खरीदनी पडती हे । हिन्दुस्थान को भी यही आवश्यकता प्रतीत 
होगी। ऐसी हालत मे पूर्व -सबध की प्रेरणा से वह मैचेस्टर का 
भाल मोल लेना अधिक पसद करेगा। हिन्दुस्थान कथ्चा माल उत्पन्न 
करनेवाला कृपिप्रधान देश है और इँगलेड करू-कारखानो का उद्यमी 
केन्द्र हैँ। ऐसे दो राप्ट्रो का व्यवसाय-सबध दोनो के लिए छाभवायक 
सिद्ध होगा। लेकिन इस सबध के मूल मे सदभावना की आवश्यकता 
है। उसका आविर्भाव उनके बीच तभी होगा, जब दोनो देश समानाधिकार 
से पारस्परिक हानि-छाभ का सिर्णयय कर सकेगे। परतत्र भारत पर 
जबरदस्ती लादे हुए रोजगार से लकाशायर कब तक फायदा उठाता 
रहेगा ?े अभी तक तो यह शझोषण-क्रिया जारी रही । लेकिन अब 
उसके दिन गये। अब हिन्दुस्थान अपनी आवश्यकता-पूर्ति के लिए स्वाव- 
लबी होते पर तुला हुआ है। मेचेस्टर के रोजगारियो को इस चेतावनी 
की जरूरत थी, सो महात्मा जी ने दे दी | 


उनकी वापिसी यात्रा मे दो बाते उल्लेखनीय है। रोमारोर्ल का 
फा० ड५्‌ 
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जआातिथ्य-सत्कार और मूसोलछिनी ले सभाषण । लौटती वार रोमारोला 
से मिछमे का निश्चय महात्मा जी ने पहले हो कर रखा था। पादचात्य 
सभ्यता में छाछित-पाछित परन्तु उससे बिलकुल ऊवा हुआ यह उदार- 
चेता विद्वान्‌ यूरोप में अपने ढंग का एक ही आदमी है। वे याँवी 
के परम अशसक जौर भ्क्‍त है। महात्मा जी को अपने मेहमसाव के 
रूप मे पाकर उन्हे कितनी आंतरिक पसन्नता हुई होगी, इसका अनुमान 
सहृदय पाठक सहज ही कर सकते है। 

जीनीद्वा से महात्मा जी रोम पहुँचे। वहाँ उनसे मर मुसोलिनी से 
कुछ देर तक सभाषण हुआ। सुनते है, इटली के उस आतंकवादी 
सर्वाधिकारी ने हिन्दुस्थान के संवध मे कई प्रशरत गाथी जी से किये । माचूस 
चही, उस साआराज्यवादी सिपाही ने ब्रिटिश साम्राज्य के जानी दुश्मन, 
अहिसाचार्य गाधी जी को किस दृष्टि से देखा। भला उसकी क्या विसातत 
जो महात्मा जी के महान्‌ आशय को समझ पावे। 

रोमन कैथालिक सप्रदाय का घर्माधिकारी पोप रोम ही में रहता है। 
क्ेकिन उससे और भहात्मा जी से मेछ-मुछाकात ने हो सकी। कारण 
यह था कि शनिवार के पहले जून भहात्मा जी रोम पहुँचे। दूसरे जून 
भोप किसी से मिरुता ही नही। दूसरा दिन इतवार का था, इसलिए उत्त 
दिन भी भुलाक्तात होनी सभव नहीं थी। कहता चाहिए कि यह पोप 
का बडा दुर्भाग्य था कि पृथ्वी के सर्वेश्रेप्ठ महापुरुष से वह न मिक्त सका। 
मिथ्याभिमान मू्खता का सभा भाई है और दोनों साथ साथ जाते है । 
कदाचित्‌ पोष के मस्तिष्क मे भी इन दोनों का विछास-भवन वना हुआ हैं। 

अटठाईस दिसम्बर सन्‌ १९३१ को भारत का यह अप्रितम वेता 
अपने प्यारे देश को लौट जाया। भारतवर्ष की भावुक जनता अपने 
हुदय-सआद्‌ के स्वागत के लिए पलको के पाँवडे विछाये सतृष्ण भेत्रों 
से पुलकित खड़ी थीं। अपने सर्वेमान्य जन-स्वास्री को फिर से अपने 
बीच पाकर वह क्ृत-कृत्य हो गई। हे बौर स्वाभिमान से उसका 
हुदय प्रफुल्छित और मस्तक ऊँचा हो गया। 


अध्याय ३२२४ 
मोहनमाला 


मनुष्य मे ऐसी कई विशषताये है, जो इतर जीवधारियो में नही 
पाई जाती । परन्तु उन सबमे सर्वोपरि उसकी मानापमान-बुद्धि है । 
हमारे दुव्य॑वहारो से पशुओ को कष्ट तो होता हूँ, परन्तु अपमानित होने 
की मनोवेदना उन्हें नही व्यापती । इसका कारण केवरू इतना ही है कि 
इन प्राणियों मे स्वाभिमान-भावना जाग्रत नही रहती। छोटे-बडे की 
भेद-वृद्धि भी उन्हे प्रतिदिन के जीवन मे सचालित नही करती । परच्तु 
ज्यो ही, प्राणी प्रुयोनि से मुक्त होकर मानव-शरीर धारण करता है, 
त्यो ही अज्ञात रूप से यह धारणा उसके हृदय पर अधिकार जमा छेती 
है कि वह इस ससार का सर्वश्रेष्ठ जीवधारी हैँ । यदि वह आस्तिक 
हुआ तो केवरू ईहवर को छोडकर अपने को सभी से ऊँचा समभता है । 
आत्म-गौरव की यह धारणा ही उसकी मानापमान-बुद्धि को जन्म देती 
है। जीव-सृष्टि में व्याप्त होकर रहनेवाला जो अविनाशी तत्त्व है, वह 
समूचे विश्व-प्रपच का मूलाघार और ब्रह्माण्ड का शिरोमणि हैँ । इस 
सर्वेश्रेप्ठ ममरतत्त्व का विकास विशेष रूप से मनृप्य-योनि मे ही सपादित 
होता हैँ । मनुप्येतर प्राणियों मे यह अमरतत्त्व विद्यमान तो' रहता है, 
परन्तु अत्यत जड़ता-क्रात अवस्था में प्रसुप्त रहता है । ज्यों ही जीवधारी 
विकास-परपरा से होता हुआ मनुष्य-योनि को प्राप्त होता है, त्यो ही उसे 
अत स्वरूप की यत्किचित्‌ पहचान जात अथवा मज्ञात रूप से हो जाती है। 
यह आत्मजाग्रति ही मानवोचित स्वाभिमान-वूद्धि की जननी होती है। 
इस आत्म-चेतनता की शुभ घडी से ही प्राणी यह समभने लगता है कि 
में प्रतिष्ठा पाने योग्य एक जीवधारी हैँ। अत्तएवं इस प्रत्यक्ष बात 
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को कोई अस्वीकार नही कर सकता कि सम्मानित होने की इच्छा सर्वचा 
मनृष्योचित भावना है। वह मनुष्य की जाग्रत बात्मा की स्वामाविक 
माँग हूँ जो विछकुल उचित भी है। इस भानवी' आग्रह की जो 
अवहेलना करता है, वह सृष्टिकर्तता की दृष्टि मे दोषी 5हरता है। 
आत्मा का अनादरः यथार्थ में परमात्मा का ही अपमान है; क्योंकि 
आत्मा परमात्मा का ही अजझ् है। जीवों ब्रह्मोेव वापर । 

थों तो आमतौर पर भावापमान-बुद्धि मनुष्यमात्र में पाई जाती 
है, परन्तु फिर भी शिक्षा, सस्कार तथा व्यक्तिगत विकास के अनुसार 
वह भिन्न-भिन्न मनुष्यों मे स्यूनाधिक अश्ष मे विद्यमान रहती है। मानव- 
हृदय जितना अधिक सस्क्ृत हो जाता है, उतनी ही अधिक मात्रा मे 
उसमें स्वाभिमान-भावना जाग्रत होती जाती हैं। अतएव एक सुशिक्षित 
मनुष्य की पहचान यह भी है कि वह अधिक से अधिक स्वाभिमानी 
होता हूँ। ध्यान रहे, स्वाभिमान और अहकार मे बडा बतर है। पहछा 
दूसरे का मर्यादित रूप है। जीवन और विकास दोनो के छिए मर्वादिति 
अहंकार की आवश्यकता है। सीमा के वाहर जाकर तो चह बडे हुगुण 
का रूप घारण कर लेता हैं। जब तक एक मनुप्यः की अहृभावना दूसरे 
की अहभावना को आदर को दृष्टि से देखती हैं और तदनुसार आाचरय 
भी करती है, तव तक वह एक आवश्यक गुण का रूप घारण किये रहती 
है। लेकिन ज्यो ही वह और लोगों की उचित अहूमन्यता को तिरश्कार 
की दृष्टि से देखने लगती है, त्यो ही वह तिरस्कृत दुर्गूण का रूप छे बैठी 
हैं। इसी को गवँ, अभिमान अथवा घमड सी कहते है ।  म्मंडी मनुष्य से 
बढकर कोई दूसरा मूर्ख ही इस संसार में नहीं होता। अभिमान मू्ता 
का सबसे बडा पुत्र हैं और सबसे वढकर द्ुराचारी भी है। 

स्वाभिमान कौ भावना सस्कृत हृदय की सबसे प्यारी चीज है। 
आदर पाने की इच्छा चाहे किसी मनुप्य के मन मे न हो, परन्तु अनादृत्त 
होता कोई भी नही चाहता । अनादर का व्यवहार मनुष्य की स्वाभाविक 
स्वाभिमान-बुद्धि को कड़ी से कडी ठेस पहुँचाता हैं। अशिक्षित वया 
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असभ्य लोगो को ऐसा व्यवहार अपेक्षाकत कम आधात पहुँचाता है, परन्तु 
एक सभ्य और ससकृत हृदय को उसकी जो मार बैठती है वह एक ऐसी 
मनोवेदता उत्पन्न करती है कि मनुप्य एक वार अपना प्राण दे देना चाहे 
स्वीकार कर ले, परन्तु अपमान-जनित मानसिक सताप उसे बिलकुल 
सहन नही हो सकता | अनादुत जीवन स्वाभिमानी हृदय को विष से भो 
अधिक विपैला प्रतीत होता है। अपने आत्म-गौरव की वलिवेदी पर 
मिट जाने का सामर्थ्य रखने वाला मनुप्य मानव-समाज का सिरमौर होता 
है। यथार्थ मे स्वाभिमान हो मनुप्यत्व का सच्चा मानदड हैं। उसे 
खोकर आदमी पशु से भी गया-बीता वन जाता है। उसकी आत्मा 
प्रसुप्त हो जाती हैँ। इसी स्वाभिमान-भावना से शून्य होकर हमारा 
भारत परावलबी हो गया। आज उसमे जितनी बुराइयाँ विद्यमान हे, 
उनका मूल कारण उसकी स्वाभिमान-शून्यत्ता हैँ। यदि भारतवासों यह 
समभने लगें कि हम भी मनुष्य है और हमे मनुप्योचित्त अधिकार चाहिए 
तो आज ही वेडा पार हो। परन्तु अधिकाश हिन्दुस्थानी ऐसा नही 
समभते और जो थोडे-से लोग समझते भी है, उत्के हृदय में बेचैन वनाने- 
वाली मनोवेदना उत्पन्न नही होती । इसी कारण हमारा विकास-पथ आज 
सर्वेधा अवरुद्ध हो रहा है, भागे बढने को गृजाइश ही नज़र नही आती | 

इस स्वाभिमान-शून्य भारत को आत्म-गौरव की शिक्षा देनेवाले 
जितने नेता इस देश मे उत्पन्न हुए, उनमे सबसे पहला स्थान महात्मा 
गाधी का हैं। अपने जीवन-काल में गत पढद्रह वर्षों के अन्दर उन्होने 
इस सबंध में जो एक देशव्यापी मानसिक क्ाति उत्पन्न कर दी है, वह 
भावी इतिहासकारो के लिए महान्‌ आइचयें की बात होगी,--इसमे 
हमे कुछ भी सदेह नही । जिस देश मे किसी समय लोग कीडो के समान 
पेटकेवल चलने के लिए मजबूर किये गये और जहाँ ऐसे घृणित अनाचा र 
का एक सी विरोधी न निकला, वहाँ दस वर्षो के अदर इस स्वाभि मानी 
लोकनायक ने हजारो और लाखो की तादाद में ऐसे लोग पैदा कर दिये 
जो पेट के बल चलना तो क्या, अपने प्रशस्त और उन्नत भार को तिल 
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भरभी भूकाने के लिए तैयार नही है । इस व्यापक और दुर्दमतीय भात्म- 
गौरव-भावना को जन्म देनेवाका महापुर॒ुष भारतीय स्वाभिभाव का 
मूर्तिमानू अवतार गाभी है। आज दिन हिन्दुस्थान मे ही क्या, समूचे 
जन-समाज मे उनकी जैसी प्रतिष्ठा है, वह मानवी सभ्यता के लिए महान 
गौरव की बात है । जिन लोगों ने गाधी जी को हिन्दुस्थान में रेल-यात्रा 
करते देखा होगा और उनके स्वागत के लिए स्टेशनों पर जमी हुई जनता 
की अपार भीड देखी होगी, उन्हें इस बात का ज्ञान अनायास ही' हो गया 
होगा कि इस देश में महात्मा गाधी के लिए जो आदर का स्थान है, 
वह किसी भी देश में किसी भी मनुप्य को प्राप्त नहीं है। इसके सिवाय 
उनकी प्रतिष्ठा केवल हिन्दुस्थान मे ही सीमित नही है। आज दिन इस 
पृथ्वी पर गांधी जी एक ही ऐसे व्यक्ति है, जो गतर्जातीय श्रद्धा के पात्र 
हो रहे है। महात्मा जी की कीरति इस भेदिनीतल पर पूर्ण चद्र की चाँदनी' 
के समान छाई हुई है और सहलो सतप्त हृदयो को इस कौमुदी में शाति 
मिल रही है। 

लेकिन,दैव की गति बडी विचित्र होती है । जिस आदमी के चरणों 
पर आज ससार अपना मस्तक भुका रहा है, उसी आदमी को अपने पूर्व 
जीवन के पग- पग पर इतने अधिक अपमान सहने पडे है कि उन्हें पढ-सुन 
कर हम सरीखे सावारण मनुप्य की भी ओछी स्वामिमान-बुद्धि स्तभित 
हो जाती है। हृदय फूट-फूटकर रोने छूगता है । आँखो से आँसू की दो 
बेशकीमती बूँदे टपक पडती है। अनादृत मोहनदास गांधी समवेदना 
और प्यार से औत-प्रोत प्राणी के भीतर प्रवेश कर जाता है । हृदय की 
ऐसी अवस्था हो जाती है कि बस कुछ कहते नही बनता । फिर भी हृदय को 
इस उत्तेजित भावना को भीतर ही भीतर दवाकर हम पाठकों को उन 
प्रसगो का परिचय देना चाहते है जब गाधी जी को अपमानित होना पडा 
था। इन प्रसग्रो की केवल जानकारी से कुछ भी छाम नहीं। छाम तो 
तब होगा, जब हम यह भी शिक्षा प्रहण करें कि ऐसे प्रसगो का संदुपयोग 
किस प्रकार किया जा सकता है ? 
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इस अपमानों की चर्चा महात्मा जी ने अपनी आत्मकथा में स्वय 
की है, अन्यथा वे ससार को मालूम ही न होते। अपने आत्म-चरित्र में 
उनका वर्णन करके गावी जी ने अपने समान अपने अपमानो को भी 
अमर बना दिया है। ससार का अच्छा से अच्छा आदमी भी कीति- 
शिखर पर आरूढ हो जाने के बाद अपने प्रति की गई पूर्व-कृत बुराइयो 
प्र पर्दा डाल देता है और उन्हे प्रकाश में नही छाता। यह एक सज्जन 
से सज्जन मनुप्य की भी स्वाभाविक मनोवृत्ति हो सकती है और उसे हम 
निदतीय भी नहीं कह सकते। अनादर के घाव गहरे होते हे। उनमें 
तासूर भी पड जाता है। उसे देखने-दिखानें की ज़रूरत ही क्‍या ? 

परन्तु गाषी' जी एक विलक्षण प्रकृति के मनुृप्य है। भारतवर्ष 
के आराध्य देव हो जाने के बाद भी उन्होने अपने पूर्वे-जीवन की सभी 
प्रतिप्ठाघात क बातो का खुलासा कर दिया है। फिर वे अपने अपमानों 
से ससार को अपरिंचित क्यों रखते ”? उनकी तालिका बनाकर उन्होने 
संसार के सामने खुद ही रख दी हूँ । ऐसा करने में उन्हे कुछ भी सकोच न 
हुआ, क्योकि महापुरुषों की सानापमान-बुद्धि कुछ और हो होती है। 
वे ओछे लोगो के अनादरो को हँसते-हँसते फेल लेते है। क्षमाशीलता 
ही उनके बडप्पन की जननी है। ऐसे निलिप्त, निविकार और क्षमा- 
शील पुरुषो का कौत अनादर कर सकता हैँ ? उनकी. प्रतिष्ठा का पद 
ही इतनी उँचाई पर रहता है कि अल्पात्माओ के हाथ वहाँ. तके नही 
पहुँच पाते। अनादृत्त होकर जो हँस देता है, वह अनादर करनेवाले की 
अन्तरात्मा को रुका कर छोडता हैं। #फ्र& 70556व छाका आग९8 
86285 ४076 ४राह 2 0077 ४76 ४7९४”, चोर की ओर देखकर जो 
मुस्करा देता है, वह चोरी करनेवाले से भी कुछ चुरा लेता है। 

गावी जी इसी कोटि के अलौकिक पुरुष हे। लोक-सेवा के पथ पर 
आइरूढ रहनेवाला मनुष्य जिस सोपान-परपरा के द्वारा ऊपर चढता है, 
उसकी सीढियाँ अनादर और यत्रणा से निर्मित रहती है। औदाय का 
आश्रय लेकर जो इन सीढियो पर चढेगा, उसी के पैर जम सकेगे। नही' 
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तो फ़िसल जाने की संभावना तो हैँ ही। मनुप्योचित्त गुगों का 
अवलब लेकर जो जीवन-यात्रा मे बशसर होता हैं, उतर सत्पुरुष को कछित्धी 
का भय नहीं रहता। ठमी तो आचार्य कहते है -- 

“बैर्य यस्य पिता क्षमा च जननी शांतिरिचर गेहिवी । 

सत्व सुनुर्यं दया च॑ सगिती आता मव संयनः। 

जय्या भूमितल दियोह४पि वचन जानामृत॑ भोजवम्‌। 

एवे यत््य कुदुबिनोंदद सल्ले कस्मादमय योगिनः ? 
ऐसे योगियो का चसंत्तार ने मान किया तो क्‍या और जपमान किया 
तो क्या; बुराई की तो क्या अथवा भछाई की तो क्या! वे तो मरते 
दम तक यही कहेगे-- 

बद्वाशाव0, ग07808 00, 407 रं।055 दै00 गठाँ: छयरईों 
#र6ए 60१. 
दुराचारियों के लिए उनके ओठों पर अभिशाप नही, जाशीर्वाद ही रहेगा। 
अपकार के पलटे अपकार देना, भोंकने के जवाब में भोंकता तो नह 
इवानवृत्ति है। महात्मा इस पथ के पथिक नही होते। उनका पंच ह्ी 
निराला है। 

महात्मा जी इसो तिराले पथ के पधिक है। संसार-प्रवेध करते 

ही--चैरिस्टर होते ही उनके स्वाभिमान पर सबसे पहला जाघात हुआ। 
बहुत आग्रह करने पर इच्छा के विरुद्ध वे अपने भाई चाहव की लिफारिश 
करने पोलिटिकलू एजेट के पास गये। वह मरा आदमी परिचित होने 
पर भी बड़ी रुखाई के साथ पेश आया। गांवी जी की बात घुनना उने 
नामजूर हुआ। केवल इतना हो नही, उसने अपने चपरासी के जरिये 
हाथ पकड़ाकर वैरिस्टर गांवी को बेगले से वाहर निकाल बाहर क्विा। 
नवयूवक का खौरछता हुआ खून जौर वैरिस्टरी की झाव इव दोदों ने मिल- 
कर, मावहानि का वाक्ायदा नोटिस दिलाया। परन्तु हिन्दुत्थ्यन की 
वर्तमान मव्स्था ऐसी है कि एक बदने से अदना जेंगरेज़ वड़े से बड़े 
हिन्दुस्थानी का अनादर कर सकता है और उत्ते दुप्परियाम का भायी 
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नहीं होना पडता। परावीन देश के निवासियों की प्रतिप्ठा ही नही 
होती, फिर उसकी हानि की सभावना ही कंसी ! फिरोजशाह मेहता 
की सलाह से गाथी जी अपमान की उस कडवी घृट को पी गये। 
इसमे शक नही कि अपमान की घूट वहुत कडवी होती है। ससार के 
अधिकाश लोग इसे नही पी सकते, उल्टी हो जाती है। पर एक बार 
यदि वह गले के नोचे उतर गई, तो ऐसे विलक्षण टॉनिक का काम 
करती है कि उसका पान करनेवाला बलिप्ठ होकर दुर्दंमनीय हो जाता है । 
गाधी जी का अलौकिक आत्मवरू ऐसे ही पौष्टिक पानों से बढा हुआ 
है। प्रकट किया हुआ कऋ्रोव विछकुछू बेकार जाता है। परन्तु वही 
यदि हृदय के अतरतम प्रदेश मे दवाकर रख लिया जाय, तो पौस्ष के 
रूप में परिवर्तित होकर वह ऐसे 'डाइनामाइट' का रुप धारण कर 
लेता है कि वडे से बडे साम्राज्य की इमारत को वह बात की बात मे 
छिश्वमूल करके ढा देता है । 

बेरिस्टर गाधी दक्षिण-आफ़िका पहुँचकर एक दिन डरवन की 
अदाल्‍रूत देखने गये। मैजिस्ट्रेट ने उनकी ओर टकटकी लगाकर देखा 
और देखकर कहा-'अपनी पगडी उत्तार लो।” स्वाभिमानी बैरिस्टरः 
ने ऐसा करने से इनकार किया और अदालत को छोड दिया। दक्षिण- 
आक्रिका कौ अदालत मे गावी जी का पहला स्वागत इसी तरह हुआ। 
आज इस स्वाभिमानी मारतीय के सिर पर न तो पगडी है और न पैर 
में जूते हे। उसने स्वय अपने बदन से सब कुछ उत्तार डाले है। आज 
वह अवंनग्न फकौर है । उसने अपने शरीर से उतारने योग्य एक चिंदी 
भी नही रख छोडी है। परच्तु आज स्वार्थी ब्रिटिश साम्राज्य की शान 
उतारनेवाला वह एक ही आदमी है। आज उसके चरणो पर ससार 
का मस्तक अपती उंँचाई से उतर चुका है। 

थोडे ही दिनो के पश्चात्‌ अपनी पगडी उतारने के वजाय गाधी 
जी को स्वय उतरने कौ वारो आई। पहले दरजे के डब्बे मे वे प्रिटोरिया 
जा रहे थे। उसी डब्बे मे बैठने के लिए एक यात्री आया और एक 
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हिन्दुस्थानी को देखकर चकराया। वह लौटा और एक-दो रेरूवे कर्म- 
चारियों तथा एक आफिसर को लेकर डत्वे के पास फिर आया। 
रेलवे आफिसर ने कहा--तुम्हे उत्तरना होगा'। गांधी जी बोढे-- 
भेरे पास पहले दरजे का टिकट है, में न उतरूगा'। उत्तर मिला-- 
'परवाह नही, तुम्हे आखिरी डवब्बे में बैठना होगा'। गाघी जी का 
निप्किय प्रतिरोध घुरू हो गया। लेकिन पश्रु-वक् की जीत हुई, धक्के 
खाकर उन्हे नीचे गिरना पडा। उनका सामान भी नीचे फेंक दिया गया। 

सुहृदय पाठक अनुमान कर सकते है कि इस व्यवहार से गावी 
जी के स्वाभिमानी हृदय पर कैसा करारा आधात पहुँचा होगा। किन्तु 
उनकी गम्भी रता अद्वितीय है। मन में अनेक कप्टदायक सकत्प-विकत्प 
उठने के वाद उन्होंने यह तय किया--- 

“भुक पर जो कुछ बीत रही हैँ वह तो ऊपरी चोट है। वह तो 
भीतर के महारोग का एक वाह्म लक्षण है। यह महारोग है रग-देप । 
यदि इस गहरी वीमारी' को उखाड फेकने का सामर्थ्य हो तो उसका 
उपयोग करना चाहिए। उसके लिए जो कष्ठ और दुख सहने पढें, 
सहना चाहिए ।” 

यह रग-हेप सफेद चमडीवालो के हृदय को आज भी काछा कर 
रहा है। घोर अमावस्या को अपने अत करण में दवाकर बाहर की 
चाँदनी फैलानेबाली सफेद जाति अभी इस बात को नहीं समभ पाई 
हैँ कि (प्रद्यात80776 49 ॥6 धधाड; ॥&7080706 00९४.) जिम्की' 
करतूत अच्छी है, उसी का मुख उज्ज्वल है। इस वात को हृदयग्रम 
होने में अभी देर है। वाले क्राइस्ट के गोरे भक्त मनु'य को मंतोहर 
अन्तरात्मा को नही देख सकते। हुदय की परख हृदय ही कऋर सकता 
है। ऐसा पारखी हृदय सफेद चमडीवालो के हिस्से नहीं आया। अभी 
इन्सानियत की दिल्‍ली उनसे दूर है--बहुत दूर है। 

पाव्वात्य देश के लोग भौतिक विज्ञान के बडे हामी हैं, परल्तु 
सरल से सरकत वैज्ञानिक सत्य उनकी समझ में नहीं आया। उन्हें महँ 
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जानना चाहिए कि उनका रग केवल इसी कारण सफेद है कि सूर्य की 
किरणें उन पर सीधी नहीं पडती। अतएवं उनकी चमडी के सबसे 
ऊपरी परत को छोडकर उनके शरीर की सारी बनावट वैसी ही है, 
जैसी काले आदमियो की होतो है। इस जरा-्सी वात पर इतना नाज ! 
अच्छा है, अहुकार के इस अधकार मे वे पडे रहे। समय अपनी शिक्षा 
लेकर समय पर पहुँचेगा। वह सफेद रगवालो के काले कारनामों का 
खुलासा करेंगा और सदियों तक किये गये दुराचारो के लिए पाई-पाई 
का हिसाब निष्दुस्ता-पूर्वक्त छेकर छोडेंगा। रग-द्ेष का यह महारोग 
महात्माओ के प्रयत्न से जानेवाली व्याधि नही हैं। इसका उपचार 
निप्ठुर काल ही करेगा। 'कालाय तस्मे नम । 

गावी' जी के चौथे अपमान का वर्णन पढकर हृदय टुकडे-टुकड़े हो 
जाता है। किर भी पाठक अपनी छातां कडी करके सुने। उन्हें घोड़ा- 
गाडी के जरिये जोहान्सवर्ग जाना था। गाडी हाँकनेवाले ने पहले तो 
उन्हे न बिठाने के लिए कुछ बहाना किया; क्योकि साथ चलनेवाले सब 
यात्री गोरेथे। उन देव-दुतो के साथ एक काला आदमी भला कैसे विठाया 
जा सकता था! आखिर कम्पनी के अफसर ने उन्हे हाँकनेवाले के पास 
जगह दी और आप खुद भीतर बैठा। गावी जी के स्वाभिमान पर 
इस तिरस्कार से बडा आघात पहुँचा। पारडीकोप पहुँचने पर उसकी 
इच्छा खुलो हवा के लिए बाहर बैठने की हुईं। ऐसी हारूत में गाषी जी 
को भीतर बिठाना था। छेकित उस गोरे सज्जन ने ऐस। नही किया । 
एक मैला-सा बोरा हाँकनेवाले से छेकर पैर रखने के तरूते पर उसे डाल 
दिया और कहने लगा, 'सामी, तू यहाँ बेठ, में हाँकनेवाले के पास बेढूगा।” 
पहला अपमान तो हिन्दुस्थानी हृदय का सामी' चुपचाप पी चुका था। 
यह दूसरा उसकी सहनशीलता के बाहर हो गया। उसने अपने हृदय 
का खुलासा करते हुए कहा क्रि में अन्दर तो बैठ सकता हूँ, पर तुम्हारे पैर 
के पास बैठने के लिए तैयार नहीं । इतना कहने की देर थी कि गाधी 
जी पर थप्पडो की वर्षा होने लगी। वह गीरा गुडा उनका हाथ पकड 
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कर खींचने लगा। साथ-साथ गाली और मार की बौछारे भी उन 
पर पड रही थी। भारतवर्ष का भावी हृदय-सम्राट्‌ इस अपमान को 
चुपचाप भोलता हुआ मानो हिन्दुस्थानी होने के अपराब का 
प्रायश्चित्त दे रहा था। हिन्दुस्थान, हम तुझसे क्या कहे, कुछ कहते 
नहीं बनता; परमात्मा तेरा भरता करे। 

एक निरपराध मनुृप्य के प्रति होनेवाले ऐसे पाशविक दुराचार 
को आख़िर वह उदासो परमात्मा भी न सह सका । इतनी देर तक तो 
वह गोरे यात्रियों के हृदय मे हमेशा के समान मूह बाये खुर्राटे भर 
रहा था, परन्तु अब जाग्रत हुआ और कहने छंग्रा---अजी' उस बेचारे 
को वहाँ बैठने क्यो नही देते ? फिजूल उसे क्यो पीटते हो ? वह ठीक 
तो कहता है। वहाँ नही तो उसे हमारे पास अन्दर बैठने दो।” गोरा 
सिटपिटाया। मार बन्द हुईं। गाथी जी. अन्दर बैठे। गाडी चलो। 
गोरा त्यौरी चडाकर गावी जी को ओर देख रहा था। हमारा निस्सहाय 
सामी' ईश्वर से सहायता के छिए प्रार्थना कर रहा था। परन्तु ईइवर 
के कान बहरे हे, वह बहुत ऊँचा सुनता है। मालूम नही, प्राथना की वह 
दर्देनाक आवाज़ उसके कानो तक आज भी पहुँची या नही । गोरे तो 
अभी भी हमें पेट के बल हमारे घर ही मे चला रहे है। 

उसी यात्रा में प्रिटोरिया जाते हुए वैसा ही मौका गावी जी को 
फिर आया। वे फर्स्ट क्लास में बैठे हुए थे। जमिस्टन स्टेशन पहुँचने 
पर गा टिकट देखने के छिए निकला। एक कली को फर्स्ट वलास में 
बैठा हुआ देखकर उसका सफेद चमडा कोव के जहर से काला पड 
गया। उँगली से इशारा करके उसने कहा, तीसरे दर्जे मे जा बैठ । 
कुली बैरिस्टर' ने अपने पहले दर्जे करा टिकट दिखाया। रग-द्ेष के 
सरक्षक गोरे गार्ड ने बेलाग होकर जवाब दिया, इसकी परवा नहीं, 
चला जा तीसरे डब्बे में।' द 

गनीमत थी कि उस डब्चे मे बेठनेवाला एक हो अँगरेज यात्री था 
और वह भछ्ामानुस निकला। उसने गार्ड को डॉटकर कहा, तुम इन्हे 
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क्यो सताते हो ? देखते नहीं, उनके पास पहले दर्जे का टिकट है ? 
मुभे इनके पास बैठने मे कोई आपत्ति नहीं है। इतना कहकर गाधी जी 
की ओर उसने देखा और कहा, आप आराम से बैठे रहिए'। गाधी जी 
बैठे रहे। 'कुली के साथ बैठना हो तो बैठो, मेरा क्या विगडता है, 
कहकर गार्ड चलता वना। गाडी चलो। 

जडताकान्त भारत का उद्धार होना कोई आसान बात नही हूँ। 
उसके लिए उद्धारकर्ता में बहुत आत्मवलू की आवश्यकता थी। इसी 
नैतिक शक्ति को प्राप्त करने के लिए सुप्टि-विधाता मोहनदास 
गाधी को 'कड॒वा टॉनिक' पिछा रहा था। परन्तु उसको खूराक 
पूरो ने होने पाई थी। अभी गाधी को और भी बहुत-सी कडवी 
घूटे पीवी थी। इसी कारण अभी अपमानो का ताँता 
जारी था। 

प्रिटोग्या की वात है, गाधी जी घूमने जा रहे थे। फुटपाथ पर से 
प्रेसीडेट स्ट्रीट में प्रेसीडेट क्रगर के मकान के पास से वे निकले। बिना 
कुछ बोछे सन्तरी ने एक धवका मारा, छात भी जमा दी और फूटपाथ 
पर से उतार दिया। गाधी जी सन्तरी के इस व्यवहार से स्तम्भित रह 
गये। कोट्स नामी एक अँगरेज मित्र ने सन्तरी के इस दुव्यंचहार को 
देखा और कहा, गाधी, मेने यह देख ।लिया है । यदि तुम मुकदमा चलाना 
चाहते हो तो में गवाही दूं गा। मुझ बहुत दुख है कि तुम पर इस प्रकार 
का हमला हुआ !' गावधी जी की महान्‌ आत्सा ने इस पर क्‍या जवाब 
दिया सो भी सुनिए--- 

“इसमे अफसोस की बात ही क्या है ? सन्‍्तरी बेचारा क्या पह- 
चानता ? उसके नजदीक तो काले-काले सब बराबर। हब्शियो को 
फुटपाथ से वह इसी तरह उतारता होगा। इसलिए म्‌भे भी घवका 
सार दिया। मेने तो अपना यह नियम बना लिया है कि मेरे जात खास 
पर जो कुछ भी बीते, उसके लिए कभी अदालत न जाऊँग।, इसलिए मुझे 
इसे अदालत में नही ले जाना है।” 
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कोट्स साहब ने सन्‍्तरी को डच भाषा में डॉटा। सस्तरी ने गांधी 
जी से माफी भाँगी । पर वह तो महान्‌ अनादुत के महान्‌ हृदय से पहछे 
ही माफी पा चूका था। महापु"षों की जननी क्षमाशीलते, तु धन्य 
है; तेरी उदारता को कोठिश नमस्कार है। 
सबसे बडा और सामूहिक आक्रमण महात्मा जी पर उस समय हुआ, 
जब वे हिन्दुस्थान से एक वर्ष के वाद लौटकर दक्षिण-आक्रिका पहुँचे | 
बाल-वच्चे तथा कस्तूर वा साथ ही मे थी। जहाज जैसे धक्के पर आया, 
पुलिस आफिसर ने जहाज के कप्तान को कहला भेजा कि गावी को शाम 
को उतारना, गोरे उसके खिलाफ सामूहिक रूप से विगडे हुए है। परन्तु गाघी 
जी के भाग्य में एक और आधात बदा था। कोई मिस्टर लॉटन आप 
घटे बाद ही आये और कहा, चलिए, अव तो शान्ति है, गोरे सब इधर- 
उधर चले गये है। रात को छिपकर जाना अच्छा नही। गावी जी 
की स्वाभिमान-बूद्धि को यह बात पट गई। कस्तूर वा और बच्चों को 
गाडी में रुस्तम जी सेठ के यहाँ रवाना कर दिया और आप मिस्टर 
लॉटन के साथ पैदल चले। उन्हे क्या मालूम कि वे एक दगाबाज अेगरेज़ 
के साथ जा रहे है। 
बाहर निकलते ही कुछ अँगरेज् छोकरों ने उन्हे देखा और हगे 
गाघी, गाघी” चिल्लाने । बस, भीड बढने छगी। रिक्शा पर बैठने का 
प्रयत्व किया तो रिक्‍्शावाला भगा दिया गया। गावी आगे चले। 
भीड भी पीछे-पीछे चली | लॉटन साहब से कुछ करते-धरते न बना। 
वे अछग कर दिये गये । निस्सहाय गावी जी पर भीड टूट पडी। अठे 
बरसने छगे, पगडी गिरा दी गई और छातो की मार घुरू हो गई। 
मार इतनी पडी कि गावी जी को गश आगया और वे नज़दीक के किसी 
घर के सीखचे को पकडकर रह गये। खडा रहना असभव था। पप्पडी 
की वर्षा हो रही थी। दुराचारी गोरो के क्रुद्ध समुदाय में भारतीय 
स्वाभिमान का मूतिमान्‌ अवतार अपनी राष्ट्रीय परावीनता का आय 
दिचत्त चुप-चाप दे रहा था। मानव-समाज का शिरोमणि जिस समय 
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इस तरह ठुकराया जा रहा था, उस समय दुर्देव अपनी बतीसी काढे 
अट्टदहास कर रहा था। उसके उस निप्ठुर हास मे एक रहस्य था जो' 
आज खुल रहा है। निकटवर्ती भविप्य उसका खुलासा और भी कर 
देगा। 

महात्मा जी ने अपने इस अपमान का वर्णन जिस अध्याय में किया 
है, उसका शीर्षक है 'कसौटी”। यथार्थ में यह दुर्घटना देव की दी हुई 
एक कसौटी थी, जिस पर परतत्र भारत का भावी उद्धारक कसा जा 
रहा था। इस कप्टदायक कसावट में गाथी जी निर्मल स्वर्ण के समान 
खरे उतरे। कुछ दिनों के बाद मि० चेबरलेन ने तार दिया कि गाघी 
पर हमला करनेवालो पर मामलछा चलाया जाय | मि० एस्कब ने उन्हे 
बुलाया, समवेदना प्रकट कौ और कहा कि यदि हमला करनेवालों 
को आप पहचान सके, तो में उन्हे गिरफ्तार करके मुकदमा चराने के 
लिए तैयार हूँ, मि० चेबरलेन भी ऐसा हो चाहते है। 

क्षमाशीरू गावी ने जवाब दिया कि “में किसी पर मुकदमा नहीं 
चलाना चाहता। हमलाइयो में से एक-दो को में पहचान भी लू, तो 
उन्हे सजा कराने से मुझे क्या छाभ ? फिर मे तो उन्हें दोषी भी नही 
मानता हूँ। क्योकि उन बेचारो को तो कहा गया कि मेने हिन्दुस्थान 
में नेटारू के गोरो को भरपेट और बढा-चढा कर निंदा की है। इस 
बात पर यदि वे विश्वास कर ले और बिगड पडे तो इसमे आश्चर्य की 
कौन बात हूँ ? कसूर तो ऊपर के लोगो का और मु भे कहने दे तो आपका 
माना जा सकता है। आप लोगो को ठीक सलाह दे सकते थे । पर आपकने 
रूटर के तार पर विश्वास किया और कह्पना कर लो कि मेने सचमुच' 
अत्युक्ति से काम लिया। में किसी पर मुकदमा चलाना नहीं चाहता। 
जब असली और सच्ची बात लोगो पर प्रकट हो जावेगी और लोग जान 
जायेगे तो अपने आप पछतावेगे !” 

मालूम नही, दुराचारी आक्रमणकारियो के निष्ठुर हृदयों मे एक 
निर्दोष मनुष्य के प्रति किये गये दुष्यंवहारों के लछिए कभी पद्चात्ताप 
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हुआ या नही। परन्तु उन पर मुकदमा न चछाने का अभाव गावी जी 
के लिए बडा लामदायक सिद्ध हुआ। समझदार गोरो को छज्जित होना 
पडा। समाचार-पत्री ने गावी जी को निर्दोष बताया और आक्रमण 
करनेवालो को भर्ता-बुरा कहा। इस अकार अपमानित भारत के उस 
अनादुृत सपूत को प्रतिष्ठा अनादरो की बदौलत ही बढ़ गई। कौन 
कहता हैं कि अपने कर्तव्य पर दुढ निदचय होकर आरूढ रहनेवाला भनुष्य 
कभी अनादुत हो सकता है ? अनावर का पात्र तो सनुष्य तभी होता है 
जब वह नैतिक पथ से पराड्मुख हो जाता है। हमारे अपमान के कारण 
स्वय हमारे ही दुराचार होते है, दूसरों के दुष्येवह्वार नही । जो मनुष्य 
अपने मनुप्यत्व को मान देता है, उसका अपमानित होना असभव है। 
वह सदैव और सर्वेत्र आदर का पात्र है। कदाचितू इसी धारणा से प्रेरित 
होकर महात्मा जी ने इन घटनाओ को अनादर के रूप मे कभी नही देखा । 
वे समझते आये हे कि उतका सच्चा अपमान उसी दिन होगा, जिस दिन 
उनकी अतरात्मा उनके आचरण की ओर तिरस्कार की उँयली 
दिखावेगी । इसी कारण लोगो के कटाक्ष उन पर कुछ भी असर नहीं 
डालते! उनके आलोचक उन्हे कोरा महात्मा ही समकरे, व्यवहारतबुद्धि- 
शून्य नेता कहकर उनकी खिल्ली मे ही उडावे, परल्तु गावी जी 
घीर है और धीर-वीर पुरुषों को पहचान है-- 

निन्दन्तु नीतिनिपुणा यदि वास्तुवन्तु। 

लक्ष्मी. समाविशतु गच्छठु वा यर्थेप्ठम्‌। 

अच्ैव वा मरणमभस्तु युगातरे वा। 

न्याय्यात्पय. अविचलन्ति पद न धीरा ॥| 

गोस्वामी तुलसीदास जी ने कहा है, 'पराधीन सपनेहु सुख नाही।' 
सचमुच में परावीन प्राणी को कमी सुख नहीं है। दासत्व के वन में 
जकड़े हुए मनुष्य के ऊपर देहिक, देविक और भौतिक सताप तीनो “ 
सहमत होकर टूट पडते है । ऐसे मनुष्य को आत्म-तोष कहाँ ? अंगादर 
तो उसके पग-पत्र में होता है। भारत पर विदेक्षियों के आक्रमण का 


( ७२१ ) 


इतिहास यथार्थ में हमारे जातीय अपमानो का इतिहास हैं। कहने का 
आशय यह है कि परावीन भारतीय की हैसियत से बजाज हम अपने घरो 
में हो दकराये जा रहे है । तो फिर जहाँ स्वार्थ रत गोरे लोगो का बोल- 
वाला हैँ, वहाँ प्रवासी भारतीयों की कैसी दुईभा हो रही हैं, उनका वणन 

कर देगा । दलिण- 


पगुओ से भी गये दीने हो नहे हैं । एक कुचा गोरे आदमी के विन्‍्तर पर 
उसका ी । हूँ, परल्तु प्रवानी भारतीय 
गोसे की बस्ती के निकटवर्ती स्थ्यमो में अपने मकान भी नहीं वना सकते | 
इस जातीय निरस्कार की कोई सीमा है 
साराश यह कि हमारे जातीय अपमानों की कोई इयत्ता नही हूँ । 
फिर भी इस वात को खास तौर पर जाँच की जाय तो हमे प्रतीत होगा 
कि शायद हो कोई ऐसा साधारण से साधारण भी हिन्दुस्थानी नही 
निकलेगा जिसे अपने जीवन मे स्वाभिमान पर इतने आघात सहते पड़े 
हो जितने कि गायी जी को एक उच्च कुल-प्रसृत तथा शिक्षित बैरिस्टर 
की हैसियत से सहन करने पड़े हैं। सचमुच में यह आइचर्य की बात 
है। कदाचित विधि का विधान ही ऐसा था कि जनादृत भारत कौ 
राप्ट्रात्मा अपमानों की कडी आँच में पहले कोक दो जाय। इस अग्नि- 
परीक्षा मे उत्तीर्ण होकर ही वह इतनी सबलवाहु हो सकती थी कि 
हन्दुस्थान-सरीखे जडताऋरात देश को हिलाकर वह चेतनाणील वना 
दे। इस कसौटी मे पड़कर हो वह तिरस्कृत मानव-समाज को ऐसी 
दुर्दमनोय समर्थेक हो सकती थी। यथार्थ मे गावी जी के अपमान उनके 
लिए आध्यात्मिक ड्वेल्स' का काम कर रहे थे। अपने अनादर का 
उसो क्षण प्रतिकार करके मनुप्य ज्यो का त्यो जड हो जाता है) परल्तु 
अनादर की कटी घट यदि वह चुपचाप पी गया, तो उसके हृंदय में 
एक भयकर काति मच जाती है। गांवों जी ने वित्वाता की भेजी हुईं 
इस आत्मवल-वर्बक कडवी दवा को कई खूराक ली है। न जाने अपने 
फा० ४६ 
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जीवन में कितने जातीय और व्यक्तिगत अपमान गावी जी ने भान्ति- 
पूर्वक और विचार-पूर्वक सह लिये हे । 


उनका सम्मिलित परिणाम क्‍या दिखाई देता हैं? आज 
गांधी जी का हृदय आत्मबछू से परिपूर्ण होकर एक ऐसा प्रचंड 
'डायनेमो' के समान काम कर रहा है कि जेल की दीवारे उनकी' क्राति- 
कारिणी शक्ति के लिए कोई रुकावट पैदा नहीं करती। कारागार 
के भीतर जन-समाज से ओभल होकर वह मनुप्य और भी सब हो 
जाता हैं। अपने विरोधियों के लिए गावी' एक कठिन से कठिन समस्या 
है। उसकी आवाज दोनो गोलार्षों मे गूज रही है। उसको तसवोर घर- 
घर दिखाई देती है। कूली और श्रीमान्‌ उसके सामने समान श्रद्धा 
से नतमस्तक हो रहे हे। गावी अब मनृप्य नही रहा, वह तो आदमी का 
छोटा वाना छोडकर एक विद्वव्यापी सिद्धान्त वन बैठा है। जहाँ ब्रिटिश 
साम्राज्य की समूची' सेना रुक जाती है, वहाँ और उसके बहुत आगे 
भी उसकी पहुँच है। गाधी जी के आक्रमण में वन्दुक की आवाज नहीं 
सुनाई देती। हाँ, उनकी' चढाई में अन्त करण की रतकार जरूर 
सुनाई देती है । अपने निर्मल, सुदुद और सुनिद्िचत विचारों तथा सु" 
भावनाओ की प्रेरणा से वे जड मनुष्य के हृदय को भी एक बार ऐसा 
हिला देते है कि उसके बुरे सस्कार चाहे कैसा भी विरोध करे, परन्तु 
उसकी अन्तरात्मा से ध्वनि तो यही निकलती है कि गावी का कहना ठीक 
है।' गावीवाद को स्वीकार करने मे आज ससार समर्थ हो या न हो, 
पर प्रत्येक विचारवान्‌ मनुप्य इस बात को स्वोकार करेगा कि जन- 
समाज अपने कल्याण के दिन तभी देख सकेगा, जब अधिकाश लोग 
गाधीवाद को अपने जीवन में चरितार्थ कर सकेगे | इस गये-गुजरे कछह- 
शील कलिकाल में भी जहाँ मानव-हुदय के सस्कार स्वच्छ है, वहाँ गाधी 
जी का आसन जम चुका है। यह उनकी अलौकिक तपस्या का परिणाम 
है। इस तपस्या कौ खरी आँच उन्हें दक्षिण-आफ्रिका के अनादृत जीवन 


( ७रहे ) 


में ही सहनी पडी है। इस आँच में तपकर गावी जी का हृदय बज 
से भी कठोर और कुमुम से भी कोमल हो गया है। 
इमारत बनाने के पहले लोग उसकी नोव मे बड़े वे मजबूत पत्थर 

डालते है। सुनने में आता है कि दुर्नय किलो की बुनियाद में फौलाद 
भी पिलाया जाता है। गावी जी ने अपने वडप्पन का जो दुर्दमनीय दुर्ग 
प्रयास-पूवेंक खडा किया है, उसकी नीव में जातीय तथा व्यक्तिगत 
अपमान, यन्त्रणा और आत्मग्लानि का फौलादी लोहा पिछाया गया है ! 
इसलिए वह इतना चिरस्थायी और सुदृढ है कि ब्रिटिश साम्राज्य 
के विस्फोटक दस्‍््त्र सब वेकार सावित हो चुके हे। ऐसे सामथ्येवान्‌ 
पुरुष को कौन जीत सकता हैं। क्षमा जिसकी ढाल हो और सत्य शमसीर 
हो, उसका सामना साम्राज्यवाद के स्वार्थलोलूुप समर्थक क्‍या कर 
सकेगे ? ऐसे ही सत्यसघ बोर के सम्बन्ध में तो रामचन्द्र जी 
कहते हे--- 

शौरज धीर जांहे रथ चाका। 

सत्य शीरू दुृढ ध्वजा पताका॥ 

बल विवेक दम पर-हित घोरे। 

क्षमा दया समता रजु जोरे ॥ 

ईश-भजन सारथी खसुजाना। 

विरति चर्म सतोष कृपाना ॥ 

दान परशु बुधि शक्ति भ्रचडा। 

वर विज्ञान कठिन कोदडा॥ 

सयम नियम शिलीमुख नाना। 

अमल अचल मन तूण समाना॥। 

कवच अमेद विप्र-पद पूजा ॥ 


सखा धर्ममय अस रथ जाके। 
जीत न सकहि कतहुं रिपु ताके ॥ 


( ७२४ ) 


गावी जी के जन्म-सिद्ध सस्कार बड़े सुकुमार थे। वात्यावस्था 
में वे अपनी स्कूली कितावो के अध्ययन ही मे सारा समय लगा देते थे। 
मास्टर को उलाहना उन्हें सहन नही होती थी। इसी कारण ऐसे प्रसगो 
से अपने शैशव के स्वाभिमान को सुरक्षित रखने के लिए वे अपना पाठ 
प्रयास-पूर्वेक याद कर लिया करते थे। ससार के साथारण बच्चे मास्टर 
साहव की उलाहना की तो क्या, कडी बेतो की भी परवाह नहीं करते। 
परन्तु बालक गावी का हृदय इतना नाजुक था कि मास्टर के तिरस्कार- 
सूचक शब्द भी मसह्य प्रतीत होते थे । यही वारक जब बढ़कर एक प्रतिप्यित 
और स्वाभिमानी वैरिस्टर हुआ तो उसे अपने सम्रामशीरू जीवन में 
पग-पग पर अनादर की इतनी ठोकरे खानी पड़ी कि सुतकर एक बार 
पत्थर का भी हृदय पिघल जाता है। गांधी जी के जन्मगत नाजुक 
सरकारी को उत्त अपमानो से कैसी कडी और भर्मातिक वेदना पहुँची होगी, 
इसका अनुमान सुहृदय पाठक सहज ही कर सकते हैँ। हृदय की वह 
सम्मिलित वेदना आज बवडर के रूप में प्रकट होकर अग्क्त, अनादुत 
और जड़ताक्रात भारत को एक सिरे से हूसरे सिरे तक हिला 
रही हूँ। 

ससार का बडे से बडा आदमी भी अपने पूर्व जीवन के अग्रिय 
और अपमानजनक प्रसगो को अपने वैभव के दिनो में भूल जाता 
है। यदि वे वाते उन्हें याद भी रही तो सार्वजनिक रूप में उनकी चर्चा 
करना उन्हें पसद नही होती। जन-समाज की जानकारी से उन्हें 
छिपाकर ही रख छोडते है। परन्तु गाथी जी को अपने अपमान केवल 
याद ही नही है, प्रत्युत उनकी चर्चा अपने आत्म-चरित्र मे करके उन्हे उन्होने 
सर्देव के लिए अमर वना दिया है। इसका कारण केवल इतना हीं है कि 
उन्होने उन दुर्घटनाओं को अपनी खास दृष्टि से ही देखा है। जिस समय 
भूगु ने सोते हुए विष्णु भगवान्‌ के वक्षस्थकू में एक करारो छात जमाई 
थी, उस समय उस क्षमाशीरू ससार-सरक्षक ने उस नासमक ऋषि 
के दुर्व्यवहार को उसी दृष्टि से देखा था। 


( ७२५ ) 


छमा वडन को उचित हैँ, ओठन को उतपात। 
रहिमन प्रभू को का घट्यो, जो भूगु मारी छात ॥ 


कुछ भी न घटा, व्कि विष्णु भगवान्‌ के वडप्पत का मान ससार 
में बढ़ गया। यही कारण हैँ कि आज तक वे भूगु के पद-चिह्न 
को अपने हृदय में एक अनमोल आभूषण के समान धारण किये हुए 
है। महापुरुषों के उदार हृदय पर आततायी का पद-चिक्तु भी अलकार 
हो जाता है। महापुरुष गावी ने भी अपने अपमानों की माला वनाकर 
अपने हृदय मे सदैव के लिए धारण कर ली हैं। लोक-प्रिय हो जाने के बाद 
आज विन गात्री जी के गले में न जाने कितने स्वागत के हार चढते है और 
दूसरे क्षण उतार भी दिये जाते हे। गावी जी उन्हे पल भर भी धारण 
नही करना चाहते। परन्तु उनके गले में अनादरो की जो माला पडी 
हुई है, वह कभी नहीं उतरती । प्रकट रूप से अपनी आत्मकथा में 
उनकी चर्चा करके गोया उन्होंने उन अपमानों का गलहार गढ़कर 
पहन लिया है। यह मोहनमाला मोहनदास गाधी को खूब खुलती है और 
शिव जी को नरमुड-माला से कई दर्जे बढकर सुन्दर भी है। उसकी 
रचना भी विलक्षण है। उसमे क्षमागीलता, मानवप्रेम और औदायें 
के बडे-बडे बेशकीमती और पानोदार मोती सत्यता के सूत्र में पिरोये 
गये है। मध्य भाग मे अहिंसा का अनमोरू नोलम चमक रहा है। 
जिनकी प्रज्ञा की आँखे खुली हे, वे ही गावी जी के गले मे इस 
देव-दु्लंभ गलहार की शोभा देख सकते है। हमें तो गावी जी के 
असख्य स्वागतहार भी इस मोहनमालछा के सामने विलकुछ फीके और 
तेजोहीन प्रतीत हुए | 


अध्याय २३४ 


मानचित्र 


इन पक्तियों के लेखक को महात्मा जी' के समीप बैठते का सौभाग्य 
न तो अद्यावधि प्राप्त हुआ है, न भविष्य में कभी होगा। यह सम्भव ही 
कैसे हो ? उसके लिए दृढ निप्ठा और आवश्यक श्रद्धाभाव चाहिए। इन 
दो सावनो में से हमारे पास एक भी नहीं है। भतएवं गावी'. जी के 
दर्शन और प्रणाम हमने दूर ही से किये है। ऐसा आदमी उनके 
व्यक्तित्व के सम्बन्ध मे कुछ भी लिखने का अधिकारी नहीं हो सकता। 
उनके सिद्धान्त और विचार तो इस पृथ्वी के कोने-कोने तक पहुँच चुके 
है, परन्तु उनकी विनचर्या, खान-पान, रहन-सहन, स्वभाव, सभापण-शैल्री, 
व्यवहार तथा व्यक्तित्व का खासा परिचय उन्ही लोगो को मिल 
सकता है जिन्हे उनके आस-पास रहने का सुयोग प्राप्त हुआ है। 
अतएव उनके दैनिक आचरण तथा व्यक्तिगत व्यवहा र-सम्वन्धी विभेपताओी 
को आँकने का काम सुयोग्य अधिकारियों पर छोडते हुए हम यहाँ पर उनके 
व्यक्तित्व का स्थूछ रूप से दिग्दर्गन-मात्र करना चाहते हैं। 

सन्‌ १९१० से गाबी जी. अन्तर्जातीय चर्चा तथा विवाद के विषय 
हो रहे है। गत पतद्रह वर्षों के अन्दर सभ्य तथा असभ्य ससार का 
ध्यान उनको और पूर्णतया आक्ृप्ट हो चुका है। श्रीमानो और शाह- 
शाहों की विभव-वार्ता तथा वडे-बडे दिग्गज विद्वानों की कौत्ति कुछ 
दूर वौडकर लेगटी पठ जाती है। सूर्य और चन्द्र का प्रकाण भी एक 
समय पर पृथ्वी के एक ही गोलार्व पर पड सकता हूँ। परन्तु वर्तमान 
जन-समाज के सतप्त जीवन में नये प्राणो के फूकनेवाल़े इस अमेनस्त 
फकीर की कौति-कौमुदी एक ही काछ में इस मेदिनीतक पर चारा 
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और समान रूप से निखरी हुई है। ख्याति का योग गाषी जी के जीवन 
में कुछ ऐसा विलक्षण है कि वस देखते ही वनता है। बैरिस्टर की हँसि- 
यत से वे दक्षिण-आक्रिका पहुँचे। दूसरे-तीसरे दिन वे डरबन को 
अदालत देखने गये। मैजिस्ट्रेट ने उन्हे दो-तीन बार घूरकर देखा 
और पगडी उतारने के लिए हुक्म दिया। इस आज्ञा की अवहेलना करके 
वेबाहरनिकल आये । इस घटना के दूसरे ही दिन उनकी चर्चा दक्षिण- 
आकफ़िका के प्रमुख समाचार-पत्रो मे चल गई। बात की बात में गावी जी 
मशहूर हो गये | ख्याति एक ऐसी चीज है जो वर्षा मे बडी दिक्कत 
से मिला करती है। परन्तु गापी जी को उनके जीवन के प्रारम्मकाल ही 
से वह सुलभ रहती आई है । इसमे सन्देह नही कि महात्मा जी' के साथ- 
साथ आगे-पोछे चलनेवाली हमेशा से दो महिलायें रहती आई है। 
आगे चलनेवालो का नाम है कीत्ति' और पीछे चलनेवाली का नाम 
है 'कस्तूर वा।” मानव-समभ्यता के इतिहास में कई महापुरुष हो गये। 
परन्तु उनमे से किसी एक को भी वह भूतलव्यापिनी कोति उनके 
जीवनकाल मे नही मिल पाईं जो गावी जी को प्राप्त है। 

कही तो लोग उनके व्यक्तित्व-वैचित्रुय से विस्मित है और कही 
उनकी महत्ता के कायल है। कही उनके सिद्धान्तो की व्यवहायंता के 
कट्टर अविश्वासी है और कही ऐसे भी लोग है जो एकान्त निष्ठा से 
प्रेरित होकर अपनी आँखो से देखना भी नहीं चाहते। परन्तु इन सब 
प्रकार के मनुप्यो मे सभी की यह धारणा हैँ कि गावी एक विलक्षण 
कोटि का मनुष्य है। जो उनके मक्‍त है, वे नही जानते कि उनका वर्णन 
कैसे करे। और जो उनके विरोधी है, उन्हें यह नहीं सुकता कि उनका 
सामता किस तरह किया जाय। इस प्रकार ग़ावी जीं अपने मित्र 
और अमित्र दोनो के लिए समस्या-हूप हैं। असाधारण तो वे सभी को 
प्रतीत होते है। उनमे से अविकाश लोग उन्हें महान्‌ भी मानते है। 
ऐसो मे कुछ थोडे से लोग उनका अनुकरण भी करते हे । लेकिन अनुसरण 
करनेवालो मे ऐसे लोगो की सख्या और भी बहुत कम है, जो उन्हें 
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ठीक ठीक समभते हे। गाधी जी का व्यवितत्व अपनी नैतिकता में 
इतना विशाल और गगन-भेदी है कि उसकी तुलना भौतिक रचनाओं 
से एक हिमालय से हो की जा सकती है। इस अद्वितीय नगाविराज 
के समान वे उच्च है और प्रद्यान्त महासागर के समान श्ान्त और 
गर्भीर भी है । यही कारण है कि उनका यथार्थ परिचय प्राप्त करना 
समकालीन सर्वसताधारण के लिए कठिन हो रहा है। 

सानव-स्वभाव की जितनी सुन्दर से सुन्दर विशेषताये है, उन्ही 
के अलौकिक समुच्चय का नाम 'गायी' है। यह व्यक्ति बडा सहारक है, 
पर उससे भी वढकर वह निर्माणकर्त्ता शिल्पी भी है। इसी कारण गाषी 
जी का व्यक्तित्व आशा और भय दोनो का उद्गम-त्थान है। भय- 
भीत उनसे वे लोग होते है, जो दुराचारी है और आश्यावान्‌ वे है, जो 
दुराचार-दलित और दुखी है। अतएवं सामाजिक तथा राजनैतिक क्षेत्रों 
मे गावी एक ऐसी प्रचंड और दुर्देमनीय शक्ति है, जिसका लोहा प्रत्येक 
विरोधी को मानता पडता है। जो लोग उन्हे केवल साथु समभते है 
वे उनके स्वभाव की रग-बिरगी वहुचित्रित विशेषताओं की पहचान नहीं 
कर पाते । चाहेजिस पहलू से देशिए, इस महापुरुष की पैचरगी मानसिक 
रचना में एक निराली ही छटा दृष्टिगत होती है। सो कैसे ” जरा गौर 
से देखिए | 

जिस समथ खुली अदाछत मे उन्होनें अभियुक्त की हैसियत से 
यह कहा कि में पेशे से एक जुछाहा और काहतकार हूँ, लोगो ने 
समभा कि यह रशियन टॉल्स्टॉय का भारतीय रुपान्तर है। दक्षिण- 
आफ्रिका के अनादृत जीवन मे जब जब उन्होने अपने प्रति अत्या- 
चार करनेवालो पर आश्यीर्वाद का हाथ फेरा, देखनेवालो की धारणा 
हुईं कि यह एक होनहार ईसामसीह है। किसानो और मजदूरों को 
पैरवों मे जिस समय वे तलल्‍लीन हो जाते है, उत्त समय संसार समभतता 
है कि गावी एक कट्टर साम्यवादी हैँ। जिस समय वे जन-समाज को मनसा, 
बाचा, कर्मणा अहिसात्मक रहने का उपदेश देते हे और यह घोषित 


हु 
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करते है कि अहिसा परम धर्म है, उस समय लोग मुक्तकठ होकर कहा 
करते हूँ कि अरे, यह तो और कोई नही, इस हिसाशील युग का गौतम 
बुद्ध है। दरिद्र और दुखी जनता को सेवा में जिस समय वे सलग्न 
रहते है, उस समय वे स्वय-सिद्र वेष्णव प्रतीत होने है। पर जिस समय वे 
सच्चे मानव-धर्म के आवार पर हिन्दू-मुसश्लिम मैत्री की चर्चा में व्यस्त 
रहते है, उस समय सुननेवाले समझते हैँ कि कवोर साहव के बतंमान 
सस्करण का ही नाम गानी हैं। इस प्रकार गायत्री मनुथ्य तो एक हो 
है, परन्तु उसके पहलू अनेक है । प्रत्येक पहलू मे किसो न किसो महापुरुप 
की भाँकी मिलती है । 

इस तरह भिन्न-भिन्न प्रसगो पर वे भिन्न-भिन्न महापुरुषों के रूप 
में भ्रकट होते है। फिर भी गापी उनमे से एक भी नहीं है। वह बिलकुल 
नया आदमी है। टॉन्‍्स्टॉय के समान वे परिश्रमशील जीवन के प्रतिपादक 
और कृपिजीवियों के समर्थक है सही, पर उनको अहिंसा टॉल्स्टॉय 
की क पता से भी आगे वढकर विशुद्ध आध्यात्मिक विश्व-प्रेम का 
रूप धारण कर चुको हूं । उनको मानसिक रचना मे रशियन ऋषि का 
साम्यवाद तो है, पर उसके साथ भारतीय मह॒पियों का अद्गतवाद भी' 
मिश्रित हैं। ईसामसीह ने जन-समाज को सेवाबर्म और नम्नता की 
शिक्षा जहूर दी, परन्तु गाय मे उत्ते ठृढने पर भी आत्मा का आभास 
त्तमिल्ा। गावी को पैठ इसप्रे भी गहरी है। गाय को तो वात ही क्या, 
वह वकरी को भी माता कहकर पुकारता है। उप्ते जड-चेतन सभो में 
भात्मा का विकास दृष्टिगोचर होता हूँ। गौतम बुद्ध ने अहिसा को 
मानवषर्म का सर्वोपरि स्वरूप जरूर माना, परन्तु उन्होने अहिसात्मक 
रहने का उपदेश धर्म-मच पर आहूढ होकर उन लोगों को दिया, जो 
ससार-विखत सुमुक्षु थे। परन्तु गानी जी अहिसा-धर्म का उपदेश 
ससारुश्षेत्र के राजनैतिक तया सामाजिक मच पर आहृढ होकर उन 
लोगो को दे रहे हे जो विदेशियो से लडकर भौतिक स्वराज प्राप्त करने 
के अभिलाषों हे। कवोर साहव ने हिन्दू-मुस्लिम मैत्री के द्वारा सास्क्ृतिक 
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समन्वय स्थापित करने का अमत्त जरूर किया, पर उतकी फटकार 
कइवी कुनैन थी और उनकी तर्क-सरणी सुननेवालों के सिर के ऊपर से 
लिकल जाती थी। वे दोनों की वुराब्यो को नंगी घसीट कर चौराहे 
पर डाल देते थे। परन्तु गावी हिन्दू-मुसलमानो को फटकारता नहीं, 
फूसछाता हैं; प्रेम-पूर्वक मीठी-मीठी वाते करता है। उसकी तकेगीलता 
लाजवाब है और वह दीनो सम्प्रदायों की अच्छाइयों को हो जन-समाज 
के सामने पेण करता है। सारान यह कि गावीं अपने ढंग की पहला 
उपदिणक है उसमें कई पैगम्वरों का नि्चीड है। इस कारण वह 
मिलता-जुलुता हुआ भी सबसे निराला हैँ। इस सभ्यता 
वैज्ञानिक सदी का वह एक अद्वितीय सम्य हूँ । वह मानव-्बर्म का वुस्‍वर 
- हैं और समाज-विज्ञान का गम्भीर वैज्ञानिक है। भारतीय सस्‍्कारो के 
छासानी लावण्य से उसकी अन्तरात्या ओत-ओत है । 

परल्तु पूर्वी ससार के उस बुद्धिमान से बुद्धिमान्‌ मनुप्य ते जिस 
समय अपने सार्वजनिक जोवन की मूत्रपात किया, उस समय 
अरध-विक्षिप्त और 'चक्रम्‌ समझते थे। उन दितों ते हर्तगीं तो 
थे कि गावी बड़ा साहसी मनुष्य है, पर उसके साहस को प्रेंरगा देने 
वाली फिलासफो किसी की समझ में नहीं जाती भी। दक्षिण- 
आफ़िका के उस 'कूली वैश्स्टिर में और आज के महात्मा गावी में 
लोगो के दृष्टिकोग से जमीव-आसभान का-सा अन्तर पं गया है 
अपमान और आत्मग्छानि की आाँच से तवकर इस लोकोत्तर मर्युय ने 
ऐसा ठोस भौर सगीन चरित्र-निर्माण किया है कि उसके सामने 37 
भीनार की ठेंचाई और ताजमहल की स्वच्छता दौतो सम्मिलित होकर 
की फीकी पड जाती है। गाती जी के साथ ध्न दोनों की एुछगों 
करके हमें मत ही मन सकोच भी हो रहा है। कुतुबमीनार ऊँची तो क 
परल्तु उसकी रचता अहकारमूलक है। ताजमहल स्वच्छ तो है, पर वह 
एक गतप्राग जरीर की समावि है। गात्री ऊुमुव के समान ऊँचा भी 
त्वाज के समान मनोहर है, पर उसकी उच्चता सश्नता की 
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पर खडी है और उसकी मनोहरता मसीहाई के आत्मनिष्ठ जीवन से 
उस्प्राणित हैं। इसमें सन्देह नहीं कि गाधी एक ऐसा 'वडर' है जो 
आठवाँ होकर भी सबसे पहला है। सम्भव है कि शताब्दियो के करारे 
भोके खाकर इस भूमडल के सातो आश्चर्य मिट जावे। परन्तु इस 
आठवे आइचयें को वुनियाद इतनी गहरी है कि वह इस भौतिक ससार 
में अमर होकर रहेगा। 

इस देश में भी जब गावी ने आँधी को आवाज़ से असहयोग- 
आन्दोलन की सूचना पहले-पहल दी, तो लोगो ने उसे अविश्वास और 
सशय के कानो से सुना। परन्तु आज उसी आदमी पर समूचे भारत को 
आस्था इतनी अकम्प और गम्भीर हो चुकी है कि लोग अब कहा करते 
है कि इंगलेड और हिन्दुस्थान के वीच किसी भी तरह का समझौता - 
गावी जी के बिना सम्भव नही हैं। जिस समय पहले-पहल उसने ज्ञान 
और कर्म का साराण अहिंसा और चरखे के रूप में निकाल्‍झा, सम्य 
ससार उसकी ओः!ए उपहास को उंगली दिखा रहा था। जिस समय 
वह सार्वजनिक सभामच पर पचा पहनकर प्रकट हुआ, भारत का 
शिक्षित समुदाय उसके राजनैतिक नेतृत्व को सशयात्मक दृष्टि से देख 
रहा था। जिस समय चौरी-चौरा-हिसाकाड के वाद उससे अपना 
आन्दोलन स्थगित कर दिया, उस समय लोग बेलाग होकर कह उठे, 
शगाधी व्यवहार-कुजल नेता नही, निरा महात्मा है!। इस देश के सत्ता- 
धारियों ने उसके विचित्र आन्दोलन को पहले-पहल किचित अप्रसन्नता 
के साथ कौतूहरू-पूर्ण नेत्रों से तमाशवीन के समान ही देखा । छेकिन 
उसी आदमी का महत्त्व देश के सार्वजमिक जीवन में इतना अधिक 
बढ चुका हैँ कि वह अपने मित्रो के लिए अत्यन्त आवश्यक और अमित्रो 
के लिए विकुकुल अनिवार्य हो रहा है। किसी समय जिसे लोग बावलछा 
समभते थे, उसका बावकापतन इतना बढ चुका है कि वह समूचे देश 
के सिर पर सवार है और बोल भी रहा हैं। उसके उपहास करनेवाले 
आलोचक अब निस्तव्ध और गम्भीर है । उसका चरखा यन्त्र-युग के पू जी- 
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वाद से ग्रस्त जन-समाज का उद्धारक प्रतीत हो रहा हैं। उसकी अंहिसा 
निहंत्ये जन-समाज के लिए एके अमोघ शस्त्र सिद्ध हो चुकी है। उत्तका 
सत्याग्रह-सिद्धान्त सम्राम-त्स्त जन-समाज के लिए सार्वजनिक भाश्ीवर्दि 
के रुप में प्रकट हो रहा है। इस तरह कोई भी समफदार आदमी इस 
बात को मानेगा कि गाबी एक फतहयाव आदमी है। इस देश के सावे- 
जनिंक जीवन में क्राति कौ जो एक दौ्धकाय लहर उठी है, उसके पिरे 
पर यह फतहयाफ्ता आासन सारकर बैठा हुआ है और सत्रस्त ससार 
उसकी ओर वढ़ाग्जलि होकर श्रद्धा-पूर्वक देख रहा है। इस प्रकार जन- 
समाज का यह चित-चो र न जाने किवर से सेव छगाकर लोगो के अन्त - 
करण मे पैठ चुका है। ससार अब इस वात को मुक्तकठ से स्वीकार 
करता है कि गायी इस जमाने का सर्व श्रेप्ठ महापुरुष है। लेकिन जब इसी 
मनुष्य ने अपने सार्वजनिक जीवन का सूत्रपात किया, तब न जाने कितने 
उपहास, कितने अपमान और कितनी यस्त्रणाओ का सामवा उत्ते फरना 
पडा ! गौरव का मार्ग फूलो से बिछा हुआ नहीं होता । उस पर चहने- 
वालो को सैकडो कटकाकोर्ण गर्तों से गुण रता पढता है । 

गानी' समाज-सरोवर का किला हुआ फूल है। उसके हृवय में 
बाघ और वकरो एक ही घाट पानो पोते है। भिन्न-भिन्न पसगो पर 
भिन्न-भिन्न कारणों से वह नज्न से भी नम्न और भयकर से भो भयवार 
हो जाता है। सत्य-निप्ठा से प्रेरित हौकर वह शैतान को शैतान कहने में 
कमी नही चूकता, परन्तु ऐसा कटने में वह अपनी स्वभावसिद्ध शिप्टता 
का परित्याय भी नही करता। सत्य-समर्थत मे बह अपने और संसार के 
प्रति बडी वेद रदी के साथ पेश आता है। यह जीवन उसके लिए प्रयोगशारा 
है और अपने प्रयोगो से वह ससार को सचाई का जौहर दिखाना चरहिपा 
हैं। अपनी कमजोरियों को छानवीन में वह बडा निर्षयो है और उतको 
उद्घाटन भी वह ऐसी वे रहमो के साथ किया करता है कि सुनतेवाली 
को अपने दाँतो के तके अँगुली दवानी पडती हूँ। इसमें सम्वेह नही कि 
उसके उपदेशों में उसकी महत्ता प्रतिविम्बित है; परन्तु उसके भूल 
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इस पुस्तक में इस अद्वितीय सत्व-समारावक ने अपने अत्तर्वाद्य का खुलासा 
जिन साहस छे ज्ञाव क्या है, ठह सर्वंथा देव-दुर्लेन हुँ। बपने को 
आत्मगोपन-भार में मुक्त करने के लिए उसने अपने सारे कन्‍्मप 
छोलकर थो डाले हे । जब उसके पास छिपाने के 








ञ 
अ्््श्ल आालील न >> प्दडडि झा जी बन का साझ ध्वा पर 
झात्मरहस्यथ भंय नहीँ है । उसके चुल्द हुए जान का साहा पृथ्छा पर 
>> को रू ब्डै खो +, 
जन-समाज हूँ कौर ज्ञाकाज में सूर्य-चन्द्र हैं। अपनों मिल्नसारों कौर 
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लडाका भायद ही क्लोई दूसना हो। लेक्नि छिपकर सहसा बार करना 
उसके घूरोचित नवभाव को न्‍्वोकार नहीं। बपना बाक्षमग वह 
बाकाणदा नोटिस देकर ही किया कन्ता है 

उसकी आत्म कया के पढनेंवाले को यह बअनावास प्रतीत होता है 
कि उसने अपनी मानसिक प्रबुनियों के साय 


विस ५ परवगह करता। उससे 
उसका विराव कर, तो भा वह परह नहां करता। उलद्तन्न चहकर 
ने >> 


ताय आजन्न युद्ध किया हूँ। 


अपनी बन्तरात्मा को उसने अपने मन के पीछे जामूस वनाकर रुख छोडा 
हैं। मनोविजय प्राप्त करके वह ऐसा दिग्विजयों हो गया है कि संसार की 
बड़ी मे बड़ो जक्ति का विरोध वह समलतापूर्वक कर सकता हैं । जन-समाज 


का व्त्चक्ष्च्त्ती लानसक ज् परनन्‍्त सत्न-जाीि ८. सलिहासन 
का ठह चउनच्चचत्ता नान्नक हू । परन्त रत्त-जाचब्त तचिहासन पर बंठवा उसे 
धथ ए्‌ >> ्ट्‌ 
| 


गयपोपक्त हि कया... कल प्रवाह /- बी मल मान 
अगजपायक रुच्तन्प्रवाह से क्षचाल्त मान5-हुदय पर हा 








हुआ है । उत्तका ज्ञासन-विधान प्रेम-टरूक है और 
उसका राजब्ड स्ंया अहिसात्मक हैँ । उसका सार क्षरशार पर नहा, 


और उसका मुछुट ? हीरे-माणिक्य ने नहीं, 














पर ड्ती है प आासको की. ड्ड्ड्दा कि दाम बाद ञ पर 
वच्तरात्मा पर पच्ठी हैं। चासको के चार चच्चों-सान, दाम दइ और 
बा 


दिया है। उसके 


भेद-से से उसने पिछले तीन का स्वेवा परित्याय क 
साज्नाज्य का विस्तार बदि को 5 देखना चाहे, तो उसे नकजे पर नही ढु ढना 
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चाहिएं। मानव-समाज के अन्तस्तल मे ही उसकी इयत्ता दृष्टिगत हो 
सकेगी । 

इस महापुरुष की सारी शक्ति उसको सदभावना में है। बह अपने 
विरोधियों को भ्रचड भ्रतिवादिता से नही, प्रत्युत नज्नतापुर्वक तक-सिद्ध 
दलीलो से परास्त करता है। उसकी मानसिक रचना मे परस्पर विरोबी 
विशेषताये दृष्ठिगत होती है। उसका हृदय वज्ञ से भी कठोर--और 
कुसुम से भी कोमल है । उडीसा के जीवित वर-ककालो की दुर्देशा पर 
जहाँ वह तरस खाकर करुणा के आँसू बहाता है, वहाँ वह बम्बई को जख्मी 
खोपडियो को देखकर श्विकखिछाता है और खुश होता है। उत्तकी 
मानसिक व्यवस्था इतनी सृक्ष्म और विचित्र है कि वह प्रणाली से घृणा 
करता हुआ भी उसके प्रवत्तंको से प्रेम का व्यवहार कर सकता है। एक 
ताकिक हृदय को यह बात बिलकुल असगत जेंचती है। परच्तु अपनी 
सद्भावना के प्रवाह मे यह विद्वप्रेमी सारी तर्क-श्रुखूलला को तोडकर 
बहा देता है। उसके जीवन में दुनिया भर की भिन्नताओ का एक 
विलक्षण मेल दिखाई देता है। जन्मगत ससस्‍्कार से वह बडा 
व्यवहार-कुशछः वनिया है। सूत के कच्चे धागे को भी वह 
सुरक्षित रख छोडता है । शिक्षा से वह तकंगील बौरिस्टर है। बुद्धिमान्‌ 
विपक्षियो को वह अपने तक से हो मात करता है। स्वभाव से 
वह अहिसात्मक सत्याग्रही है। पेशे से वह लोक-सेवक' पत्र-सपादक 
है। परस्पर व्यवहार मे नम्नर और सरल, पर अपने सिद्धान्त की 
शान में बडा टेढा भी है। दृष्टिकोण से वह शान्ति का प्रेमी और 
प्रचारक है। फिर भी अपने कर्मो से वह बडे से बडा क्रातिकारी है। 
जन्म लेते ही उसने सोने के कडे पहने। परन्तु जीवन में उसके हाथो पर 
लोहे की हथकडियाँ ही नजर आई। अपनी कर्मण्यता में वह एुर्प 
है, पर हृदय की सुकुमारता में वह स्त्रियों को भी मात करता है। 
उसकी वाग्धारा रोनेवालो को हँसा देती है और हँसनेवादों को 
सलाकर छोडती है। कोढी के गदे और दुर्येन्ध-पूर्ण घाव वह अपन 


५. 


कपड़ों से ही पोछता हैँ, पर श्रीमानों के सुगंध-सने शानदार वस्त्रों 
से उसे दुर्गग्ध आती है! धन-कुवेरों के राजमहलों में बैठकर भी बह 
अपने टीन के तसले में हो भोजन करता है । एक तरफ़ वच्चों से विनोद 
करते हुए भी वह दूसरों ओर फिर कर गहन राजनीति की चर्चा कर 
सकता है। गंभीर चिन्ता में व्यस्त होकर भी वह खिलखिला कर हँसने 
का आदी है । उसे स्वयं कोई विपाद नहीं, फिर भी दरिद्र जनता के संताप 
से उसका हृदय दिन-रात आँसू बहाता है। वह स्वयं जीवन्मुक्त है, पर 
लोकसेवा के कर्मपाश में वह स्वयं ही ऐसा आवद्ध हैं कि उसके लिए 
टस से मस होना भी कठिन हुं; उत्ते पल भर भी फुस्सत नहीं। उसके 


मे 


विरोधी उससे लड़ने जाते हू, पर उसके सौजन्य से परास्त होकर वापस 
लौट आते हैँ । उसका जीवन संग्राममय है, फिर भी वह बात की बात में 


स्वस्थ और सरल बच्चे के समान सो जाता हैं । 


बुद्धि-वेभव 

यह बुद्धिवाद का जमाना है। न जाने कितने महात्मा भारतवर्ष 
में ज्ञात अथवा अज्ञात रूप से अब भी विद्यमान हैं। हिन्दुस्थान तो 
प्रारम्भ ही से साथु-महात्माओं का कत्त॑व्य-स्थल रहा आया है। हिन्दू-जाति 
की सभ्यता के इतिहास में जितने अविक जीवन-मुक्त साथु पुरुष हुए, 
उतने अन्यत्र कहीं न मिलेंगे ! गांवी जी तो अभी अपने को सत्य-शोवधक 
ही समभते हैं। पर हाल ही में परमहंस देव स्वामी रामक्ृष्ण, स्वामी- 
विवेकानन्द और स्वामी रामतीर्थ-सरोखे जीवन-मृक्त महात्मा भारत में 
हो गये। परमहंस देव समर्थ थे; संक्षिप्त क्लिस्से-कहानियों के रूप में 
गृूढ़ आध्यात्मिक तत्त्वों का निरूपण वे बड़ी सकलतापूर्वक किया करते 
थे। परल्तु संसार को अपना अमर सन्देश सुनाने के लिए उन्हें एक तके- 
पदु सतोगुणी और बत्तमान विज्ञान के भाधार पर वैज्ञानिक ढंग से धर्म 
की मीमांसा कर सकतेवाले बुद्धिमान्‌ शिष्य की आवश्यकता हुईं । 
न स्वामी विवेकानन्द होते, त रामकष्ण मिशन अमरीका पहुँचता और न 
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वहाँ वेदास्त और गीता की इतनी चर्चा होती। कहने का अभिप्नाय 
यह कि वर्तमान तकशील शताब्दी मे वैज्ञानिक बुद्धि का मावार लेकर ही 
कोई पैगस्वर पनप सकता हू । 

इसी कारण इन पक्तियों का लेखक महात्मा जी के माध्यात्मिक 
विकास को यथोचित आदर देने हुए भी उस्ते उतको विशेषताओं में गौण 
मानता है। गानी जी की विशेषता इस बात' में नहीं कि वे महात्मा 
है, परन्तु इस वात मे है कि उनमे आचरणवलरू के साथ वैज्ञानिक बुद्धि 
और विचार-सरणी का विलक्षण मेल है। यदि ऐसा न होता तो उन्हे 
देशवन्घुवास, विट्ठल भाई पटेल तथा पडित मोतीलाल नेहरू-सरीखें 
तर्वोशील विद्वान मुरोद मिलते ही नहीं। गाबी जी महात्मा तो है, 
पर साथ-साथ वे बडे हाजिरजवाब, तर्कशीक् और लूडाका बरिस्टर भी 
है। अपने विपक्षियों के कई प्रइनो को वे एक हो' उत्तर में लगडा कर 
देते है। उनके माकूछ, मौजू' और मुह-तोड जवाबो का यदि कोई सकलत 
करे, तो वह एक पढने योग्य चोज होगी । किचित्‌ विनोद के साथ चुटकियाँ 
लेता तो उनके बॉये हाथ का खेल है। गावी जी पूरे आदर्शवादी पर 
व्यवहार-कुशल महात्मा है। उनके सानी का प्रत्युत्पश्नमति नेता हमारे 
देखने मे आज तक नहीं ,आया। उसकी हाजिरजवाबी का एक सुन्दर 
से सुन्दर उदाहरण हमारे हृदय पर अकित हो गया है और उसे प्रसग- 
वद्य यहाँ पाठकों को सुनाने का लोभ-सवरण हम नहीं कर सकते। 

'राउंडू टेबूछ कान्फेस' से लौटते समय इटली की बात हूँ, किसी 
क्रिश्चियन योरोपियन स्वाभिमानी ने वडी शान से पूछा, ग्राधी जी, 
हिन्दुओ में अपने मृतकों को कौवो से नुचवाने की जो प्रथा है, वह 
बिलकुल असभ्य और निन्‍्दनीय है, आपकी क्‍या राय है ? प्रदनकर्ता 
अज्ञानी था। उते जानता चाहिए था कि यह प्रथा केवक परारसी 
लोगो में प्रचलित है। उनकी सख्या हिन्दुस्थान मे सबसे कम है और 
दे हिन्दू नही है। प्रथा के सम्बन्ध मे अपनी राम देने के पहले कोई 
भी बुद्धिमान्‌ से वुद्धिमान्‌ उत्तर देनेवाछा पहले यही कहता कि 
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मृतको को कौवो से नुचवाना हिन्दू-जबा नहीं, पारसियों की है । परन्तु 
इस उत्तर में साम्प्रदायिक भेद-बुद्धि का वत्किचित्‌ आभास भी आ जाता। 
प्रत्युत्पन्नमति गावी जी इस नाजुक प्रसग को वडी सफाई से पार कर 
गये। फौरन और सोचा यहो उत्तर दिया कि मह्ागय, सनृप्य अपने 
मृतकों को चाहे खुलो हवा में कौवो से नुचवावे, चाहें कवर में कौडो 
से; वात एक हो है । आप इसको चिन्ता न करें, चिन्ता तो इस बात 
को कीजिए कि आत्मा की रक्षा किस प्रकार हो सकती हुँ। ज्ञानदार 
प्रश्मकर्ता निरुत्तर हो गया। गायी जी की जोर वह बपनी बुद्धि के 
सोमान्त पर लाचार खडा खड़ा ताक रहा धा। यात्री जी चलते बने। 
पत्र-प्रतिनित्रियों के पूर्व-निश्चिन कुटिक और कौझशलूपूर्णे प्रब्नो का 
निसकोच, उपयुक्त और तात्कालिक उत्तर देनेवाला नेता गाधी जी 
के समान हमारे देखने में दुसरा नही आया । दस-पॉँच ढीठ से ढींठ प्रति- 
तिब्ियो को दस-पाँच मिनट में हो एक साथ निपटा देता केवल 
उन्ही का काम है । प्रश्नकर्ता को वेबकूफ बनाना भी यह वेरिस्टर महात्मा 
खूब जानता हँ। इसी कारण उनसे प्ररइन करनेवालो को खूब सतर्क 
रहना पडता है। उनके समान त्केजीरू और सवद्ध व्यास्यान देनेंवाले 
विद्यन्‌ सावेजनिक सभामचो पर वहुत कम मिलेंगे। अपने “राउंड टेवलू 
कास्फ्रेस' के व्याल्यानों के सम्बन्ध में उन्होंने कहा था कि वक्‍त पर 
इंड्वर जो सुझा देगा, बोल जाऊँगा, उसके लिए कोई खास तैयारी नही 
को है। परन्तु उतके उन व्याल्यानों को कोई देखे, थे तात्कालिक 
विचार-शक्ति और साहित्यिक योग्यता के वेजोड उदाहरण है। “राउंड 
टेबल कान्फेस के बगरेज प्रतिनिधियों को जिस समय उन्होने अपनी 
स्वभाव-सिद्ध निर्मधता के साथ चुनौती दो और फिर भी सहयोग की 
आशा और सम्भावना दिज्ञाते हुए यह कहा कि---7फ्रछए& 75 ए८६ 
50006 $शथ्यात 67 गज घाढ 8955.” उस ,समय उन्होंने यह तो 
सूचित किया कि वोलनेवाला अपने विचारों का स्वामी है, पर साथ-साथ 
इस वात का परिचय भी दिया कि वह सुन्दर से सुन्दर मूह्यवरेदार और 
फा> ४७ 
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मनोहर भाषा झ्ञी बोू सकता है। गानी जी एक उच्च कोटि के लेखक है; 
सक्षिप्त और सुन्दर से धुन्दर शब्दों मे परिणामवाही असर पैदा करना 
उन्ही का काम है। गात्री जी के बौद्धिक उत्कर्ष का नज्जारा उस समय 
देखने मे आया, जब वे महात्मा होने के वाद पहले-पहल बाहर निकले । 
वह उनको “राउंड टेचछू कान्फेस वाली यात्रा थी। इस यात्रा भे उन्हे 
भारत के सावृक्त सक्तो से नही; कट्टर विदेशी उपहासको से तिपटता था। 
भयोरप के विपक्षी वातावरण मे किसी सी सभा-सोसाइटी के सामने निरु- 
त्तर हीकर वे भारत का राष्ट्रीय गौरव नही बढठा सकते थे। छेकिन यह 
चूक गाधी' जी से कभी नहीं हुईं । कई चूक जाते है। मौके पर वात 
अच्छे अच्छे विद्वानों को नही यूकती। बाद को तो बुद्धिमान्‌ सभी हो 
जाते है। वबत की सूक गाधी जी में विलक्षण है। सभा- 
सण-चातुरी, बोद्धिक योग्यत्ता और मानसिक समता का दुर्लेभ योग 
महात्मा जी के जीवन मे ही मिलता है। 'कस्टम्स आफिसर' के जिन मामूली 
प्रदनों पर कवि रवीन्द्र खिर गये, उस प्रसग का निर्वाह गाधी जी हँसते 
हुए, चुटकियाँ भरते हुए, माकूछ जवाब पछमर में कर देते और अमेरिका 
के अन्दर अपना उद्देश्य पूरा करते के लिए दाखिल हो जाते। इसमे 
सनन्‍्देह नही कि न केवर साधुता की दृष्टि से परन्तु बौद्धिक योग्यता 
की दृष्टि से भी उनके समान दूसरा व्यक्ति राष्ट्रीय महासभा 
को ऐसा नहीं मिल सकता था जो हिन्दुस्थान के राष्ट्रीय अधिकारों तथा 
आकांक्षाओ की पदिचिमी ससार के सामने ऐसी योग्यतापूर्वक पैरवी कर 
सकता । इसमे सन्देह नहीं कि गाथी' जी ने अपना प्रतिनिधित्व बड़े 
कमाल के साथ अदा किया है। रुयाक रखने की बात है कि ऐसे वातावरण 
में जो लोगों के सच्चे प्रतिनिधियों से नही, वरन्‌ सरकारी नामज़द लोगो 
की भीड से भरा हुआ था, साम्प्रदायिक भमेछे मे उन्हे जो नाकामयावी 
हुई, उसका उत्तरदायित्व उन पर नही डाछा जा सकता। उसके लिए 
जवाबदार मुसलमानों का साम्प्रदायिक आग्रह है। “ब्लैक चेक” दे डाहने 
ब्र भी वे सफल न हो सके । क्यो होते ? उस चेक में समभदारी के साध 
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राष्ट्रीय दृष्टि से आकेडे भरनेवाले मुसलमान वहाँ बुलांये ही नहीं 
गये थे। डा० अन्सारों के लिए महात्मा जी का किया हुआ प्रयत्न 
विफल गया। सरकारों नामजद मुसलमानों से समभौता होना असम्भंवे 
था, सो हुआ। किसो भी देश मे--इंगलेड में भी--ऐसे सौ 
पचास आंदमी कभी भी मिल सकते हे जो बुरे प्रभाव से प्रभावित होकर 
अपने देश-हिंत का घात कर सकते हे। इसमें किसो महात्मा का भीं 
क्या दोप ? यह तो मनृप्य-स्वभाव की क्षुद्रता है और ससार भे सभी 
जगह पाई जाती है और विशेषकर परतत्र देशो में । पूर्णरूप से तो वह 
उसी दिन मिट सकेगो जिस दिन यह ससार त्रह्मलोक वन जावेगा । तब 
तक मानव-स्वभाव को यह नोचता कई महात्माओ को रुधिर के 
आँसू रुछावेगी। हु 
गावी जी का व्यवहार अत्यन्त नम्नतावूर्ण होता है, फिर भी उनके 
व्यक्तित्व की एक घधाक है । उसका सामना करना वहुत मुश्किल है, 
बहुत पक्‍की ज़मीन पर खडा होना पडता है, नही तो विरोधी के पैर 
फौरन उखड जाते हें। आचरण-वरू का सामना करना केवल बुद्धिवल 
का काम नहीं। यही कारण हूँ कि चचिरू महोदय गाधी जी को 
कार्रवाइयो मे दिलचस्पी लेते हुए भी लून्दन में उनप्ते न 
मिल सके। योरप ने उन्हे पग-पग मे कौतूृहल की निगाह से देखा। 
लन्दन की सडको पर दिसम्बर की शीत मे उन्हें खुले पैर चलते देखकर 
आमतौर पर अँगरेज नर-तारियो को भबारश्चर्य हुआ था। परन्तु 
उनकी खूली हुई वृद्धि और मुक्त हृदय का जौहर चच्चिल कोटि के ब्रिटिश 
रजनी तिज्ञो ने हो देखा। उनके घर ही. में बैठकर उन्ही को खरी- 
खोटी साफ-साफ वातें सुनानेवाले पहले मेहमान महात्मा जी ही निकले। 
अँगरेज़ लोग हिन्दुस्थानी प्रतिनिधियों से इतनी खरी और स्पष्ट 
वातें सुनने के अभ्यासी नही थे। महात्मा जी को सत्य-समर्थित दलीछो 
क्गे सुनकर ब्रिटिश राजनीतिज्ञों की अन्तरात्मा सकुचित हो रही थी। 
उन्हे कदाचित्‌ ख़बर हो नही थी. किगावी को चाहे दस वार आसानी छे 
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जेल भेज सकते है, पर उसका सामना करना बडी हिम्मत का काम है। 
गांघी जी को निमंत्रण देकर जो उन्होने अपनी दृष्टि से भूल की थो, 
उसका ज्ञान उन्हे हो गया। बेल्स के जादूगर, योरप के प्रसिद्ध राज- 
चीतिज्ञ लॉयड जाजें ने प्रकट रूप से और सत्तावारी अनुदार दरूवालों ने 
गुप्त रूप से सन हो मत इस बात को स्वीकार किया कि गा५वी सिफ्फे 
महात्मा हो नहीं, बडा चतुर राजनीतिज भी है। इस बात को चर्चा 
हमने राउंड टेबल कान्फ्रेंसवाले अध्याय मे की है। 

गानी जी का घरीर तो बहुत छोटा हूँ, पर उनको अन्त रात्मा इत्ततो 
ऊँची हैँ कि उसकी छाया जाकर पेशाव र मे पडी हुई है। सीमाओस्त के 
कलह॒णील खूख्वार और शस्तधारी ,अफरीदियो मे शान्तिपूर्वक गोलियाँ 
सह लेने को अहिसात्मक मावना का बात की बात में जाग्रत्‌ होना संसार 
की महान्‌ से महान्‌ आश्चये-जनक घटनाओ में से एक हैं। गफ्फार 
गांधी की पेशावरी प्रतिध्वनि है । उसने सोमा-प्रान्त से भय' वालो' भातेके- 
वादी नीति का खोखललापन खोलकर दिखा दिया। इसो कारण प्रिंटिश 
साग्राज्यवादियो के छिए गफ्फार गावी, से भी अजिक खौफनाक है। 
गाधी गूजरात को लौट सकता है, पर गफ्फार का पेशावर पहुंचना सत्ता- 
घारियों को बिलकुल मजूर नही है। -इसमें सन्देह नही कि खूहवार 
अफरीदियों के बीच' गफ्फार महात्मा गावी' का पैदा किया हुआ एक 
बडर' है। स्तरमाव से सरल और साथु, राष्ट्रीयता का सच्चा प्रेमी 
भर निर्भय मुसलमान हमे यह पेशावरी गावी ही नज़र आया। भहा- 
पुरुषों मे रचनात्मक शक्ति कितनी अधिक होती हे---इस वात का 
परिचय हमे गावी जी. के इस पेशावरो संस्करण से मिलता हैं। 


| शुरुदेव! 
गाघी जी यथार्थ मे अपने गुरु स्वयं आप ही है। फिर भी वे 
ग्ोलले को अपना राजनैतिक गुरु मानते आये है। यह एक विवि 
सस्बन्ध हूँ, क्योकि यह बात समझ मे नही आती कि गावी जी से गोजके 


| 
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से किस बात की दीक्षा लो है। मानवीय गोखले के लिए स्वर्ग में भी 
यह एक सौभाग्य की बात होगी कि गावी जी के समान शिष्य उन्हें 
अनायास मिल गया। पर मालूम नही कि वे अपने प्यारे शिप्य के 
अमली असहयोग को किस दृष्टि से देखते होगे। ध 

गावी जी कवि रवीन्द्रनाथ ठाकुर को भी गुएदेव' शब्द से सम्बोधित 
करते है। यहाँ भी गुर-शिप्य का रिता प्रत्यक्ष रूप से दुष्टिगत नहीं 
होता। एक एकान्त-सेवी कवि है, दूसरे व्यवहार-कुशल सार्वजनिक 
नेता हे। एक पक्षियों के प्रात कालीन मधुर कछरव को सुनकर काव्या- 
नन्‍्द मे मस्त हो जाता है, दूसरे को उन चिडियो को आवाज सुनकर इस 
बात को चित्ता हो आती है कि उन्हे रात को भोजन मिला या नहीं। 
गावी जी का ऐसा कोई भी सार्वजनिक कार्यक्रम नही जिसे कवि रवोन्‍्द्र 
ने खुले दिल से स्वीकार किया हो । अपने “लेटर फ्रॉम एब्राड्‌” में उन्होने 
असहयोग के काग्रेक्रम का जी खोलकर खण्डन किया है। विचारो की 
इस विषमता के कारण महात्मा गावी और कवि रवीन्द्र के बीच किसी 
तरह का दृढ नाता जोडना ज़रा कठिन मालूम होता है। फिर भी गावी 
जी तो उन्हे अपना गुरुदेव मानते ही है। हमें भी कुछ ऐसा ही समझ 
लेना चाहिए। जिस मनुप्य के हृदय में मिथ्याभिमान को वू-बास 
भी न हो और जो सत्य की तलाश मे एकनिष्ठ होकर मानवोचित सद्गूणो 
का अन्य प्रेमी बत गया हो, वह जडभ रत के समान आत्मं-विकास की 
एकान्त इच्छा से प्रेरित होकर मनुष्य को तो बात हो क्या, पशु-पक्षियों 
में भी गुरुत्व का आरोप कर सकता है। 


चिंतन और विनोद 
गाजी जी मे दैहिक द्शनोयता कुछ भो नही है। उनमे जो कुछ हैं, 
चह उनका नैतिक व्यक्तित्व ही है । विदेशों से जो लोग उनके दर्शैनार्थ आते 
हैं, वे पहले-पहल उनके रग-रहूप और वेष-भूषा को देखकर विस्मित हो 
जाते है। परन्तु ज्योददी उनके समोप बैठकर वे विदेशी अभ्यागत किसी 


| ( ७४२ ।) 


व थे का चना छडते हैं और महात्मा जी।के मुँह से उनकेनिश्चित विचार 
नपे-तुछे जब्दो, के हारा धाराव्राही रूप में। निकछले छयते।है, त्यो ही इस 
चतुर बक्‍ता के बुद्धि-कौशल का जौहराखुछूने' छगता; है ।'प्षिफ आव 
घंटे की मुलाकात मे भावी जी की वौदिक तप्नाननैतिक क्षमता आगन्तुक 
की, भाँखो के सामने प्रत्यक्ष हो जाती है।।/वह फिर उनके लघु वरीर 
की ओर लक्ष्य करना भूल जाता है। स्वभाव. की सरलता, भिप्टाचार- 
पदुता, सभाषण-चातूरी, भाषा-सौय्टव,, निर्मेयत्ता तथा विचार-यास्भीर्य 
को देख-मुनकर, विदेशी अभ्यागत,का ,हृुदय इस कात को फौरन 
स्वीकार कर छेता हूँ कि,गावी यथार्थ में एक महापुरुष है। सत्तार में 
अनेक विहान्‌ ऐसे भी होते है जिनके साथ घेटो स्ेम्मापण करने के बाद 
भी इस वात का पता नही चलता कि हम किसी सुयोग्य व्यक्ति से बातें 
कर रहे है। इसका कारण यह नहीं होता कि ऐँके लोग अपनी यौप्यता 
को छिपाने का प्रयत्त करते है। उत्तकी विद्वता उनके सभापण में थोडे 
सम्रय के अन्दर प्रकट ही नही होती। विविप्ट 'रूप' मे विश्ञेप प्रतभो 
पर किसी विभेष कारण की प्रेरणा पाकर ही वे अपनी योग्यता का 
प्रदर्गेन कर सकते है। परन्तु योग्य व्यक्तियों में कुछ भीडे-से लोए ऐसे 
भी होते है कि जिनको बात बात में उनको , थान्तरिक प्रतिभा बोह़ती 
हैं। गाभी जी इसी कोटि के विद्वानो के शिरोमणि है। उत्तकी हर वात 
से, किसी न किसो तरह की विद्येषता पाई जाती हैं। हर जवांव में उनकी 
सत्य-निष्ठा प्रकट होती है। मानव-जीवन के उत्कप॑ से सम्बन्ध रखनेवाला 
ऐसा कोई विषय नही, जिस पर गाबी जी अधिकारपुर्वेक वात न कर 
सकते हो। क्या राजनीति, क्‍या धर्म, क्या अर्थ-शास्त्र, क्‍या समाज- 
मास्त्र, क्या तत्त्वत्ान, क्या अन्तर्जोतीय समस्या, सभी क्षेत्रों मे उतकी 
निर्वाध भति एक समान-दिलाई देती है। उनसे प्रवनत करनेवाढे को 
किसी भो वात की कैद नही; चाहे जिस विपय पर प्रश्त कर सकता है! 
प्रदन हुआ और फौरन से पेब्त र ही यांवी जी के मूँह से उत्तर निकता | 
सुननेवालो को प्रतीत होता है कि महात्मा जी के मस्तिप्क में बने कार्य 


( ७छड़३ ) 


उत्तर पहले हो से मौजूद रहते है। छेकिन आदमी का दिमाग कोई 
“ह्ाइट्‌ अबे लेडला' कम्पनी की दुकान नहीं है जहाँ वनी-बनाई चीजें 
सिलसिलेवार सजी हुई रखी हो। प्रष्न और उत्तर के दर्म्यान में 
जो मानसिक क्रियायें होती है, वे वडी सूक्ष्म और तात्कालिक होती हैँ । 
अनेक प्रश्नों का रूप ऐसा होता है कि पूर्व निश्चित उत्तरों से उनका 
समाधान नही हो सकता | बुद्धि को उसी क्षण नया उत्तर नई भापा मे 
गढना पडता है। मन्‌प्य को मेधा यदि ठोक समय पर ठीक उत्तर देने 
में सक्षम न हो, तो विद्वान से विद्वान्‌ मनुप्य को भी निरुत्तर होकर छज्जित 
होना पडता है । ऐसी तात्कालिक बुद्धि बहत विरली होती है । वह अच्छे 
से अच्छे विद्वानो मे भी नही पाई जाती । महात्मा जी की मेघा-शक्ति 
अपनी तात्कालिकता में बडी निपुण हूँ, वह कुठित होकर कभी धोखा 
देता जानती ही नहीं। यथोचित उत्तर के अभाव में गाधी जी को 
गम्भीर और तस्त मुद्रा धारण करते हुए आज तक शायद ही किसी ने 
देखा हो उनको बूद्धि स्वंतोमुखी है। वह हर विषय मे हर तरह से 
चवकर काट सकती है । तभी तो वे अच्छे अच्छे चतुर प्रश्न करनेवालों 
को एक-दो छाब्दो में हो शान्त कर देते है। सभाषण में विनोद करने 
का मौका आया तो मजाक उडाने मे वे कभी नही चूकते। हमेशा गम्भीर 
मुद्रा से बातचीत करनेवाक्ा सुननेवालों को थज्यिकर नही होता । गाषी 
जी ऐसे महामहोपदेशको में से नही है । वें समय समय पर चुटकियाँ 
लेना, हंसी-मजाक करना भी खूब जानते है । अपने मित्रो से तो खूब 
खुलकर बातें किया करते हे। सुनते है कि एक बार नाक के फोडे पर 
नश्तर चलवाने के बाद सरदार पटेल गावी जी से जिस समय पहले-पहलू 
मिले, तो ग्रात्री जी ने उनकी पीठ पर प्रेम को थाप मारते हुए कहा, 
क्यो भई, नाक कटा आये ! सुननेवाले मजाक के कहकहे लगाने रूगे। 

यथार्थ में शुद्ध सतोगुणी विनोद-भाव जीवन की सफ़लता के 
लिए एक आवश्यक गुण है। जो मनुप्य सृप्टि की उलभी हुई महान्‌ 
समस्याओ मे व्यस्त रहता हुआ हरुम्वा-सा मूँह बनाये गम्भीर बैठा रहता 


(. एछढेंढ। ) 


है, उसको लोग दूरहो से प्रणाम कर छेते है । ऐसा महात्मा भी जन-समाज 
में घुलमिल नही सकता। तलोगो के हृदयों में ऐसे आदमी की पैठ हो नहीं 
हो भ्कती; क्योकि उसके सामने अपने हुदय की वात कोर्ड खोलता ही 
नही |” मनृप्य महान्‌ तो हो, पर उसमें जन-समाज को खीचने की 
आकर्षण-शक्ति भी हो ! तभी वह सच्ची लोकसेवा के यौ-य हो सकता 
हूँ। सार्वजनिक नेता ऐसे हो, जिनके पास छोटे से छोटे आदमी की भी 
पहुँच हो सके भौर वे सभी प्रकार के लोगो को अपने पास खीच 
सके। आकर्षग में ही तो नेतृत्व का रहस्य है! भहात्मा जी ऐपे ही 
आकर्ष णशीछ नेता है। वच्चे भी उनकी ओर बूढों के समान ल्षिच 
आते है। स्वयं भावी जी को भी वच्चों से खेहना वहुत पसन्द है। 
थे अपने आश्रम में प्रतिदित बाहुक-बालिकाओं से निडिचत समय पर 
मिला करते हूँ और उनड़े विनोद करते हुए उन्हें उपदेश दिया करते हूँ। 
उन्होंने स्वय इस बात को स्वीका र किया हैं कि यदि मुभमे विनोव॑-प्रियता 
(8०758 ० अधाा०प०) ने होती, तो मेरे लिए जीना मुश्किल हो 
जाता। वात्र विछकुछ सहो है। चिल्ताओ की कोई सीमा नहीं। उन्हीं 
के बीच हँस लेने का प्रसय जो निकाछ सकता हैं, वही मनुप्य उस जीवन- 
भार को हूँसने-हँसते भोछ सकता है। यावी जी का भार कितना दुर्बह 
हैं, इसका अनुमान केवछ वे लोग हां कर सकते है, जिन्हें ईश्वर ने 
| अच्छी से अच्छी के पना-शक्ित् प्रदान की है। देश की भायद ही ऐस्ती 
कोई सार्वजनिक सल्था हो, जो अपना दुखडा रोने के लिए महात्मा जी के 
पास न जाती हो। सिल-मालिकी से मजदूर तक अपनी कठिनाइयों 
को हक करने के लिए उन्हीं के पास दौरे जाते है। तरह तरह 
के स्वार्थी तथा परमार्थी उन्हें दिन-रात्र धर्द-मिर्द घेरे रहते है। ऐसे तभी 
लोगो का समावान उन्हें करना पठता है। फिर कोरे दर्शनार्थियों की 
भी कोई कमी नहीं। वे वा वत्व में अपना उत्लू सीबा कर हीं छेते 
हैँ। ससार भर को ख़त्त-कितावत भी उन्हें साथ-साथ करनी पडती 
है। जिसके मन में जो थका उपस्थित हुई, गावी जी के पात्त टस्बे-चौडे 


( छशप ) 


जिट्ठो मे लिख भेजता है। इस विचार-विनिमय के जमाने में जो 
आदमी दुनिया भर में मशहूर हो और जो बडा वृद्धिमानू लोक-नायक 
माना जाता हो, उससे बातचीत करने की इच्छा किसे न होगी ? 
इस प्रकार दुनिया भर का पत्र-व्यवहार, प्रायः हमेशा का दौरा, देश 
की राजनैतिक उलभने, खलनेवाली साम्प्रदायिक समस्या, भारतीय 
जनता की बढती हुई दरिद्रता, शिक्षितों को राष्ट्रीय अनास्था, 
यहाँ को आग और वहाँ का भूकम्प, न जाने कितनी चिन्ताये गावीजी के 
हृदय और मन को घेरे रहती है। फिर भी वेअपने करुणामय 
जीवन के बोच मे हँसने-हँसाने के किए समय निकाल लेते है। जो मनुप्य 
हँसते-हँसाते अपने! कठिनाइयो को पार कर जाता है, वही तो महापुरुष 
है। जो अज्ञानी है, वहो रोता है, वही खिन्न रहता है। यथार्थ मे जीवन 
आनन्दमय है, केवल दृष्टिकोग चाहिए। इस पहलू से ससार को 
जो देख सकता है, वही महात्मा है। स्वामी विवेकानन्द को कई बार 
बच्चो से तथा इत र लोगो से हँसो-मजाक करते और खुलकर हँसते देख- 
कर एक पादरी ने उनते किसी समय कहा था-स्वामों जी, आप तो बडे 
तत्वज्ञानों और गम्भीर वेदान्ती है, आप इस तरह सावधारण लोगो 
के समान हँसी-मज़ाक को बातचीत क्यो किया करते है ?” स्वामी 
जी तुरन्त बोल उठे, “क्यों भाई, हम हमेशा चिन्तित और उदासीन क्यों 
रहे ” मनहूसी तो मानसिक पतन का बाहरी लक्षण है। हम तो सब 
आनन्दमय पिता के पुत्र है । हर जगह, हर हालत मे आनन्द है, शादी 
है, फिर क्यो न खुश रहे, क्यो न हँसे ?” पादरो महोदय इस गम्भीर 
उत्तर को सुनकर चूप रह गये। 

साराश यह कि महापुरुष सबसे अविक चिन्ता-भार से रूदकर भी 
खुश रहते है। यही उनकी विशेषता है। ससार का साधारण आदमी 
केवल अपनी स्वार्थ-चिन्ता से ही इतना दब जाता है कि उसके माथे 
की सिकुडन कभी सोधी नही होती, हास्य की एक फीकी-सी रेखा भी 
ओठो पर कभी नही भलकती। पर जो लोग महापुरुण कहलाते है, 


( ७४६ ) 


वे पृथ्वी का भार अपने ऊपरःछेकर भी हँसा करते: हूँ । हंसति-हँसते अपने 
भ्राणो को न्‍्यीौछावर कर डालते हैँ। ससारी आदमी अपने' लिए रौता 
हूँ और हमेण्ा उसका वही रोना है । महापुरुष अपने लिए रोना जानते 
ही नहीं; वेजव शोते हैं तो परमार्थ के छिए । यह परमार्थ-रोदन आनन्व- 
मूलक हूँ, इसमे सुख और जान्ति दोनो की प्राप्ति होती है। गांधी जी 
का परमार्थ-चिन्तरन-रत जीवन वाह्यहूप से व्यस्त होते हुए भी सुखी 
और झान्त हैं। इसी कारण वे वच्चो के साथ वच्चो के समान खेल सकते 
हे और उन्ही के समान वात की वात में निश्चिन्त होकर सो भी जाते है। 
यह उनकी आल्तरिक जान्ति का सूचक है। अन्त करण की यह बान्त्य- 
वस्था ही उनकी सारी अलौकिक णक्तियो की जननी है। विलायत की 
बम सभाओ में जब वक्‍तव्य-समाप्ति के वाद चारो तरफ से तरह 
तरह के प्रब्नो की बौछारे उन पर पडा करती थी तो भान्तिपुर्वक सवको 
समावानकारक उत्तर देते हुए महात्मा जी को देखकर लोगो को 
भआज्चर्य हुला करता था। उनकी इस मानसिक समता से चकित होकर 
एक अँगरेज़ महिक्ा ने उनसे एक वार प्रइन भी किया था कि गावी जी आप 
कभी ख्रिन्न होने है या नहीं। महात्मा जी ने जो उत्तर दिया था उसकी 
चर्चा हम किसी विगत अध्याय में कर चुके हैं। उसमें जो हाज्िर- 
जवाबी बौर प्रत्युत्पन्नमतित्व है उसका मूल कारण उनके हृदय और 
मस्तिष्क की भांत्यवस्था है। इसी अवस्था में आनन्द को लहरें उठती 
है और महात्मा जी चिन्तित होते हुए भी खिछखिछाकर हँस सको हूँ। 


पत्न-सम्पादन एवं साहित्यिक योग्यता 
पत्र-सपादक की हँसियत से भी गाघी जी इकता हूँ। उनके अग्रलेल 
विचार-गाम्मीयं और लेखन-पदुता के सुन्दर नमूने होते हू । सल्लिप्त 
पर सरक्त, सुडौछ और मुहावरेदार भाषा में विचार प्रकट करने की 
उनकी साहित्यिक अमता सर्वेथा प्रससनोय है, अनुकरणीय हैं। अग्रलेशर 
तथा सपादकोय टिप्पणियो के गीप॑क जुनने में ने छास्रानी है। उनके उपकम 
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और उपसहार दोनो कलछा की दृष्टि से वडे उपयुक्त और परिणामवाहो 
होते हैं। भाषा का उपयोग वे उतना हो करते है जितनी आवश्यकता 
उन्हे विचारों को पूर्णरूप से प्रकट करने के लिए होती है। एक भी बना- 
वश्यक गत्द उनके लेखो में दूँढने से भीन मिलेगा। ख़ासकर विश्येपणो 
का उपयोग वे बहुत सोच-समभक र किया करते हें। दूसरों के पास 
के आये हुए पत्नो का सक्षिप्त साराश निकालना और नपे-तुले शब्दों में 
उपयुक्त उत्तर देता उन्ही का काम हैँ। यद्यपि पढनेवालो को यह प्रतीत 
नही होता कि वे अपनी भाषा को साहित्यिक सौन्दर्य देने के लिए विशेष 
प्रयत्नशील रहते है, तथापि कोई भो साहित्य-मर्मजझ इस वात को स्वीकार 
करेगा कि गावी जी भाषा-सौप्ठव के शौकीन ज़रूर हैँ। लेखन की धारा- 
वाही क्रिया में जो मुहावरे अथवा अलकार उन्हें अनायास सझ जाते हे 
उनका उपयोग करने में वे नहीं चूकते। उनको शारोरिक पोशाक 
तो विलकुल आडम्वर-शून्य होती है, खुले वदव एक पचा पहनकर ही 
अपना वहुत-सा समय वे निकाल लेते है । परन्तु उनको भापा वैसी अलकार- 
हीन और अर्वनग्न नही होती । वह एक उच्च कुछ को सञ्नान्‍्त गृजराती 
महिला के समान सादगी के साथ भी सजी रहती है । कहना नहोगा कि 
यह सारो विशेषता उनको अँगरेजी भाषा-सम्बन्धी है। इन पक्तियो 
के लेखक को गुजराती का ज्ञान नही है, अतएवं वह इस वात पर विचार 
करने का अधिकारी नही है कि गाधी जी की गुजराती कैसी होती है। 
हश्भिऊ जी उपाध्याय ने उनकी आत्म-कथा मे अनुवादक की ओर 
से अपना जो' वक्तव्य दिया है, उसमे वे इस वात को तसदीक करते हैं 
कि “महात्मा जी बडे थोडे मे और बहुत खूबी से अपने हृदय के गूढ 
भावों को व्यक्त कर देते है। उनका अनुवाद करना कई वार कठिन 
हो जाता है। भाव को विशद करने जाते हे तो भाषा-सौन्दर्य नही निभ 
पाता और भापा-सौन्दर्य पर ध्यान देते हैँ तो भाव मे गडबडी पडने लगती 
है ।” गुजराती के मर्मज्ञ एक बिद्वान्‌ लेखक की यह सम्मति स्वेथा माननोय 
है। यही विशेषता गाधी जी की अँगरेजी भाषा मे भी पाई जाती है॥ 


( ७४८ ) 


हमें तो ऐसा प्रतीत होता हैँ कि उनकी अँगरेजी भाषा-शैली की ओर 
'कई अच्छे अच्छे अँगरेज़ लेखक भी हंर्प्या और प्रतिस्पर्धा की दृष्टि से 
देखते होगे। कम से कम हिन्दुस्थान के बेंयगरेजी पत्र-सपादको में हमे 
सानी जी की जोड़ का दूस रा लेखक नज़र नही आया । अलूबत्ता महारेव 
जी देसाई बहुत कुछ उनके समान लिख सकी हैं और कर प्रसगो पर 
यह समझना मुदिकछ हो जाता है कि मूल-लेखक गावी जी है अथवा 
देसाई जी। भहात्मा जी के जेल चले जाने के बाद 'यग इडिया' का सपादत- 
भार कुछ काल्‍रू तक श्रीयृत राजगोपालाचार्ये पर आ पडा था। उन्होने 
भी उस पत्र की साहित्यिक योग्यता बहुत कुछ सुरक्षित रक्खी थी। पर 
दौव कुरेशी के हायो पदकर तो 'पग इडिया' कुछ का कुछ हो गया, 
उसका हुलिया ही बदल गई। 
गांची जी के जीवन का खासा अच्छा समय पत्र-सपादन तथा 
लेजन-कार्म॑ मे व्यतीत हुआ है। वर्तेमान सार्वजनिक जीवन के लेखन 
तथा व्याख्यान दो ही तो प्रवान सावन है ) पहले-पहल दक्षिण-आप्कि 
भें उन्होंने 'इडियन ओपिनियन” का सपादत क्िया। बाद को वह पत्र 
'फिनिक्स सेटलरूमेट' से निकलने छगा। उस स्थान में इंडियन ओपिनियन 
के प्रथम अक को समय पर निका लने में आ श्रम-वासियों को कितनो द्विकुकत 
ह$ तथा मैशीन के विगड जाने से फिस तरह उन्हे रात भर जागरण 
क ला पडा, इस बात को चर्चा गावी जी ने अपनी आत्मकथा में को है। 
इसके पडनेवालो को अनायास प्रतोत होगा कि एक पत्रकार को हैसियत 
से समय को पाबन्दो को गा वी जी कितना अधिक महत्त्व देते थे। हिन्दु- 
स्थान को लौट आने के बाद यहाँ पर उन्होने त्तीन साप्ताहिक पत्रों की 
जन्स दिया, अँगरेजी में 'यग इडिया' और हिन्दों तथा गुजराती 
में 'नवजीवन' । इस समय तो परिस्थिति को प्रेरणा से ये तीनो परे 
बन्द हो चुके है। परन्तु उनको भाषा-शैली तथा विचारों कौ गूँज अमी 
भी मर्मजञो के हृदय मे शेष है। विशापनबाजी के दूपग से भुक्त, सक्िप्त, 
खसारयभित और स्थायो विचार तया भाव-सपत्ति से सम्पूर्ग साप्ताहिक 
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पत्र वैसे फिर देखने में नही आये। उनकी कमी गाधीवाद के प्रेमियों 
को बहुत खल रही हैं। 'यग इडिया' के अधिकाश भअग्रलेखो का सकलरूना 
प्रकाशित हो चुका है। पर हमे नही मालूम कि नवजीवन के गुजराती 
तथा हिन्दी-लेखो का सग्रह अमी तक निकला या नहीं। यदि नहीं तो 
किसी प्रकाशक को यह काम फौरन हाथ में लेना चाहिए। गावी जी के 
विचार तया लेख ससार-साहित्य की स्थायो सम्पत्ति है, यदि वे अलक्षित 
रूप से अन्थका र में पडी रहे, तो उसते हमारी बुद्धि-हीनता का ही परिचय 
मिलेगा। उनको प्रेरणा से तिकलनेवाला हरिजन' अब भी अँगरेजी- 
पाठको को यग इडिया' का कुछ आभास दे जाता है। 


समाज-सुधारक 


महात्मा जी वडे सतक और सावधान समाज-सुधारक है । वर्तमान 
युग के भारतबष में दो बडे बडे प्रस्यात समाज-सुधारक हो गये । पहले 
राजा राममोहन राय और दूसरे मह॒पि दयानन्द सरस्वती। इन दोनो 
ने प्राचीन वर्ण-ब्यवस्था को छिन्न-मूछ करने की कोशिश कोौ। एक ने 
ब्रह्म-समाज को जन्म दिया और दूसरे ने आर्य-समाज की रचना की। 
दोनो जात-पाँत तोडक' समाज है। दोनो ने हिन्दू-महिलाओ को विषवा- 
विवाह करने के लिए प्रोत्साहित किया । दोनों मूर्ति-पूजा के बडे जबरदस्त 
विरोधी निकछे । एक ने शूल्य भवन से क्रिश्चियन शैली पर सामूहिक 
प्रार्थना को अपने समाज मे स्थान दिया, दूसरे ने यज्ञ-याग की प्राचीन 
वैदिक विधि स्वीकार को | उपर्युक्त तीनो तरह के सुधार हिन्दू-सामा- 
जिक व्यवस्था के मुख्य मुख्य स्तम्मो को हिलानेवाले है । इन परिवत्तनो 
को अधिकाश हिन्दू-समाज ने स्वीकार नही किया और वह आज भी अपनी 
प्राचीन बुनियाद पर स्थिर हैं। निकट भविष्य में इस बात के आसार 
भी नजर नही आते कि उपर्युक्त सुवा रकद्दय के मतव्यो को हिन्दू-समाज 
स्वोकार कर सकेगा। 
हात्मा जी ने इन तीनो प्रकार के सुधारों में से किसी एककों भी 
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हाथ नही लगाया। वे अपने को सनातनी हिन्दू! कहते हे । इससे प्रतीत 
होता है कि उन्हे वर्णाअ्रम-ध्यवस्था को छिन्नमूल करना मजूर नही है। 
आज त्तक उन्होने ऐसी कोई भी बात सार्वजनिक समामच से नहीं कहों 
जो हिल्दुओ की प्राचीन सामाजिक व्यवस्था के प्रतिकूल हो । फिर भी 
वे व्यव्ति-स्वातत्य के इस यूग को देखकर भिन्न-भिन्न वर्णों के स्त्री 
पुरुषों का पारस्परिक परिणय-सम्बन्त बर्दाश्त कर लेते हैं। अभी हाल 
ही में: उन्होने अपने पुत्र देवदास को एक कब्राह्मण-कत्या (श्रीयुत 
राजगोपालाचाय की पृत्री) से विवाह-सम्बन्ध करने की अनुमति दी है। 
बैश्य-पयुत्र और ब्राह्मण-कन्या का यह परिणय-वन्धन प्रतिलोम विवाह 
का एक नमूना है । सुनने में आया है कि जब गावी जी को इन दोनो 
के प्रेम-सम्बन्ध की सूचना मिली और कन्या के पिता को इस सम्बन्ध 
के लिए तैयार देखा तो दोनो छडके-लडकियो की पारस्परिक प्रेम-निष्ठा 
की परीक्षा करने के लिए उन्होने बहुत-सा समय छिया। त्तत्पस्चातू 
बहुत सोच-विचार कर उन्होने इस सम्बन्ध को अपना आशीर्वाद दिया। 
इस कौदुस्बिक विषय की चर्चा करते हुए अथवा उसके समर्थन मे कुंठ 
कहते हुए हमने महात्मा जी को कभी नही सुना। फ़िर भी उन्होने धस्त 
प्रतिलोम सम्बन्ध के लिए जो स्वीकृति वी उसमे वर्तमान व्यक्तिवाद 
की छाया दृष्टिगत होती है । स्त्री-पुरुष का हादिक प्रेम-बन्धन ही सच्चा 
परिणय-सम्वन्ध है। उसके अभाव मे स्त्री-पुदषो का केवछ शारीरिक 
पागभिग्रहण विगत-प्रग शरीर-सम्बन्ध ही के समान है। ऐसा निर्शीव 
पविवाह-बन्धन स्त्री-पुरुष के आत्म-विकास का सहायक तो होता ही नही, 
प्रत्युत दोनो के जीवन को अधिकाश मे विफल वना देता है। अतएव जहाँ 
भिन्न-भिन्न दो वर्णों के स्त्री-पुक्षो मे पारस्परिक प्रेम-मावता का ऐसा 
उद्रेक हो कि वे प्रकट रूप से जन-समाज के सामने अपना परिणय-अस्ताव 
पेश करते हो और निश्चय तथा दृढ़ता के साथ करते हो तो जन-समाज 
को उसका विरोब नहीं करना चाहिए। फिर भी प्रचलित परिपादी 
सेसी हो कि एक ही वर्ण तथा समाज-सस्कार के स्वरी-पुरुपों मे 
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ही खत-सम्बन्ध स्थापित करना उचित और उपादेय माना जावे। 
ऐसे सम्बन्ध में उच्छ खछता तया निरकुशता स्पृहणीय नही है। स्वय 
गावी जी को भो यह मत सर्दथा मान्य हैं कि लोगो का विवाह-लेत्र 
सोमित होना चाहिए। किसी एक सोमा के अन्दर विवाह नहीं करना 
(707608277005$) और किसी दूसरी सीमा के वाहर नहीं जाना 
(छ5०82००४०ए४५) उन्हें मजूर है। हिन्दू-धर्म-आस्त्रो का भी यही 
सिद्धान्त है। प्राणि-शास्‍््त्र को वैज्ञानिक दृष्टि से भी यह समर्थित हूँ। 
वर्ण-सकर समाज के लिए हानिकारक है। हमारी सम्मति में महात्मा 
जी इस विचार के पूर्ण समर्थक हे । 

विधवा-विवाह के सम्बन्ध मे भी गाघी जी का मत बहुत कुछ स्पस्ट 
हो चुका है। वे वाल-विवाह को अन्यायमूलक समभात है। जब तक 
पविवाह-बन्धन के उत्त रदायित्व का ज्ञान लडके-लंडकियो में न हो, तब 
तक माता-पिता का परम धर्म हैं कि वे अपनी सतानो का विवाह न 
करें। ऐसे अन्यायमूलक और अनुचित सम्बन्ध के विरुद्ध आवाज़ उठाने 
का अधिकार समभदार होने पर प्रत्येक स्त्री-पुरुष को मिलना चाहिए । 
अतएव यदि कोई वाल-विधवा वालिग होने पर पुनविवाह करना चाहे, 
तो वह सर्वथा मान्य है। इस अश तक महात्मा जी को। विधवा-विवाह 
स्वीकार है। परन्तु उन विधवाओ के सम्बन्ध में जिन्होंने गृहस्थी का 
जीवन न्यूनाधिक अश में व्यत्तीत कर लिया हैँ, महात्मा जी विघवा- 
शविवाह के पक्षपाती प्रतीत नही होते । ऐसे वैधव्य को तो वे स्त्री-पुरुषो 
के छिए जीवन का मख्गार सम भते है । ऐसे जीवन से लोगो को इस बात 
का परिचय मिलता है कि वे वासनाओ से कहाँ तक आवबद्ध हे और 
उनसे छूटने के क्या उपाय हूं । इस दृष्टि से यदि वैधव्य जीवन का 
सदुपयोग हो सके, तो सचमुच वह मानव-जीवन का श्यृंगार ही है । लोक- 
सेवा का कार्यक्रम लेकर यह जीवन बहुत सफलतापूर्वक व्यतीत किया 
जा सकता है। पर जहाँ इसका पालव असम्भव हो, वहाँ किसी न किसी 
सामाजिक व्यवस्था की दरकार स्पष्ट है। वासन्तीदेवी से समवेदना 
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प्रकट करते हुए गावी जी ने वैधन्य जीवन-सम्बन्धी अपने जो विचार 
प्रगट किये है, वे पढने यो य हैं और वे इस वात को सिद्ध करते हे कि 
उन्होने इस विषय को विशुद्ध आत्म-विन्ञान की दृष्टि से देखा है और 
इसी कारग वे प्रावीन हिन्दू-व्यवस्था के कायल है। सहृदय पाठक हमें 
यह कहने के लिए क्षमा करेगे कि गावी जी की यह सामाजिक 
अन्तदू ष्टि न तो राजा राममोहन राय में थी, न' स्वामी दयावन्द में। 
मूतिपूजा के सम्बन्ध में तो गाथी जी का सत सूर्य के समान स्पष्ट 
हैं। हरिजनों के लिए मन्दिर-पवेशाधिकार माँयकर वे अपती जन्म- 
सिद्ध वेष्णव-निप्ठा का हो परिचय दे रहे है । सच पूछा जावे तो जो 
लोग अपने को मूर्तिपूजा के विरोधी बतलाते है, वे नही सम कृते कि स्वय 
वे क्या कह रहे है। मूतियुजा (78080) का वैज्ञानिक आशय 
ही वे नहीं सम'कभते। निराकार परमात्मा के लिए किसी भी तरह का 
साकार अवरूम्व लेता हो मूर्तिपूजा है। ससार में ऐसा कोई धर्मे 
ही नही जो ईइ्वरोपासना के लिए किसो न किसी प्रकार का भौतिक 
अवलम्व न लेता हो। जहाँ वीर-पूजा है, वहाँ तसवोर-पूजा है; होना 
भी चाहिए। हिन्दू-धमं ने भी रामकृष्ण के समान अवतारो महापुरुषों 
की तथा शरीरवारो देवताओं (ब्रह्मा, विष्णु, महेश, इन्द्र इत्यादि) 
की ही मूत्तियाँ स्थापित की है। इन्हें बीर-पूजा (प्र०-एणथ्कांए) 
ही समभना चाहिए। आज तक हमने राम, कृष्ण, शिव, महावीर, देवी 
ह तथा इतर देवताओ के मल्दिर देखे, परन्तु ईदवर का मन्दिर हमे एक 
भी देखने मे नहीं आया। अतएवं किसी व किसी ढगे से वीर-पएूजा 
तथा भूतिपूजा जिस तरह दूसरे मज़हब के लोग किया करते है, उत्ती 
त्तरह हिन्दू भी अपने ढंग से करते है। वस्तुत- उनमे कोई भेद नहीं। 
वाहरी प्रकार भिन्न-भिन्न है, परन्तु दोनो की आन्तरिक मत स्थिति 
समान है। ययथायें में हिन्दुओं को मूर्ति-पुजा (700&99) भस्तर- 
मूत्ति की पूजां नही है; वह विचास्पूजा (766४&79) है। अत्येक 
देवता किसी न किसी गुण का आदर मात्रा जाता है। भाववा-जगत 
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के इस आदर्श को हो पूजा उन मूर्तियों के द्वारा होती हैं। जब हम 
किसी नेता तथा महापुर्प का चित्र अपने कमरे में रखते हूँ तो उसके द्वारा 
हम उस अनुपत्यित व्यक्ति के गुण-धर्म तथा स्वभाव का ही स्मरण 
करते हू। गृग-घर्मं तथा स्वभाव तीनो नियकार हे, अतएवं उनके लिए 
भौतिक आयार का अवरूम्व लेना ही तो मूर्तिपूजा हैं। इस दृष्टि 
से वह सर्वथा स्वाभाविक और उचित सावन भी है। स्वामी 
विवेकानन्द नें मूर्ति-पूजा के सम्बन्ध में अपना विचार एक दूसरे 
माभिक छंग से प्रकट किया था। उन्होने अपने गुर परमहसदेव की चर्चा 
फरते हुए कहा था कि यदि कोई मनुप्य मूतिपूजा का अवलूम्ब छेकर 
ऐसा जीवन्मुक्त महायुरुष हो सकता है तो वह बया बुरी है ? उसमें 
आध्यात्मिक टोटा ही कहाँ है ? 

हिन्दू-समाज की दृष्टि से गावी जो ने एक अत्यन्त महत्त्वपूर्ण सुधार 
का काम अपने हाथो में लिया हैँ और वह है, अत्यजो तथा दलितवर्ग का 
उद्धार्वार्य। विशुद्ध सामाजिक दृष्टि से उनका मन्दिर- 
प्रवेशाधिकार ही मुख्य हैं। उनके उद्धार के शेष कार्यक्रम राष्ट्रीयता 
तथा नागरिकता से सम्बन्ध रखते है। हम पहले ही कह चुके है कि 
महात्मा जी का यह कार्य कोई नया नही है; सदियो से यह काम वैष्णव 
आचार्य करते आये है । गावी जी भी उसो वैष्णव-धर्म का पालन कर 
रहें है और वह सर्वेया उचित और वर्तमान परिस्थति में अत्यन्त 
आवश्यक भी है। दलितोद्धार के कार्यक्रम को राजा राममो 
राय तथा मह॒षि दयानन्द दोनो ने स्वीकार किया था। परन्तु इस विषय 
में गाधी जी को जो सफलता मिली है, वह उन दोनो में से किसो एक को 
भी ने मिलो। ययार्थ में इस कार्यक्रम का सम्बन्ध विचार-परिवर्तन 
से है। हिन्दू-समाज मे दलितों के सम्बन्ध में जो विचार-कान्ति गावी 
जी ने पैदा की है, वह सर्वेथा अपूर्व है। 'आमरण उपवास की अमर निष्ठा 
इस कार्यक्रम को जिला रहो है। वह भविष्य में जीवित रहेगी और 
अपना असर दिखावेगो, इसमें हमें कुछ भी सन्देह नही। 

फा० १४८ 
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वक्ता-श्ोता 
गावी जी स्वभाव तथा संस्कार से बड़े मितमाषों हे । वे आत्म- 
कथा में लिखते है कि मै बचपन में वडा “मेंपु' था। कझा के अन्यान्य 
विद्याथियों से वे खु़ूकर मिलना-बुऊना जानते ही न थे।' चाचा 
और चालाक छड़को की प्रकृति से उनकी तासीर बिलकुल विपरोत 
थी। उनके स्वभाव का यह “मेपूपन कई मरतबे उनके लिए ढाल का 
काम कर गया है । ऐसे लोग स्वभावत मितभाषों होरे है। उनको 
हमेशा यह इच्छा रहती हे कि दो-चार शब्द बोलकर किसो से पिंड 
छुड़ा लें। अदारुत को बैरिस्टरो में उन्हे जो पहले-पहल आत्म-विश्वास 
नही था उसका कारण उनके स्वभाव को यह मित्माषिता हो थी। ऐसे 
आदमी के लिए सार्वजनिक सभामच पर सफलतापूर्वक बोछवा असम्भव- 
सा हो जाता है। असम्भव-सा' हम इसलिए कहते हे कि गाजी जी ने 
उंसे पूर्णझूप से सम्भव बना लिया है। लोकत्ेवा के मार्ग मे उन्हें हमेशा 
बोलने के तथा विवाद करने के प्रसग एक के बाद एक जबरदस्ती आते ही 
गये । इस जबरदस्ती की शिक्षा (007रफपरॉडण7 ९वेप्रल्छाँ0॥) 
से गाषी जी वक्‍तृत्ता के स्कूल मे शिक्षित हुए हे। उनकी व्याख्यान-गैली 
बाह्य करा को! दृष्टि 'से बिलकुल विश्ेषता-शून्य होती है। उनको 
बक्तृता में दो सर्वोपरि विशेषताये पाई जाती हे; जाडम्दरशून्य सादगी 
और मआत्म-विद्वास । पहली उसका बाहरी रूप हुँ और दूसरी उसे उत्पा- 
गित करनेवाली आत्मा है। गाबी जी के व्याल्यानों मेंनतों 
ज्ञाषा बोलती, न शैली ही कुछ बोलती; एक मात्र आचरण-वल हो 
बोलता हैं और खूब बोलता है। उनके कला-शून्य सीधे-साते व्याल्यानो 
को पचास हजार आदमी घटो तक एक समाच झान्ति का समा वाँवे 
हुएं सुना करते हे। यह सार्वजनिक शान्ति अच्छे अच्छे वक्‍्ताओ को 
भी दुलेम होती है। गाबी जी के सभामच पर आते हो एकदम शान्ति 
का सन्नाठा छा जाता है और अन्त में व्यास्यात-समाग्ति के वाद 
ही “महात्मा गाधी की जै' के साथ उसका भग होता है । 
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सादगो और आच रण-वल के अतिरिक्त महात्मा जी के व्याख्यान 
बडे सारगभित और तकं-सिद्ध रहते हे। एक हो विषय पर अनेक 
वार बोलते हुए भी वे अपने वक्‍तव्यों मे दिलचस्पी पैदा कर सकते है । 
उनको विचार-प्रदर्शन-शैलो हमेशा किसो न किसो' अश में मौलिक हुआ 
करती है। इस एक वात से हो गाबी जी के वुद्धि-वैभव का परिचय मिल 
सकता हैं। अब तो कई विषयो पर उनके विश्नार इतने परिमाजित 
और स्पप्ट हो चुके है कि उन्हें बोलने के पहले कोई तैयारी नहीं करनी 
पडती। यहाँ तक कि “राउँड्‌ ठेवल्‌ कास्क्रेस' में उन्होंने जो भाषण 
दिये, वे भी तात्कालिक हो थे । फिर भी वे विचार-सम्बद्वता और भाषा- 
बिकार के सर्वोत्तम उदाहरण है। क्‍या अँगरेजी मे, क्या हिन्दी में 
और क्या गुजराती मे, वे एक समान अविज्छिन्न धारा-प्रवाह से अपने 
विचार प्रकट कर सकते है । बोलते समय उन्हें भाव तथा भाषा की कंठि- 
नाई विलकुछ प्रतीत नही होती । उनकी आवाज़ में चढाव-उतार भी 
नही रहता, वे समान स्वर में सारी बाते कह जाते है। भाव-भगी का 
प्रदर्शत)। बोलते समय ऊपर-नीचे, इघर-उधर ' देखना तथा 
हाथो का सार्केतिक सचालन करना वे जानते ही नहीं। इसी कारण 
साइक्रोफोन के सामने जितनी सफलतापुर्वेक वे बोल सकते है, उतनी 
कामयाबो के साथ अच्छे अच्छे वक्ता भी नही बोल सकते। अतएवं परिणाम 
को दृष्टि से यदि गावी जी की ववतृत्व-शक्ति पर“विचार करे तो 
हम कह सकते है कि वे बडे सफल वक्‍ता है। अपने शब्दों की कीमत 
करना वे जानते है । इसी कारण जन-समाज भी उन्हे श्रद्धापूर्वक सुनता 
हैं तथा उन पर विचार और मनन भी करता है । 

लोकसेवा के मार्ग में महात्मा जी को न जाने कितना बोलना 
पडा है। आज तक दिये हुए उनके सावंजनिक व्यारुंयानो की सख्या 
यदि कोई लगावे, तो वह एक जानने लायक बात होगी । जब वे दौरे पर 
रहते हे, तब तो नियमित रूप से एक-दो व्यारुंयान उन्हें प्रति- 
दिन देने पडते है। कभी कभी उनका नम्बर पाँच-छ तक पहुँच जाता 
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है। मुख्य मुख्य स्टेशनों पर जहाँ बडी भीड रहती है और गाडी भी 
अधिक देर तक ठहरती है, वहाँ उन्हें जो कुछ बीरूना पडता है उसका 
हिसाव ही अल्‍ूग है। डेरे पर लौटने के बाद कार्यकर्ताओं से बातचीत 
और प्रइनकर्ताओं से जो बक-बक करनी पढती है, उसका भी हिसाव' 
अलग हो रखना होगा। उनके पास जाने वालो में से अविकाश लोग उतकी 
बातें सुनने की इच्छा से ही जाते है । कहने का अमिप्राय यह है कि गाँधी 
जी को दिन भर में इतना अधिक बोलना पडता है कि एक स्वस्थ से स्वस्थ 
नवयुवक भी इतने अधिक बोरूने के बाद शिथिक पड जावेगा। 
कल्पनाशील पाठक सहज ही अनुमान कर सकते है कि सप्ताह मे एक दिन 
का भौन उनके लिए कितना आवश्यक हैं। परन्तु इन मौन-दिवसो में 
भी उन्हे पूरा आराम मिलता है, ऐसा नद्दी कह सकते । लिखलने-पढने का' 
काम तो वे इन्ही दिलों में किया करते है। मस्तिष्क का प्रयास वैसा ही 
जारी रहता है; बल्कि अधिक कहे तो हर्ज नही, क्योकि जब मनुष्य दोल्ता 
नही, सिर्फ सोचता है तो ठेसको विचार-क्रिया अधिक गम्भीर और 
तीब्र भी हो जाती है । 

परल्तु महात्मा जी को इतना अधिक सिर्फ लाचारी से बोलता पढता 
है। यह उसके स्वभाव के बिलकुल विपरीत है। मितभाषी सस्कार की 
प्रेरणा के कारण अपने जीवन की प्रारम्भिक अवस्था में वे बोलते में 
साधारण शिक्षिक्त आदमी से भी अदक्ष थे। विलायत के विद्यार्थी-जीवन 
में वे पहले-पहल अन्चाहारो मल के सदस्य हुएं। इस मंडल की सभी 
बैठकों में वे उपस्थित हुआ करते थे, मगर बोलते कुछ भी व थे । वे अपनी 
आत्मकथा में लिखते है--- 

"सुमित मे और लोग तो अपने अपने मत प्रदर्शित करते, पर में 
मुँह सीकर चुपचाप बैठा रहेँ---यह भौडा मालूम होता था। पहे बाते 
नही कि बोलने के छिए मेरा दिल न होता ही। पर समके ही वहीं 
पडता कि बोलू कैसे ? ” 

उसी समिति की किसी बैठक में उन्हे बोलने की भीतर ही भीतर 
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बडी प्रेरणा हुईं। फिर भी उनकी हिम्मत न हुईं। अतएवं अपने विचार 
लिखकर अध्यक्ष को दे देने का निश्चय किया। लिखे हुए को पढने का 
भी साहस उन्हे न हो सका। अध्यक्ष ने दूसरे सदस्य से उसे पढवाया। 

एक वार बेटतर में भी उन्हे अपनी इसी मानसिक कमजोरी का 
बुरा अनुभव हुआ। अन्नाहार को उत्तेजना देनेवालो एक सभा हुई। 
गावी जी और मजूमदार महोदय वहाँ बोलनेवाले थे। मौखिक 
व्याख्यान देने की हिम्मत तो गाधी जी मे थी ही नही , लिखकर पढने का 
पमिदचय किया था। पर उनसे यह भी न हो सका। जव पढने खडे हुए 
तो आँखो के सामने भँधेरा छा गया और हाथ-पै र काँपने. लछूगें। लिखा 
हुआ भाषण मुहिकल से फुल्सकेप का एक पृष्ठ रहा होगा। आखिर 
मजूमदार महोदय ने उसे पढ सुनाया । गाधी जी को अपनी कमजोरी 
पर बडा दुख हुआ। 

* व्याख्यान देने का तीसरा अवसर गावी जी के लिए उस समय 
आया जव वे बैरिस्टर होकर विलायत से लौटने छगे। विदा होने के 
पहले उन्होने अपने अन्नाह्वारी मित्रो को हावने भोजनालय' में निमत्रित 
किया। जब भाषण करने का समय आया, तो वे तैयारी के साथ खडे 
हुए। पर वे एक ही वाक्य बोलकर रुक गयें। एडिसन की कहानी 
से उन्होने अपने विनोदी व्याख्यान का प्रारम्भ किया और थोडी ही देर 
के बाद एडिसनवालों हालत स्वय उन्ही की हो गई। 

अपने इन अनुभवों का सार गावी जी ने यह निकाला-- 
“परन्तु इस मोपू स्वभाव के कारण मेरो फज्जोहत होने के अछावा और 
कुछ नुकसान न हुआ-कुछ फायदा ही हुआ है । बोलने के सकोच से पहले 
तो मुझे दुख होता था। परजब सुख होता है। बडा लाम तो यह हुआ 
कि में शब्दों को किफायतशारी सोखा। अपने विचारों पर कब्जा करने 
की जादत सहज हो हो गई। अपने को यह प्रमाण-पत्र में आसानी से 
दे सकता हूँ कि मेरो ज़बान अथवा कलम से बिना विचारे अथवा बिना 
सोचे शायद ही कोई दाब्द निकलता हो। मुझे याद नहीं पडता 
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कि अपने भाषण या लेख के किसो अछ के लिए शभिन्दा होने 
या पछताने की आवदयकता मुझे कभी हुई है। इसके बदौलत मे अनेक 
खतरों से बच गया हूँ और बहुतेरा समय भी बच गया है, सो यह छा 
अछग है।” 

आज गावी जी में फ्रेपूपन की बू-बास भी नहीं है। आज उनके 
समान लिर्मंय चक्‍ता शायद ही इस पृथ्वी पर कोई दूसरा हो। यह 
मानसिक दृढता उन्हें लोक-सेवा के मार्य मे प्राप्त हुई है। आज वे सैकडो 
व्याख्यान पूर्व तैयारी के बिना ही दिया करते है, पर अनुचित अथवा 
अनूपयुकत बात एक भी मूँह से नहीं निकलती। साम्राज्यवादी चतुर 
राजनौतिज्ञों के बीच 'राउँंड्‌ टेवछू कान्फ्रेस' मे उन्होने जिस 
खूबी से व्याख्यान दिये, वे भारतीय स्वतत्रता के इतिहास में अकित' 
होकर रहेगे। हमे इस बात पर जरा भी विदवास नही है कि हिल्दुस्थान 
का कोई भी दूसरा कुशल से कुशल राजनैतिक सुवक्‍ता इस कार्य 
का सपादन इतनी अच्छी तरह से कर सकता। 
. उपर्युक्त उदाहरणों से पाठकों को अनायास प्रतीत हुआ होगा कि 
गावी जी के जन्मगत स्वभाव को जविक बोलना पसन्द नही है, पर उसके 
नेतृत्व और परिस्थिति की लाचारी उन्हे बोलने के लिए प्रतिक्षण प्रेरित 
करती रहती है । जो लोग स्वभाव से मितमाषी होते है, वे दुसरो की बाते 
सुनना अविक पसन्द करते हे। यह विशेषता गावी जी में भी है! 
वे अच्छे वक्‍ता तो है ही, पर उससे कही अधिक अच्छे श्रोता है। सतार क्के 
अधिकाश पढे-लिखे लोगो मे अपनी हाँकनें की मानसिक प्रवृत्ति बहुत 
दिखाई देती है। किसी विषय पर विवाद करते समय वे विपक्षी की 
ब्रात सुनना उतना पसन्द नही करते जितना कि खूद बोलता उन्हे प्रिय 
होता है । हूसरो को बात काटकर अपनी बात अडा देना उनका स्वभाव 
होता है। वाद-विवादों मे अकसर देखा जाता हूँ कि दोनो पक्षों के ४४ 
एक हो साथ अपनी अपनी दलौले दिया करते है और कोर्ट किसी के 


नही सुनता।; ऐसे उपहासजनक दृश्य हमले बनेकृ देखे है। उपहार" 
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जनक उ हे हम इसलिए कहते हे कि ऐसे विवादियों के वीच किसी तरह 
का निपटा होना विलकुल असम्भव हैँ। जब दोनो पक्षों के लोग एक 
दूसरे को बात विचा स्पूर्वक सुनते ही नही, तो समावानकारक उत्तर ही 
हो क्या दे सक। है ? इस तरह को विपय-चर्चा शब्दों की चाँदमारी 
हो जाती है--साराश कुठ भी नहीं निकलता। 

कहने का अभिप्राय यह कि प्रत्येक सकल वक्ता को अच्छा श्रोता 
भी होना चादिए । स्वय बोलने के पहले उसे चाहिए कि दूसरे को वात 
शास्ति के साथ ध्यानपूर्वक सुन छे और समभकर विचारपूर्वक उत्तर 
दे। स्वय बोलने के लिए उत्कठित होने के वजाय उसे दूसरो की बातें 
सुनने के लिए अग्िक उत्सुक होना चाहिए। क्योकि ध्यानपूर्वक 
दूसरो को वारे सुनक र ही वह अच्छा बोल सकता हैँ। अच्छा श्रोता ही 
कुशल वक्‍ता हो सकता है। ऐने हो श्रोता-वक्ताओं में गाबी जी 
अग्रगष्य हैं। वे दूसरों को बाते एकाग्र मनसा सुना करते हे और सुन- 
समभक रथो3 श-दो मे ऐसा जवाव गढ देते है कि फिर आगे उस वात को 
बढाने को आवश्यकता हो प्रतीत नही होती। अच्छे श्रोतरा होने को वदीलत 
हो गाती जी के विचार इतने परिष्कृत होते हे। दूसरी की न सुनकर 
अपनो हाँकनेवालो के विचारवेतुके और अस्पष्ट हुआ करते है। ऐसे 
वेतुके हॉँकनेवालो को सख्या इस देश के पढें-लिखें लोगो में बहुत 
अविक है। शिक्षित होने के नाते कम से कम इतनी शिक्षा तो उन्हें 
महात्मा जी के उदाहरण से जरूर लेनी चाहिए--न सही अहिसात्मक 
सत्याग्रह अथवा भद्र अवज्ञा। 

आपत्तिकता 

भहात्मा जी को आत्तिकता एक विलक्षण कोटि की भावना है। 
यो त्तो ससा र में ऐसे बहुत कम लोग निकलेगे जो यथार्थ मे नास्तिक हो । 
किसो न किसो रूप अथवा अझा में हममें से प्रत्येक आदमी आस्तिक है 
अपने से किसो बडी शवित को कल्पना तथा आराबना उसे जीवन के 
कई प्रसगो पर क (नो हो पडती है । जब तक मनुष्य सुखी रहता है, तब 
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तक वह अपने को सामथ्येवान्‌ सम भता हैं। परन्तु ज्यो ही कोई ऐसी दुर्घेटना 
हुईं जो उसके सामर्थ्य के बाहर है और जिससे अपनी रक्षा करने में वह 
अपने को अशकत पाता है, त्यो ही उसका कमजोर हृदय उसकी नाध्तिक 
बुद्धि को एक किनारे छोडकर सामने आता है और खुलकर किसी अदुष्ट 
और भज्ञात शक्ति का समाराधन किया करता हैं। मरते समय कई 
भाध्तिकी ने अपने जीवन मे पहले-पहल और अन्तिम बार ईदवर का नाम 
लिया है। सुख-दुख में समान रूप से ईश्वर को मानने वाले लोग संसार 
में बहुत ही कम हुआ करते है। ऐसे जआाह्तिक तो थोडे- 
बहुत मिलेगे जो अपने सुख और वैभव को ईइवर की कृपा समझकर 
सदबुद्धि के लिए प्राथंनाशील रहते हे। परन्तु ऐसे आत्तिक जो अपने 
महान्‌ से महान्‌ सकट को भी ईइवर का आशीर्वाद समझते हो---बिरले 
ही मिलेगे। अच्छे-भच्छे आस्तिक भी कष्ट के करारे कोके खाकर 
नास्तिक हो जाते हूं । ईश्वर को गाहियाँ देने छगते है। ऐसे दुख के 
प्रसगो पर टिकतेंवाली आस्तिकता ही सच्ची आत्तिकता है। महात्मा 
जी के मानसिक तिर्माण मे ईश्वर-निष्ठा खासकर इस जडबादी विश्ञान- 
युग के लिए बडे आइचयें को चीज़ है। आजकल का पढा-लिखा 
तर्कशील बैरिस्टर यदि पचा पहन कर बात बात में ईश्वर की दुह्ाई 
दे, तो हम उसे मामूली बात नहीं कह सकते। वैज्ञानिक तकशीछता 
के साथ अदुष्ट बातो के प्रति अनास्था भी रहा करती है। ईश्वर 
एक अदुप्ट तत्त्व है। अतएव विज्ञान अभी उसको ओर से उदासीन हैं। 

एक प्रतिष्ठित वैष्णव-कुछ में जन्म होने के कारण भी गाथी जी के 
जन्मगत सस्कार आत्तिक थे। भक्‍त-हृदय को आत्तिकता उनके रुधिर 
के साथ प्रवाहित हो रही थी। रभा ने राम-नाम का बीज बालक गावी 
के हृदय में वो ही दिया था। माता की धर्म-निप्ठा वढ़ी-चढी थी । पिता 
भी घर्म-मीर थे । रामायग तथा गीता से उन्हे प्रेम था। ऐसे वाठावरण 
में जन्म लेनेवाला वाक्क यदि जीवन में चास्तिक निकल जाता, तो 
एक बड़े आइचर्य की बात होती। 


( ७६१ ) 


ययाय॑ में आस्तिकता ही लोकनायक महापुरुपो का वल है। ससार मे 
जितने पथ»दर्णक महात्मा हुए, वे सभी आस्तिक होते आये है ' नास्तिक 
विद्यन्‌ अलवत्ता देखने में आते है, पर नास्तिक महात्मा अभी तक सुनने 
में भी नही आया। नास्तिक को आत्मा महान्‌ हो ही नहीं सकतो । जो 
मनुष्य किसी महान्‌ केद्रीमूत और व्याप्त चेतन-णक्ति-पुज की कल्पना 
कर सकता है और उसके अस्तित्व पर विश्वास करता है, उसे आस्तिक 
समभना चाहिए। वेदात को आतस्तिकता और भी अधिक वेजानिक 
है। अपने से वाहर किसो कल्पित ईश्वर पर विश्वास करने को आव- 
इयकता अथवबा ओऔचित्य हो क्‍या हैं ? जो मनृष्य अपने अस्तित्व और 
बात्मा पर विश्वास करता हूँ , वहों सच्चा आस्तिक हूँ | महात्मा जी 
को आस्तिकता सर्वागोण है; वे वाहर-भीत्तर सिवाय ईश्वरीय प्रेरणा 
के कुछ भी नही देखते । उनका अक्षरश विश्वास है कि ईव्वर को 
इच्छा के बिना एक पत्ता भी नही डोलता। इसी निःठा के आधार पर 
वे काम करते हुए दिखाई भी देते हे , यहाँ तक कि कभी कभी ईइवर की 
दुहाई देकर वे दीगर दुनियावी लोगो में उपहास के पात्र भी हो जाया करते 
हैं। परन्तु उनकी आस्तिकता बडी अटल है। इस मामले मे वे उपहास 
की परवाह नहीं करते। 

गावी जी अपने प्रत्येक कार्य को ईश्वरीय प्रेरणा समभकने के 
अभ्यासी है। वे अपने को परमात्मा का केवल शस्त्र माच समभते हें । 
वे जीवन की प्रत्येक घटना को किसी न किसों आशय का ईइवरोय सकेत 
समभते हैं । विहार के भूकप को उन्होने ईदइवर का दिया हुआ जस्पृश्यता- 
रूपी सामाजिक अपराब का दण्ड माना था। कई प्रसगो पर वे केवल 
अत स्फूति के आधार पर काम किया करते हें। ऐसे मौको पर वे कभी 
कभी रहस्यवादी के समान वाते भी किया करते है और जन-सावारण की 
समझ के परे भी हो जाते है। ' 

गावीजी ईश्वर को सत्य के रूप में देखते है। अतएवं उनकी दृष्टि में 
ईद्वर-प्रेम और सत्य-निष्ठा दोनो एक ही वात है । ईश्वर-निप्ठ होने 


( ७६२ ) 


के कारण वे बडे प्रार्थनावादी है। प्राथंना उनके दैनिक जीवन कोएक 
अटल-और निश्चित चर्या है। सध्या-समय और प्रात काछ वे आश्रम 
में आश्रमवासियों के साथ अथवा बाहर मे जनता के साथ नियमित 
रूप से प्रार्थना किया करते है। उनका विश्वास है कि जो बाते मनु य के 
प्रयत्त से सफल नही हो सकती, वे प्रार्थना के बल पर अनायास सपादित 
हो जाती है। दम इस बात को मान सकते, है कि गाती जी को जीवन 
में इस धारणा के छिए प्रमाग मिले होगे । परन्तु जन-साधारण के लिए 
ऐसे प्रमाण नही के बराबर है। इसी कारण प्रार्थना को उचित/मानते 
हुए भी लोग उसके अमोघ परिणाम पर उतना विश्वास नहीं कर सकते | 
कदाचित्‌ ईष्वर को भी इस बात को परवाह नही कि प्रागी उसको सत्ता 
और विदवसनोयता पर अनायास हो विश्वास कर ले । 


प्रार्थना के प्रेमी अकसर कहा करते है कि सच्ची प्रार्थता ईश्वर के 
दरबार में सुनी जाती है। यदि ऐसा होता, तो आज यह ससार 
इतना दुखी न होता । सत्ताप-अ्स्त मनु प्य के हृदय से जो प्रार्थना निकलती 
है, वह बिलकुल सच्ची होती है। सकट-काल्‍ मे मनुष्य और ईव्वर के बीच 
का फासला कम हो जाता हैँ । फिर भी हम ऐसा नही कह सकी कि 
ईदवर मनुष्य की प्रार्थना सुनता है और उसके अनुसार वह उते त्राय 
देता है। जन-समाज का अनुभव इसके विपरीत है। ईहवर प्राणियों के 
सुख-दुख में किसो प्रकार का हस्तक्षेप नही करता। मनुष्य अपने कर्मों 
से बनता हैं और कर्मों से विगड भी जाता है। अपने बनने-बिगरनें में 
वह स्वतत्र है। अतएवं उसे कर्में-विपाक का भछा-बुरा अनुभव छेता 
ही पडता है । कर्मो से हो वह मोक्षपद का अधिकारी होता है, ईदवर को 
क्पा से नहीं। इसी बात को बडे गभीर कटाक्ष के साथ एक कवियों 


कहता हँ-- 


. एक,बात'एकान्त मे, सुन लो जगदाजार । 
' तारें मेरे कर्म तो, प्रभु का क्या उपकार ? 


( ७छई३३ ) 


किसी की शिकायत हम एकान्त में तव करते हैं, जब हम उसकी 
सावंजनिक प्रति ठा पर किसो प्रकार का आघात नही पहुँचाना 
चाहते । ईघ्वर के सम्बन्ध मे आमतौर पर लोगो को यह धारणा है 
कि वह बडा कृपालू है, इस लोक मे सुख और परलोक में मोक् का दाता 
दहो हैं। $इवर को इस सर्वे-स्वोकृत सच्ची-भूठी प्रतिःठा पर यह कवि 
किसी प्रकार का आघात नही पहुँचाना चाहता। इसलिए वह एकान्त 
में कटठता है, ताकि उसकी शिकायत ईश्वर के सिवाय कोई दूसरा न 
सुनने पावे | वात भी बडे पत्ते को कप्ता है। वह पूछता है कि यदि 
यह बात सच हूँ कि मैं अपने कर्मो से ही भव-सागर तर सकूगा, तो उसमें 
फिर आपके उपकार के लिए गृजाइश ही कहाँ रह जाती है ? किर 
में आपको ओर क्यो हाथ फैलाऊँ ? मे अपने कर्मो को हो देख-भाल 
क्यो न कहूँ ? यह प्रइन प्रार्थना-सम्बन्धी प्रचलित धारणा को बिलकुल 
निमू ल सिद्ध कत्ता है। 

हम इस बात को मानते हूं कि ईश्वर है, परन्तु इस बात को विलकुल 
भूछ जाना चाहिए कि वह किसो को कप्ट-मुक्त करता हूँ। कमेंजनित कप्ट 
तो मनु-य को भोगना हो पडता है । फिर भी जिस समय देहिक, देविक 
अथवा भौतिक तापो से सतप्त होकर सपीम मनुप्य असीम परमात्मा की 
मोर एकान्तनिःठा से मुखातिव होता है, उस समय उसकी सोमित सहन- 
शवित को सर्वशक्तिमान्‌ ईइवर से कुछ थोडा-सा 'ग्राठ” मिल जाता है । 
यदि इसो वात को वैज्ञानिक भाषा मे प्रगट करना चाहे तो कहना पडेगा 
किब्रह्माण्ड के मूल में जो केन्द्रीभूत पर फिर भी व्याप्यमान आध्यात्मिक 
शक्तिपुज है, उसते अपनो आत्मा का आध्यात्मिक सम्बन्ध जोडकर कोई 
भी प्रार्थो अपने सम्बन्ध को घनि ठता के अनुसार न्यूनाविक अश मे कुछ 
सहनशवित प्राप्त कर सकता है। इस शक्तित से प्रार्थी के कर्मजनित 
सकट नही टलते, केवल उन्हे सहन क एने को. अविक मानसिक क्षमता प्राप्त 
हो जाती है। भविष्य मे ऐ कर्मों से बचने को सदूबुद्धि भी प्राप्त हो जाती 
है, क्योकि प्रार्थना से प्राप्त को हुई शक्ति जड नही है, वह एक चेतन-शक्ति 


( एथड ) 


हे 


है। भा्यत्तावाद के इस सच्चे रहत्य को समझते-समझाने की बड़ी 
जल्रत है। ईश्वर के सम्बन्ध में निर्मूल जाणाये वाँधकर विकुछ 
हो जादे के वाद लोग उससे खीझा करते हैं। इसे जास्तिकता की वदधि 
तो नही होवी; बल्कि विचार-आंति फैलती हैं। अतएव सच्ची औौर 
स्थायो आत्तिकद्ा प्राप्द करने के छिए ईइदरोय कर्न॑व्य के सम्बन्ध मे 
विवेक-सिद्ध घारणा बनाने को बड़ी आवश्यकता है। 
विलायद जाते तमय जहाड् में किसो दिन एक मुसलमान दव- 
युवक ने आयेना के बाद गांवी जी से इस उम्वन्ध से एक बच्छा प्रश्व किगग 
था। उसने पुछा था कि, “महात्मा जी, में आयेना के सम्बत्ध में सैद्धान्तिक 
विवेचन नही चाहता; में तो यह जानना चाहता हूँ कि प्रार्यना के फह- 
स्वरूप में आपको कुछ व्यक्तिगत अनुभव हुआ है या नहीं; यदि हुआा 
है तो छुछ वताइए। ' इस प्रष्त के उत्तर मे यांवी जी ने जो कुछ कहा उत्तका 
सारांश इतना हो है कि कठिताई जौर निराणा के समय शर्षदा करने 
से उन्हें घान्ति मिलती है। मालूम नही, प्रश्नकर्ता मुसछूमात नवयुवक 
को इस उत्तर से समाचान हुआ जबवा नहीं । यदि उसका मवोदीत अभि- 
आय यह रहा हो कि प्रार्थना को वदौरूत गाँबी जी कौन कौच-छी कठिनाइयों 
से बच गये या ईब्वर ने उन्हें कभी कोई चमत्कारिक घटता दिलाई 
था नही; तो हम कह त्तकते हे कि गांवी जी के उत्तरसे उत्ते कुछ भी संतोष 
न हुआ होगा। प्रार्यना से ईशवर-पराथियों को झान्ति तो कदाचित्‌ मिलती 
हो, पर इस वात का भूठा-सच्चा विश्वास उनके हृदव पर जागृत-सा हो 
जाता है कि हमने ईदवर से प्रार्थथा सच्चे दिल से की है, जब उह हमाते 
रक्षा करेगा और कठिनाइयो से हमारा उद्धार करेगा। इचो चाशा बौर 
विश्वास पर मनृप्य अपने कष्ठ के दिन किसो तरह काट लेने में सदप 
हो जाता है और उज्ज्वल भविष्य को क.पना में जन्त तक रहता हुढा 
अपने जीवन के दिन जाशावाद मे व्यतीत कर देंता है। परन्तु इतनी 
वात बिलकुल सच है कि इंइवर एक ऐसा निष्दुर और उदाचीन आग है 
कि वह किसो के सुल-दुख मे कुछ भी भी हस्तक्षेप नही करता। 


( ७६५ ) 


वह अपनी मस्ती में रहता है नादाँ, 
जिये या मरे कोई अपनो बला से। 
मनुष्य को अपने किये हुए कर्मो के शुभाशुभ परिणाम भोगने ही 
पडते है। न तो ईश्वर फिसी को सुख देता, न फिर उसे लोगो 
की तकलीफो से ही किसो तरह का सम्बन्ध हैं। वह तो केवल ससार- 
चक्र का चलानेवाला एक मंशीनमैन के समान हैँ। इस ससार-यन्त्र की 
छान-बोन कौजिए और अनुभव एवं त्तर्क के आवार पर यह निश्चय 
कीजिए कि किवर जाने से दवकर पिस जाने का भय है और किस ओर 
का मार्ग प्रशस्त और श्रेयस्कर है। अपने स्वय निश्चित पथ पर 
चलिए और अपना उद्धार आप ही कोजिए । 
उद्धरेदात्मनात्मान भात्मानमवसादयेत्‌, 
आत्मेव ह्यात्मनो बन्धुरात्मैव रिपुरात्मत । (गीता अध्याय 
६, इलोक ५) 
ईबवर न तो किसी का उद्धार करता हैं न फिर वह किसी 
को नरक हो में डाहृता है-- 
न कतृ त्व न कर्माणि लोकस्य सृजति प्रमु , 
न कर्मफलसयोग स्वभावस्तु प्रवतेंते । 
नादते कस्यचित्पाप न चैच सुकृत विभु, 
अज्ञानेनावृत ज्ञान तेन मुहान्ति जन्तव ॥ (गीता 
अध्याय ५, इलोक १४, १५) 
साराश यह कि मनुप्य स्वय ही अपने भाग्य का विधाता है। ऐसा 
समझकर उसे पुरुषार्थी होना चाहिए और किसी भी देवता अथवा 
ईदवर से सहायता की आज्ञा छोड देनी चाहिए । भक्‍तो ने ईद्वर के लिए 
'करुणा-सागर', दयासियु' तथा 'कृपानिधान! इत्यादिक विशेषणों का 
दुरुपयोग करके ईदवरीय कत्त॑व्य के सम्बन्ध में बडी गलतफहमी फैला 
दी हूँ । यदि वह केवल करुणा-सागर ही होता, तो ससारी प्राणियों 
की भयकर से भयकर और रोमाचकारी यन्त्रणाओ को कदापि नही देख 
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सकता। करुणा-निवान परमेदवर की सुध्टि में कोई दुखी हो न रहता । 
लेकिन वस्तु-त्थिति इसके. विलकुछ विपरोत दिलाई देती है। ससार भे 
दुखी प्राणियों को हो सख्या अभिक है। इस सू ट-व्यवस्था कौ देखकर 
यदि हम निरपेक्ष भाव से ईश्वरोय स्वभाव के सम्बन्ध मे कोई 
सिद्धान्त निकाले, तो हमें स्वीकार करना होगा कि इस जगत का रचने- 
चाला कुसुम से कौमल भछे ही न हो, परन्तु वह वज् से भी अजिक कठोर 
तो जहूर है। उसकी व्यवस्था मे कहगा, दया अथवा कृपा के लिए 
तिलमात्र भी गुजाइश नही है। प्रार्थेना के प्रेमियों को चाहिए कि वे इस 
निष्ठुर सत्य को ओर ध्याव दे और परमेदवर के सम्बन्ध मे उन्होने 
जो उद्भ्रान्त धारणा बनाली है उसका स्वेथा फरित्याग कर दें। 
राम भरोखषे बैठकर, सबका मृजरा लेय। 
जैसी ज़ाकी चाकरी, वैसा वाकों देय ॥ 
ध्यान रहे कि यहाँ पर 'चाकरी' शब्द पुरुषार्थ' के अर्थ में ही व्यवहृत 
डुआ है । 
कर्म प्रधान विश्व करि रांखा, 
जो जस करहि सो तस फल चाखा। 
;' (तुलसीदास) 
तभी तो उपर्युक्त जिज्ञासु बडे गम्भीर कटाक्ष के साथ अरश्ल 
करता है-- 
सारे मेरे कर्म तो, प्रभु का क्या उपकार 7” इस अपन के 
उत्तर में हमारा विवेक कहता है 'कुठ भी नहीं! परमेश्वर 
किसी का उपकार नहीं करता। वह एक हृदयहोव और निध्दुर 
निर्माणकर्ता हैं, इसके सिवाय कुछ भी नहीं। 
भिद्त्मापन! के कष्ट 
'सहात्मापन' एक नया शब्द है, भदेस भो है। फिर भी यहाँ ५९ ६मे 
यही उपयुक्त जेंचता हूँ । क्योकि इस प्रकरण में हम महापुरधों के उर्त 
कष्टो की चर्चा नही करना चाहते, जिस्हे सहकर वे महान्‌ होते है और 
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जिन्हें वे अपने सिद्धान्त की प्रेरणा पाकर सहा करते हूँ । ऐसे कष्ट 
तो महात्मा होने के लिए अनिवार्य हैं। यहाँ पर हम महात्माओ के 
उन कण्टो को चर्वा करना चाहते है जो उन्हें अपने ही श्रद्धालु भकतो से 
मिला करते है । इन्ही को हम 'महात्मापन' के कष्ट कहते है । ऐसे कथ्टो 
को देखकर ससार का सम फदार आदमो महात्मा होना तो पसन्द करेगा, 
पर महात्मा के नाम से मशहूर होना वह हरगिज्ञ न चाहेंगा। यह बात 
हम हिन्दुस्थान के सम्बन्ध में कह रहे है । पृथ्वी पर यही एक ऐसा देश है 
जहाँ लोग स्वार्थ से या प्रमार्थ से महात्माओ के पीछे मरते है । गावी जी 
का इस देश मे जो इतना व्यापक प्रभाव है, वह अविकाश में इसी कारण है 
कि वे महात्मा है और महात्मा के नाम से मशहूर भी है । लोकमान्य तिलक, 
देशबन्धु तथा लाजपतराय भी त्यागश्चीरू महात्मा थे। हिन्दुस्थान की 
जनता राजनैतिक नेता किस्ते कहते है, नही जानती। कुछ थोडे से पढे- 
लिखे लोग हो राजनैतिक नेतृत्व का महत्त्व समभते हैं। पर भारतीय 
जनता साबु-महात्माओ को आदर देना खूब जानती है । यह उसका 
प्रावीन सस्कार हूँ । यहो कारण हैँ कि वह गाधी जी के राष्ट्रीय कार्य क्रम 
को उतनी परवाह नही करती, जितना कि वह उनके दर्शन करने अथवा 
चरण छूने के लिए उत्कण्ठित रहती है। देहातो मे अथवा यात्रा करते 
समय उनके स्वागत के लिए स्टेशनों पर लोगो की जो अपार भीड 
दिखाई देती है, उसका अधिकाश केवल दर्शनार्थी होता है। बस एक 
बार महात्मा जी को सिर से पर तक देख लिया, मौका मिला तो चरण 
छू लिया और, कृतक॒त्य हो गये। यही कारण है कि कई प्रसगो 
पर सार्वजनिक सभाओं में तथा विशेषकर स्त्री-सभाओं में ऐसे अप्रिय 
नवसर आ जाते है कि लोगो का हत्ला ही नही बन्द होता । महात्मा जी 
को यदि पूरे समय तक नही, तो वहुत समय तक हल्ला सुनते हुए चुप 
बेठना पडता हैँ। हल्ला बन्द ही क्‍यों हो, लोग तो दर्शन करने आये है, 
वातबीत करते जाते है, गाथी जी की ओर देखते जाते है । दोनो बाते 
साथ-साथ निभ जाती है। चुप रहने की जरूरत ही कया ? 
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भहात्मा जी के लिए रेल-यात्रा के कष्ट और भी अविक होते है । 
दिन को प्रत्येक स्टेशन पर दर्शेनाथियों का समावान करना ही पढ़ता 
है, पर रात को भी जहाँ जहाँ गाडी खडी होती है, वहाँ लोग उनके डब्चे 
के नजदीक हो-हल्ला मचाते है, दर्शन के लिए बिलकुल अड जाते है । भीद 
और आराम छोडकर महात्मा जी को डब्बे से बाहर तिकछूकर खडा 
होना ही पड़ता हैं। इस तरह ९ बजे और ४ के बोच रात को 
यदि तीन-चार बार भी बाहर आना पड़ा, तो रात की 
सारी नींद ही खराब हो जाती है। निद्रा के अभाव का स्वास्थ्य 
पर बूरा परिणाम होता है, विशेषकर उस हालत में जब कि 
दिनभर काम करना पडता हो। फिर भी लोगो को इस बात की 
प्रवाह नही, वे तो दर्शन चाहते है, सो मिलना ही चाहिए। 
गांधी जी का स्वागत लोगो की श्रद्धालुता का एक भयकर प्रदर्शन 
है। एक बार रायपुर सी० पी० का स्वागत स्वयम्‌ इन पक्तियों के छेलक 
ने देखा है। उनकी गाडी के पहुँचतें ही व्यवस्था का सारा बाँध टूट गया । 
स्वागतकारिणी के सभ्य सदस्य बाकायदा स्वागत ही व कर सके। वे 
उत्कठित जन-समाज के प्रचड प्रवाह मे न जाने कहाँ के कहाँ डूबी हुई 
नौका के यात्रियों के समान बह गये। महात्मा जी की गाडी लोगों के 
बवडर में पड गई। यदि वह काफी मज़बूत न होती, तो लोगो कौ 
सम्मिलित शक्ति से दवकर बह चूर चूर हो जाती। जोशीले दर्शनार्थी 
गाडी के फुटबोर्ड पर खडे हो गये। अब भीतर हो घुसने को देर थी! 
साराश यह कि गावी जी का वह स्वागत-समारोह इतना बेकाबू हो गया 
कि बडी मुश्किल से गुजरा । महात्मा जी दबने से बाछू-बालू बच गये । 
ऐसा ही एक पसग हमने सन्‌ १९२० के नाग्रपुर-का््रेस में देखा था | 
स्वयसेवको का बाँच टूट चुका था। समाभवन के बाहर एकत्रित जन- 
समुदाय मे गाधी जी अरक्षित और निहत्ये रह गये थे। भीड उन पर 
टूट रही थी। गावी जी पीछे हटते जाते थे। बोच बीच मे लोग उनके पैर 
भी श्रद्धापूर्वक पकड लेते थे। इसलिए उन्का चलना भी मुहिकल था। 
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वे लोगो से दीनतापूर्वक यह कहते हुए पीछे हटते जाते थे कि “भाई, आप 
लोग ऐसा न करे, मेरी तवीअत घव रानी हूँ ।' हटते हटते देवयोग से उन्हें 
एक पास ही पडा हुआ वेंच मिल गया । उसी पर खडे होकर महात्मा जी 
ने अपनी रक्षा की, दवने से वच गये। सार्वजनिक श्रद्धा का वह अतिरेक 
' श्रद्धापात्र को कुचछ डालनेवाला था ! 
लोगो के स्वागत-भाव को सनतोप देने के छिए घटो तक घृप और गर्द 
में धोरे णीरे चलना आसान वात नहीं है । ऐसा स्वागत हम सरोखे किसी 
सावारग मनुप्य का यदि किया जावे, तो एक ही स्वागत मे वस ढीले 
पद्द जाये और फिर वैसे स्वागत की इच्छा ही न रह जावे । गानी जी के 
समान महात्मा को विरोधियों की भूलो पर चहने के लिए तैयार तो 
रहना हो पचइता हैँ पर भकतो की अमर्यादित श्रद्धा का शिकार भी होना 
पडता हूँ। श्रद्धा का शिकार | कैसी विचित्र शब्द-योजना हैँ | पर वात 
विलकुछ ठीक है । 
महात्मा जी अपने जीवन मे सार्वजनिक श्रद्धा के शिकार है। उनकी 
लोक-प्रियता उन्हें कई अवसरों पर बडे कप्ट में डाल चुको है। ऐसी अनाव- 
सेयक तकलीफो को वरदादत करना भी एक महत्ता का काम है। जिनका 
हृदय उदार है, वे जन-समाज को अन्ब-श्रद्धा को नापसन्द करते हुए भी 
उसके दुष्परिण्गम रुपचाप सह लेते है। महात्मापत के शारीरिक क॒प्ठों 
के सिवाय उन्हे मानसिक बेचैनी भी वहत भोगनी पडती है। जिला बोर्ड 
अथवा म्युनिसिपैलटी के मान-पत्रो मे मतकूव की बात न कहकर लोग 
मनमानी उनको प्रच्सा किया करते हे और उन्हे रुपचाप बैठे बैठे सुनना 
भी पडता है। आत्म-प्रशसा का चाहे कोई कैसा भी प्रेमी हो, वार वार अपनी 
तारीफ सुनकर वह्‌ ऊब जायगा। सभवत उसे सकोच भी होने छगे। 
फिर अपनी प्रणसा वार वार सुनकर महात्मा जी के समान विनय- 
थील और विनम्र आदमी को कैसो सन स्थिति होती होगी-- 
कर्पनाशीरऊ पाठक सहज हो अनुमान कर सकते है। कईवार तो वे 


मान-पत्रो के प्रणसातिरेक से घबराकर अपने उत्तर में यह स्पप्ट 
फा० ४९२ 


( ७७० ) 


कर चुके है कि ऐसे प्रसगो पर केवछ मतलब को बात करनी चाहिए, 
व्यर्थ की बडाई से कोई छाम नहीं। फिर भी लोगों की बेढगी स्वागत- 
"विधि ज्यों की त्यो बनी है। उन्हे अपनी तारीफ अपने कानों 
सुननी ही पडती है। गाधी जी को अपने भावुक भक्तों को ओर 
से जितना कष्ट मिलता है, उत्तना कवाचित्‌ विरोधियों से नहीं। यवि ' 
विपक्षी उनके उपदेशो की ओर दुलेक्ष्य करे अथवा उनका विरोव करे तो 
यह एक बिलकुल स्वाभाविक बात हैं। इससे उपवेशक को किसी तरह 
का मानसिक कथ्ट नही होता, परच्तु अपने ही भक्तो को अपनो शिक्षा- 
दीक्षा के विरुद्ध आचरण करते देखकर गराधी जी को जो मानसिक 
सताप होता है, उसे वे ही जानते है। इसी आदह्ाय को उन्होने एक 
प्रसग पर यह कहकर प्रकट किया था कि में अपने अनुगामियों से 
जितना डरता हूँ, उतना किसी से भी नही ।. »«» 

ध्यान रहे कि उपर्युक्त बाते हमने"अपने समान सर्वे-साधारण मनुध्य 
की दृष्टि से ही लिखी है। पर महापुरुषों का दृष्टिकोग कुछ और होता 
है। जो अपनी सिद्धान्त-रक्षा के छिए बडी से वडी कीमत चुकाने के लिए 
तैयार रहते है, उन्हे श्रद्धालु मक्तो की मूश्ेतापूर्वेक पैदा की हुई तकलीफे 
नही व्यापती । अपने स्वभाव-सिद्ध औदार्य का आश्रय लेकर वे महात्मा- 
प्रन के कष्ट हँसते-हँचते फेल जाते है । 


अध्याय २४५ 


“हिन्द-स्वराज 


गावी जी ने हिन्द-स्वराज' नाम को एक छोटी-सो पुस्तक लिखी हैं । 
इसे प्रकाशित हुए करोव सत्ताईस वर्ष हो चुके है। तब से आज तक इसके 
कई सस्करण निकल चुके है और इसके प्रचार से महात्मा जी को बहुत 
सतोष हुआ हूँ। यथार्थ में उनकी आत्मकथा' के ब्राद महत्त्व 
को दृष्टि से इस पुस्तक का नवर दूसरा आता हूैँ। इसे यदि हम 
गावीवादियों की बाइविल ऊहे, तो कुछ भी अत्यूवेत न होगी, क्योकि इस 
छोटो-सी पुस्तक में महात्मा जी का मानस-चित्र सपुर्भंहप से अकित है ! इसे 
एक वार ध्यानपूर्वक पढ जाने वाले की सम कर में लेखक के विचार एव दृष्टि- 
कोण का साराश अच्छी तरह आ जाता है। 'हिन्द-स्वराज' में गाणीवाद 
की निचोड है और रूसी विचारक टॉत्सटॉय का पूर्ण प्रतिविम्ब दृष्टियोचर 
होता हैं। अतएवं विचार-मौलिकता की दृष्टि प्ले इस पुस्तक का कोई 
विभेप महत्त्व नही है। इसमे कई वातें ऐसी डै, जो विलकुछ निर्विवाद है; 
कुछ ऐसी है जो मनव-चिन्तन के योग्य है और +ई विचार ऐसे भी हे जिनमे 
मतभेद एवं विचार-बैमनस्य की पूरी गुजाइश है । पुस्तक बीस अध्यायों 
में विभकत हैं और प्रइतोच्तर के रूप मे लिखी गई है। प्रश्नकर्ता है, एक 
पाठक और उत्तरदाता है, सपादक । प्रइन करनेवाला कोई हिन्दुस्थानी 
नौजवान है जो ऋ्रातिकारियो के प्रतिनिधि की हैसियत से बाते करता है। 
उसको समाधानकारक उत्तर देनेवाले सपादक स्वय गाधी जी है। इस 
पुस्तक मे जितने सवाल-जबाव है, वे यथार्थ मे दो ऋतिकारियो के 
बीच हुए हे। एक हिंसात्मक प्रयत्नो पर विश्वास करनेवाला राजनेतिक 
ऋतिकारी है, तो दूसरा अहिंसापूर्ण पद्धति से वत्तेमान जडवादी सभ्यता 
७७१ 


( ७७२ ) 


को छिन्नमूछ करके सामाजिक व्यवस्था मे पुर्ण परिवत्तेन करनेवाली 
विचार-क्राति का समर्थक हूँ। दीनो दो &हिरे (फ्रिशरा॥०७8) के 
विचारक है, इस कारण मध्य-विन्दु दीनो से छूट गया है। इस प्रकरण 
मे हम मध्यवर्त्ती आलोचक की हँसियत से दोनो ऋातिकारियों के 
सिद्धान्तो की सक्षिप्त मीमासा करने का प्रयत्न करेंगे। 

इस पुस्तक का पहला अध्याय काग्रेस और उसके पूर्वकालीव कर्णधारो 
के सम्बन्ध मे लिखा गया है। वत्तंमान के अवीर और क्रातिकारी नव- 
युवकों के मत मे पूर्वेकाल के 'प्राथनावादी' नेताओ के प्रति अभ्रद्धा उत्पन्न 
है| गई है। लोगो को इस युग को राजनैतिक जाप्रति के प्रकाश में पुराने 
नेताओ का चित्र कुछ धु धला-सा दिखाई देता है। इस कारण नये जमाने 
के नौजवान पुराने तरम प्रकृति के नेताओं की अकत्तर कडी आलोचना 
किया करते है । इस अध्याय में महात्मा जी ने इस नवीन मनोवृत्ति में 
सशोपन करने का प्रयत्न किया है। सपादक के रूप में उन्होने दादाभाई 
नौरोजी, हथूम, विलियम वेडरवर्न, प्रोफेसर गोखले तथा बदरुद्दीन तय्यव 
जी के प्रति अपनी श्रद्धा-मावन्ता प्रदर्शित को है! महात्मा जी और इन 
लोगो के वोच सिद्धान्त-भेद इतना अधिक है कि यदि गोख़ले और तय्यव 
जी सरीखे लोग आज मौजूद होते, तो गावी-आन्दोछून के सभामचर पर वे 
भूलकर भी पैर न रखते। इस वात पर किसी को कुछ भी सदेह नही 
होना चाहिए। इस विचार-बैमनस्यथ के कारण कोई यहन सम भें कि 
गाधी जी के मन में उनके प्रति किसी तरह को अनास्था या अपूज्य 
बुद्धि है। इसी वात का खुलासा करने का प्रयत्न महात्मा जी ने परोन 
हूप से इस अध्याय में किया है । नाम तो चार-पाँच के लिखें गये हैं, पर 
दादाभाई नौरोजी और गोखले की प्रशसा कुछ विस्तारकेसाथ की गई 
हैं। दादाभाई नौरोजी के सम्बन्ध मे गराधी जी ने जो सदुभावना प्रकट 
की है, उस पर किसो को कुछ भी आपत्ति नही हो सकती, वह सर्वथा उचित 
है । परन्तु विचार प्रकट क रने की गैली में ऐसी वाते कुछ जरूर है, जिन पर 
कुछ टीका-टिप्पणी की जा सकती है । गावी जी लिखते है -- 


( छछई ) 


“वे आदरणीय दादाभाई नौरोजी ही थे, जिन्होने हमे यह सुभाया 
कि अँगरेज लोगो ने हमारे जिस्म और जिन्दगी का सारा खून चूस लिया 
है। क्‍या हर्ज है अगर उनका विच्वास अभी भो अँगरेजों पर 
बना हुआ हैं ?” 


हर्जे तो जरूर है! यदि हर्ज नही तो ताज्जुव को वात नो जरूर है 
कि जो आदमी औरो को यह सुझावे कि अँगरेजो ने हिन्दुस्थान का रक्त 
पान किया हूँ, वही आदमी फिर जँगरेजों की नेंकचलनी पर विव्वास 
भी करे | जो आदमी रहस्योद्घाटन के द्वार परदा फाहिश करके अँगरेजो 
के प्रति जन-समाज में अविश्वास उत्पन्न करे, वही मन्वय बढ़े मे बड़ा 
विश्वासी बना रहे | इसमें सदेह नहीं कि पूर्वकालोन नेताओं ने हमारे 
राष्ट्रीय उत्थान में सोपान-परम्परा का काम किया है। उन्ही को बदौी- 
लत आज हम इस उँचाई पर विद्यमान है । अतएव उनके प्रति हमे अपनी 
कृतज्ञता प्रकट करनी चाहिए। निसेनी की उपमा उपयूवत हैँ । परन्तु 
शिक्षक और विद्यार्यी को उत्प्रेक्षा के साथ गायी जी ने जो कुछ लिखा 
है, उसके सम्बन्ध में हमें कुछ कहना है । जो विद्यार्यी अपने जिक्षक से 
ज्ञान प्राप्त करके उसमे कुछ और भी अधिक जोड छेता है, वह थजिक्षक 
से अधिक वृद्धिमानू तो जहर हो जाता है। पट इसका मतलब 
यह नही कि विशेष बृढ्धितता के कारण वह अपने शिक्षक का 
पूर्वेबत्‌ आदर न करे। 


प्रोफेसर गोख ले एक विद्वान्‌ देश-भकक्‍त थे , इसमें सदेह नही । परन्तु 
उनके लिए भारतीय राष्ट्रीयता के माता-पिता! (?&/७7४७) की 
उपाधि अथवा उपमा उपयुक्त नही जेचती । उनके कई समकालीन और 
पूर्वकालोन नेता ऐसे है, जो इस उपमा के अभिक योग्य हो सकते है। 
गोखले देश-भक्त जरूर थे, पर उससे अधिक बढकर अर्थ-शास्त्री विद्वान 
थ। परन्तु अपनी देशभक्ति की बलिवेदी पर प्राणो की वाजी लगानेवाले 
देशभक्‍तो में उनकी गणना नहीं की जा सकती। ऐसे लोगो में लोक- 


( “७७४ )) 


भान्‍्य थे, छाछा जी थे और भी कई थे। नरम औौर गरम दलो के 
पौरुष-वलू में यही तो भेद रहा है । 
वंग-भंग 
दूसरे अध्याय में गाधी जी ने हमारी राष्ट्रीय जाग्रति के इतिहास 
में धगभग' का महत्त्त बतलाया हैँ। उनकी सम्मति में वह एक ऐसी 
घटना है, जिसने वगाल के नही, वल्कि ब्रिठिश साअज्य के ही दो दुकडे 
कर दिये । उसी दिन से हिन्दुस्थान के नीजवानो भौर बडे-बूढो में भी स्वतत- 
न्वता के लिए एक नई उत्तेजना पैदा हुई। विभाग तो बंगाल का हुआ, 
पर भूक १ के समान उसका धनका दूसरे प्रान्तो पर भी खूब पडा। सारे 
देश में बसन्तोप की एक वडी-सी लहर ठौड गई । स्वदेशी भावना का जन्म 
हुआ। आज विचार-दृष्टि से और उसी अंश में प्रचार-दुष्टि से भी वह 
भावना बहुत प्रौढ हो चुकी है। परन्तु उसका जन्म उस खाई में हुआ, जो 
बंगाल को बोच से तरागने में वन गई थी । काटा गया वगाछ, और बह 
जुड भी गया, पर ब्रिटिश स्टीमर मे उस दिन जो सूराख पड गई, वह 
बढती ही गई । आज वह वढकर वहुत वडी हो गई है 
नरम और गरम दल के नेताओ के वीच विचा २-वैमनस्य पर खेद प्रकट 

करते हुए महात्मा जी ने इस अध्याय का अन्त किया हैँ। जन-समाज में 
दो तरह के लोग हमेशा से रहते आये है। कुछ ठट्ठें दिछ से विचार 
करनेवाले वुद्धिवादी ऐसे होते है, जो विचारपूर्वक साववानी के साथ अपने 

प्राणो को विशेष खतरे मे न डालते हुए घीरे घीरे अग्रसर होने के पक्षपाती 

होते हैं। कई हृव्य-शाली लोग ऐमे भी होते है, जो अपने आदर के 
भतवाले होकर बेचेंन हो जाते है और उसके लिए अपने प्रायों का भी 

मोह छोड़ देते है। ऐमे दो तरह के लोगो की खीचातानी में ही जन- 

समाज का कल्याण हैं। दोनो अक्तियो के समन्वय मे ही सामाजिक 

प्रगति सभव है । जन-समाज को ऐसे लोगो की वहुत जरूरत है जो उसे 

“हिर्भय होकर अग्रसर होने की उत्तेजना दे और ऐसे लोग भी चाहिए जो 

उसे सावधान रहने की सलाह देंते रहें । 


( ७७५ ) 


स्वराज-व्यवस्था कैसी हो १ 

तीसरे अध्याय में सावंजनिक असन्तोष पर अपने विचार प्रकट करके 
चौथे मे गावी जी ने इस बात पर प्रकाश डालने का प्रयत्न किया है कि 
स्वराज किप्ते कहना चाहिए। पुस्तक की भूमिका में महात्मा जी ने इस 
बात का स्पप्टीकरण कर दिया है कि यद्यपि मेरा स्वराज-सम्वन्धी आदर्श 
कुछ और है, तथापि लोगो को सम्मिलित इच्छा के अनुसार में प्रजातन्त्र 
स्व॒राज (एश्गीव्णाशाआए 59७7 ) प्राप्त करने के लिए प्रयत्नवान्‌ 
हैँ। वे इस अध्याय के प्रारम्भ हो में कहते है कि हिन्दुस्थान के लोग स्वराज 
प्राप्त करने के लिए अथीर हो रहे है, परन्तु अभीप्ट स्वराज का रूप 
क्या होगा, इस सम्बन्ध में हम लोगो का कोई भी निश्चित मत नही हूँ । 
आमतौर पर लोगो की यह धारणा है कि इस देश से अगरेजो को निकाल 
बाहर करने पर हमे स्वराज प्राप्त हो जावेगा। परन्तु इसका परिणाम 
क्या होगा, इस वात पर वे विचार नही करते । 

प्रदन-कर्त्ता पाठक को राय है कि अँगरेजो के चले जाने के बाद हम 
उनकी बनाई हुई योजना एव शासन-प्रणालो पर अपना अधिकार कर 
लेगे और उसी के अनुसार हम अपना राज आप ही चलावेगे। परन्तु 
सपादक महाशय (गाथी जी) को यह राय मजूर नहीं। वे कहते 
है कि शेर को निकालकर उसके हिंसक स्वभाव का अनुकरण करना 
कोई बुद्धिमानो का काम नहीं है। यदि हम अँगरेजो को निकाल दें 
और उनकी शासन-पद्धति को ज्यो को त्यो स्वोकार कर ले तो इससे हमें 
कोई विशेष लाभ न होगा। यथार्थ स्वराज की प्राप्ति तो हमे अँगरेज़ो 
के वहिप्कार से नही, उनको शासन-प्रणालों के परित्याग से होगो। 

इस उत्तर पर पाठक फिर प्रइन क रता है कि क्या आपको अँगरेज़ो 
की प्रजातन्त्र शासन-पद्धति (?्ीशारथा87ए (४0ए७एए॥७7४४) 
पसन्द नही है ? इसके उत्तर मे गाषी जी जो कुछ कहते हूँ वह यथार्थ 
में कई लोगो के सन में विस्मय के भाव उत्पन्न करेगा। ध्यान रहे कि 
प्रारम्भिक वक्तव्य में उन्होने प्रजातन्त्र शासन को अपने राजनैतिक 


ने जय 


( ७७६ ) 


थान्दोलन का लब्य तो ज़रूर माना है, परन्तु साथ साथ यह भी कह दिया 
है कि लोगो के इच्छानुसार ही मैने उसे अपना लक्ष्य बनाया है। इसका 
स्पप्ट आज्यय यह निकछता है कि स्वय ग्राधी जी को पालिमेट का राज 
वाछनीय प्रतीत नहीं होता। ब्रिटिश पालिमेट के लिए उन्होने दो 
उपमाये चुनकर दी है। अँगरेजो की यह सस्‍्या जिसे प्रजातन्थ की 
जननी (४०. ० एशलाश्याध्यांड ) होने का नाज है, महात्मा जी 
की नजर मे एक बाँक औरत और वेश्या के समान प्रतीत होती है । 
बेंदया के समान वह इसलिए हैँ कि वह किसी व्यक्तिविशेष की धर्म-पत्नी 
होकर नही रहती । जो मन्‍्ची जिस समय आया, उसी के जाश्षय में 
वह रहा करती हैँ । इस कारण उसकी निश्चित नीति-रीति कुछ भी नहीं 
रहती। गणिका के समान वह अपना रुप्न-रम हमेशा बदलती रहती है। 
स्वय होकर उसने अभी तक लोगो का एक भी उपकार नही किया, 
इसलिए वह बध्या के समान है । गाधी जी को यह भी शिकायत है कि 
उसके सदस्य अविकाश मे कपटी और स्वार्थी हुआ करते है। इसलिए 
अपने क्षासन-काल मे वे सार्वजनिक हित की. अपेक्षा अपने स्वाये-साधन 
की ओर अधिक ध्यान देते है। महात्मा जी का यह भी आशक्षेप है कि 
पालिमेट के सदस्य आँखे बन्द करके अपने दल का साथ देते हे और जो 
कोई अपना स्वतस्त्र मत देने का साहस करता है, वह बदनाम होता है ! 
इन आक्षेपों के बाद गाबी जी कुछ ऐसो वात कह जाते है 
जो अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है, क्योंकि उसमे उनके स्व॒राज-सम्बन्धी 
आन्तरिक विचारो की कुछ फलक दिखाई देती है । वे लिखते है -- 
४78 (8 काणालए बाते गरारढ प्ग्रा०. ए2»टते. 99 6 
एए॥४ए67४ जढा8 ढगक्ा#ंलते ६0 8 ई०७ 80०व. ग्राका, 0 
इक्राष्ठाहा प्रात) अणगाँव 96 0००फ्‌आमए ००89 & ग्रााथी 
काका एड्स, 6. ?8पाब्याशा।. 38 भगफए » 
6080ए #0ए 6/ 66 गद्कंशणा, 
याने ज़िटिश पालिमेट जितने समय और घन का अपव्यय किया 
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करती है, वह यदि कुछ थोड़े से भछे आदमियो के सुपुर्द कर दिया जाता, 
तो अंगरेज़ो की प्रतिष्ठा और योग्यत्ता आज तक बहुत ऊँची हो गई 
होती। पालिमेट क्या है, एक वेजकीमती खिलौना है | 

भावी जी के इस विचार पर कई लोगों को आश्चर्य होगा। प्रतीत 
होता हैं कि वे पालिमेंट के मन्‍्त्री तथा उसके सदस्यों को हीनता से 
ही असन्तुष्ट नही है; उन्हें पालिमेट को शासन-पद्धति भी मजर नही 
है। अपने पूर्व-परिचित अनुभव के आवार पर वत्तमान ससार का 
सभ्य और शिक्षित जन-समाज प्रजातन्त्र को सर्वोत्तम भासन-प्रणाली 
समभता हैं। एक या कुछ थोडे से लोगो की प्रभुता उसे पल भर के लिए 
भी सहन नहीं हो सकनी। लोगो ने एकच्छत्न-शासन ()४0गक'०9) 
का सबसे पहले अनुभव किया। उसके कई दुष्परिणाम देखे । तत्पण्चात्‌ 
राज-सता को कु७ थोड़े से लोगो (0॥82८7०) के हाथ सौपकर 
भी देखा। समाज का कल्याण-सपादन उसमे भी न हो सका। सभी ने 
अपनी प्रभुता का दुएपयोग ही किया । अब प्रजातन्त्र को बारो है। इस 
बहुमत-सचालित शासन-प्रणालों के समर्थन में सबसे प्रवछ दलील दी 
जा सकती हैं और वह यह है । ऑवयिकाश लोगो का अविक सुख-सपादन 
करना ही नोति-शात्त्र (॥%॥705) का उद्देश्य है। अतएव जिन 
साधनो से अविकाश लोगो का अधिक सुख-सपादन हो सकता है, उनका 
निर्णेयाबिकार अविक लोगो (बहुमत) को हो औचित्य-पूर्वक दिया जा 
सकता है, एक या कुछ थोडे से लोगो को नही; फिर चाहे वे कितने 
भा अच्छे हो। प्रजातन्त्र के समर्थन मे दी हुई यह दलौछ विलकुछ 
अकाटथ है, इसमे हमे सन्देह नही । 

अब रही उसकी ख्राभियो को चर्चा। महात्मा जी ने वर्तमान के 
भजातन्त्र मे जो दोप दिखाये है, वे अधिकाश में जरूर पाये जाते 
हैं, इस बात पर भी हमें सन्देह नहीं है। शासन-अणाली चाहे कसी भी 
अच्छी हो, यदि उसके सचालक बुरे हुए तो उसका परिणाम बुरा 


ड़ 


ही होता है।वत्तमान प्रजातत्त्र के सचालक और सूत्रधार पुंजीपति 
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और उनके मुखबिर लोग हो है । पूजीवालो को स्वार्थ-दृष्टि बहुत 
गिरी हुई होती है। इसलिए उन्होने प्रजातन्त्र का अपने स्वार्थ 
के लिए हर तरह से दुरुपयोग हो किया हूँ । इस बात का अनुभव 
अब जन-सभाज को हो चुका हैँ। सार्वजनिक असल्तोष की इस प्रेरणा 
ने ही साम्यवाद को जन्म दिया है। साम्यवादियों का मत है कि शासन- 
व्यवस्था ऐसो हो कि उसके अल्दर पूजी कुछ थोडे से हाथी में 
एकत्रित न होने पावे, किसो का किसो पर अनुचित प्रभाव में 
पडने पावे और बहुमत से चुने हुए जत-समाज के सच्चे हित॑पो 
ही प्रजातल्त्र के सचाकक हो। यदि भविप्य मे ऐसी व्यवस्था 
स्थापित हो गई---और हो सकती है--तो पू'जीवाद से मुक्त होकर 
चत्तेमान का प्रजातन्त्र शासन सामाजिक उत्कर्ष का सर्वोत्तम सावन 
सिद्ध होगा, इसमें किसो को कुछ भी सन्‍्देह नहीं होता चाहिए । 
प्रगतिमान्‌ राजनैतिक विचारकी का यही निश्चित मत भो है। 

समाज-शासन के सचालछन के किए महात्मा जी कुछ थोडे से 
भछे आदमियो' को योग्य समझते है, परन्तु भलमनसाहत की यथार्थ 
भापतौल करने का सच्चा सान-दंड क्या होगा, किस प्रकार उत्तकी 
निश्चय हो सकेगा और कौन निर्णय करेया, इन बातो पर गाषी जी 
ने कुछ भी प्रकाश नही डाला है। काम कठिन भी है। पर इसमें 
तो सन्देह नहीं कि महात्मा जी प्रजातन्त्र के प्रेमी नहो है। सच 
पूछा जाय तो वे किसो भी तल्त्र के प्रेमी नहीं है। जो आदमी 
झासनमात्र का विरोधी (80%ए०४५६) हो, वह शासव की किसी 
प्रणाली को क््योकर पसन्द करे? सभवत कुछ लोग ऐसा भी 
कहें कि ऐसे शासन-विरोवी आदक्षैचादी से हेस अपनी व्यावहारिक 
राजनीति में कुछ भी सहायता नहीं या सकते। ऐसा कहते वालो 
को समुचित उत्तर देना जरा भ्ुश्किक्त का कास है) 

गांधी जी की विचार-सरणी को ओर पाठकों का ध्यान हम 
फिर से आकृष्ट करना चाहते है। सबसे पहले तो उत्होंने इस 


| 
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बात को स्वीकार किया कि स्वराज के लिए हम अधीर तो हैं, 
पर स्वराज का स्वरूप-निर्गय अभी तक हम लोग नही कर पाये है । 
इसके बाद उन्होने यह कहा कि हिन्दुस्थान से भंगरेज लोगो को 
निकारू वाहर करने का कोई महत्त्व नही है, क्योंकि प्रश्न हूँ 
उनको स्थापत की हुई प्रणाली का। यदि वह बनी रही, तो हम 
अँगरेजो को बहिष्कृत करके भी स्वराज प्राप्त नही कर सकते | इस 
पर प्र्व हुआ कि क्या आपको--अँगरेजो की प्रजातन्त्र शासन-प्रणाली 
पसन्द नही है ? इसके उत्तर में गाथी जी ने ब्रिटिश पालिमट की 
बुराइयाँ बतलछाई । इसके सचालक मन्त्रियों की तथा सहायक 
सदस्यो को स्वार्थी मनोवृत्तियों का भेदोद्घाटन किया और अस्त मे 
समाचार-पत्रो की कुठाई और लोकमत की चचलछता का चित्र 
खीचा | पश्चिमी जन-समाज के स्वभाव में ये सब बुराइयाँ 


वयोकर और कहाँ से आई ? महात्मा जी के मतानूसार इस प्रइन 
का उत्तर है वत्तमान सभ्यता " 


वच्तसान सभ्यता 


इस कारण छठवे अध्याय का विचारणीय विषय है सभ्यता।' 
गावी जी कहते है कि वत्त मान का सभ्य आदमी अपनी सभ्यता की 
बुराइयो को स्वभावत नहीं देख सकता। स्वप्न देखनेवाला मनुप्य 
स्वप्तवस्था को सच ही समभता है । इस सभ्यता की मौलिक बुराई 
यह है कि उससे रेंगा हुआ आदमों शारीरिक सुख-श्रेय को हो 
जीवन का उद्देश्र मानता है। इस भौतिक सुखोपभोग को इच्छा 
से प्रेरत होकर हो वह बडे बडे सुसज्जित महलो की रचना 
करता हैँ, महीन से महौन और मुलायम कपडे पहनता है । पर उसको 
मनोवृत्ति वही पुरानी बनी हुई है। पहले वृक्षों को छाल या चमडा पहन- 
कर तीर-कमान याभाला लिये हुए वह फिरा करता था। आजकल 
वह पतलून पहने और पिस्तौल छिपाये हुए चलता हैँ । ऊपरी रहन- 
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सहन और सजधज में जहर परिवर्तन हुआ है, पर आदमी वही जंगली 
है। उसकी वही पुरानों बर्बेरता प्रच्छन्न रूप से उसके स्वभाव मे 
अब भी बनी हुई हूँ । 

“पहुले योरप मे लोग अपने हाथो से ही हल चछाते थे, पर आज 
आप के यन्‍्नरों से एक ही आदमी कई बीघे जमोन बात की बात में जोत 
डाछता है । इस तरह कई लोगो का पेट काटकर वह बहुत-सा पैसा 
कमा लेता हैं। यह आजकल की सभ्यता मानरों जाती है। पहुले 
बहुत थोड़े से लोग देस-पॉच हो ग्रन्थ लिला करते थे और 
वे उच्च कोटि के होते थे। अब छपाई-सफाई के जमाने में 
जिसका जी चाहता है वही कुछ लिखकर छपा लेता है और इस 
तरह उसका प्रचार करके लोगो के हृदय और बुद्धि को कलुषित 
कर देता है। पहले जमाने में लोग बैलगाडियो पर धीरे छीरे बात्रा 
किया करते थे और अड वे हवा में मोलों तक मिनट भर में उडकेर 
चले जाते है। यह व्यवस्था सम्यता की पराकाब्ठा मान्री जाती 
है। लोगो का कहना है कि आगे चलकर हमे अपने हायपैर 
से काम करने की आवश्यकता ने होगो। जरा-सा बदन दवावा 
पके भोजन सामते आ गया। इूसरा वटन दबाया कि पहनने के 
लिए कपडे सामने आये और तीसरे बटन के दवाते ही मोटर 
दरवाजे पर हाजिर हो! जायगी। लोगो के मतानुसार सभ्यता को बह 
आदशे व्यवस्था होगी। 

“पहले लोग अपने शरीर की ताकत से लडते थे। अब एक आदमो 
मैशीनगन के पीछे छिपकर हजारों आदमियो के प्राण के छेता है। पहले 
लोग डलो हवा में स्वेच्छापूवक काम किया करते थे। अव उन्हें मजबूरत 
लाखो की तादाद मे खानों के या का रखानों के भीतर नदी हेवी में बन्द 
रहकर काम करना पडता है। पूजीपतियो के स्वार्थ के लिए उन्हें 
जातो को जोखिम मे डालकर काम करना पडता है। पहले लोग शारीरिक 
बल-प्रयोग-पूर्वक गुलाम बनाये जाते थे, पर आजकल वही काम पे के 
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प्रतोभन से किया जाता है। आजकल ऐसा ऐसी वामारियाँ फंल गई हैँ 
जिनकी कव्पता भी पहले के लोगों को नहीं थी । इसी कारण आज 
हमें डाक्टरों को एक बडी फौजन-्सो दिल्लाई देती है जो हमेशा व्याधियों 
को दूर करने के उपाय सोचा करती है । अस्पत्तालो की सख्या इस कारग 
वहुत उढ गई है। पहले वहत मुश्किल कौर खर्च से किसो खास आदमी 
को भेजकर ही हम अपना समाचार एक दूसरे को भेज सकते थे । आज वो 
सभ्यता-निर्मित व्यवस्था ऐसो है कि हम तीन पैसे के पोस्टकार्ड में फिसी 
को भी गाली लिख कर भेज सकते हे । यह सहो हूँ कि हम उसी तरह 
धन्यवाद भी आसानो के साथ भेज सकते है। पहले लोग अपने घरो' 
में भोजन पकाकर दिन-रात में सिर्फ दो या तीन वार खाया करते थे । 
अब तो होटलों मे हर दो घटो में लोग अच्छे अच्छे माल उडाते है, उन्हें 
दूसरे कामो के लिए कोई फुरसत हो नहीं। में अब अधिक क्या कहूँ। 
यही आजकल को सभ्यता है। इसी की लोग गज्रदमसा करते है । 
जो उसकी बराइवॉ वतलावे, वह मर्खे और नालायक माना जाता हैं ।” 

“इस सभ्यता में ध्यमिक शिक्षा को कुछ भी गुजाइग नही है । यथार्थ 
में यह अथर्म का रप हो है। इसके चयुल में जो लोग फेस गये है. 
वे अद्ध-विक्षिप्त-ले हो रहे है। न तो उनमे साहस है, न फिर 
शारीरिक जक्ति ही रह गईं हैँ। नशे के ज़रिये वे कुछ थोडी-सी 
ताकत बनाये रखते है। गृहस्थी को रानी स्त्रियों सडको पर फिरा 
करती है, या कछू-का रखानों मे मजदूरी करती हूँ । उनकी दशा वडी 
दयनीय हो रही है।” 

यह सभ्यता जाप ही आप नप्ट होनेवालो हूँ, ज़रा घैये को जरूरत 

है। इसी सभ्यता के युग को हिन्दु-धर्म मे कलियुग कहते है। अगरेज- 
जाति इसके दुप्परिणामो से जर्गरित हो रही है । इसका सर्वथा परित्याग 
ही श्रेयस्कर सिद्ध होगा | पालिमेट यथाथे मे दासत्वं के प्रवत्तेक हे। यांदि 
इन बातो पर आप ग्रम्भीरतापूर्वक विचार करेगे तो मुझे सहमत 
होने में आपको कुछ भी कठिनाई प्रतोत न होगी ।” 
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महात्मा जी के वर्तमान सम्यता-सम्वन्धी विचारों का यही साराण 
है। मननशील पाठक उस पर मनोनिवेदरपूर्वक व्रिचार करें। 
छठवें अध्याय में वर्तमान सभ्यता पर कटाक्ष करते हुए गाधी जी ने 
सातवें अब्याय में इस वात पर विचार किया है कि हिन्दुस्थान हमारे 
हाथो से क्यो और क्रिस तरह छूट गया। यदि अगरेज़ो को सभ्यता 
इतनी निकृप्ट कौर निकर्म्मी हैँ तो क्रिर उन्होंने इतना बढ़ा साम्राज्य 
ऋमस तैयार किया ? इस अ्त्त के उत्तर में महात्मा जी कहते है कि इस 
ठेश पर अँयरेजो का माविपत्य उनका शवितिमत्ता के कारण नही, दरन्‌ 
हमारी कमजोसीे के कारण स्थापित हुआ हैं। कम्पनी बहादुर को 
बहादुर किसने वनाया ? वे यहाँ पर अपना राज्य स्थापित करने को 
इच्छा ये ती आये हा ने थे। उनके सिक्कों को ओर किसने लोग 
की दृष्टि मे देखा ? किसने उनके सामान खरीदे? उन्हें रहने-वसने 
तथा रोजगार करने के छिए किसने अनेक सुवित्रार्ये दी ? कहता 
ने होगा, यह सब हमी लोगो ने किया। हमार राज-्महराजें आपस 
में लड़ने लगे । कम्पनी बहादुर से उन्होंने एक दूसरे के त्रिरुद्ध सहायता 
ली। कम्पनी व्यवसाग्र-कुणछ थी, लडने-लडाने में सिद्वहस्त 
थी। उसके सामने नोतिमता का कोई अब्भ ही ने था । हिन्दूँ: 
मुसलछमान दोनों एक दूस>े के जानो दुश्मन थे। दोनो ने मिलकर 
कम्पनी की प्रभुता बटाई और छेणश को उसके हाथो में सौंप 
'दिया। इसलकिए यह कट्टना सच नही है कि अगरेजों ने हिन्दुस्थान की 
बस्य-वल से जीता। सच बात यह है कि हमी लोगों ने आपस के विरोध 
में उनकी ग्ुलामा स्वोकार कर नो । 5 
अँयरेजों का राज इस प्रकार स्थापित तो हुआ, मगर प्रव्व बढ़े हैं 
कि अत्र तक उनको जड़ इतनो मज़बूत बयो वनो हुई है ? इस प्रस्त के 
उत्तर में गावी जीने आठ से लेकर बारह अध्याय तक हिन्दुस्थान को 
बर्तेमान दुरवस्था का टिग्दर्शन किया है । उनकी राय में यह देश अंगरेड 
के आविपत्य से दछित नही हैँ । यथायें में वह॒ वर्तमान सभ्यता के दीपरि” 
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णामो से विक्रंत और अ्रष्ट हो रहा है। हमारो पतनशीलता का कारण 
अँगरेजो का राज नही, वरन्‌ मनुप्य-धर्म और ईश्वर की ओर से हमारा 
पराडमुल्ल होता है। हिन्दू-धर्मे, इस्लाम, पारसी तथा ईसाई मजह॒ब यही 
शिक्षा देते है, कि हमे दुनियादारो से उदासीन रहना चाहिए और 
पारलौकिक चिन्तन में रत होना चाहिए। हमारी भौतिक इच्छाओ की 
कोई निश्चित मर्यादा हो और हमारी धार्मिक आकाक्षाये असीम हो। 

सपादकगावी जी के इस विचार पर पाठक विगडकर कहता है कि 
उसी से हिन्दुस्थान इस दुर्दशा को पहुँचा है और वही धर्मावेता 
आप फिर से लोगो को सिखा रहे है। गाबी जी इस वात को स्वीकार 
करते हे कि वर्तमान काल में धर्म के नाम पर बहुत धूत॑ता फैली हुई 
हैँ, परन्तु उनका कहना है कि धर्म के धूर्तों से ससा र को उत्तनी हानि नही 
हैं जितनों कि वर्तमान सभ्यता के दगाबाजो से हो रही है । जितनी 
बुराई आजकल की सभ्यता में है, उतनी पडे-पुजारियो की प्रवृत्ति में 
नही है। धर्म के नाम पर प्रच्छन्न या प्रकट रूप से जो अनाचार हो रहे 
है या हुए है, उन्हे महात्मा जी स्वोकार करते है; परन्तु उनका कहना 
है कि वर्तमान सभ्यता के जो अत्याचार हे, वे कही बहुत बढे-चढे हे । 
यह सभ्यता एक अन्त सारहीन पर मोहक प्रकाश है, जिससे आक्ृप्ट होकर 
, लोग पतगो के समान लाखो और करोडो की सख्या मे क्ुलसते, जलते 
और मरते जा रहे है। धर्म के नाम पर जो बुराइयाँ विद्यमान हे, वे 
अपेक्षाकृत बहुत कम हानिकारक है । 

पाइचात्य सभ्यता पर महात्म[ जी ने जे। आाक्षेप किये हे, उनसे किसी 
भी समभदार हिन्दुस्थानी को कुछ भी मतभेद नहीं हो सकता। जिस 
भेकार एक मनुष्य की बाल्यावस्था, यौवन और जरा--ऐसी तीन अवस्थाय 
होती है, उसी प्रकार मनुष्य-जातियो की भी हुआ करती ह& । वर्तमान 
की पाश्चात्य जातियाँ बहुत प्राचीन नही है । अपनी बबेरता और बचपन 
से वे कल हो मुक्त हुई हे । अभी उनका यौवन है, इसी कारण उनका 
दृष्टिकोण स्वेथा भौतिक है। प्राय प्रत्येक नौजवान को ससार के सुखोप- 
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भोग में तललोनता रहती है और यह सर्वेथा स्वाभाविक भी है। हिन्दुस्थान 
की हिन्दू-जाति अपनी उमर मे बहुत प्रौढ है। जिन दिनो में भारत के 
प्राचीन आर्य प्मासत मारकर ससार के साराश पर मनोयोगपुर्वक 
चिन्तन कर रहे थे, उन दिनो अँगरेजों तथा इतर यूरोपीय जातियों के 
पूर्वंज या तो विद्यमान ही नही थे या फिर गिरि-कन्दराओ में एक दूसरे 
के प्रति गुर्र रहे थे | हिन्दुओ की इस प्राचीन जाति ने अपने यौवन 
मे ऐहिलोकिक सुखोपभोग भी किया और कुछ काल के बाद उसको 
नि सारता का अनुभव करके उसका परित्याग भी कर दिया। उसकी 
दुष्टि पारलोकिक हो गईं। जीवन को अनूभव-पूर्ण अवस्था मे सभी 
का दृष्टिकोण ऐसा हो हो जाता है । भारतोय सभ्यता एक प्रौढ सभ्यता 
है, इसी कारण उसकी रचना में आध्यात्मिकता का इतना अधिक पुट है । 
पाइचात्य सभ्यता सासारिक सुखोपभोग को सभ्यता है, वयोकि वह 
नवजात जातियो की है । इस कारण वह वयोवुद्ध और ज्ञानवृद्ध भारत 
को नही पटती । गावी जी भारतीय आत्मा के अवतार है। इसी कारण 
वे पाश्चात्य सभ्यता के इतने घोर विरोधी है। उनकी आवाज यथार्थ 
में अनुभवशील और प्रौढ भारत को आवाज है, कोई सुने या न सुने । 

नवे अध्याय के प्रारभ्म ही में गाबी जी कहते है कि वतंमान सभ्यता 
के जिन मूलावार साथनो को हिन्दुस्थान के छिए मे छामदायक समभता 
था, उनके सम्बन्ध मे मेरे विचारों मे बहुत बडा परिवतन हो चुका है । 
आज उन्ही वातो को मे महान्‌ अनर्थकारी मानता हूँ । रेल, वकोल और 
डाक्टर इन तीनो ने मिलकर इस देश को बिलकुल बर्बाद कर डाला 
है। यदि हम तीनो को शोषण-क्रिया से सावधान न होगे, तो हमारा 
सर्वनाश अवश्यम्भावी हूँ । 

“रेल के द्वारा भगरेजो ने अपने राज की जड जमाई। रेल ने 
ही प्लेग फैलाया। उसी के द्वारा दुभिक्षों की सख्या बढ गई। रेल के 
जरिये बुरे और वदमाश आदमी अब तीर्थस्थानो में भी पहुँच गये है। 

इस आक्षेप के उत्तर में प्रश्नकर्ता पूछता है कि रेल से क्या छाभ 
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कुछ भी नही हूँ ? उससे हम फायदा भी तो उठा सकते है । इसके उत्तर 
में गावी जी कहते हूँ कि भलाई को चाल धीमों होती हे जौर बुराई 
वडी चचल और जी घ्रगामिनी हुआ करती है। इस कारण रेलो से 
भलाई तो न हो सकी, पर बृराइयो का प्रचार बहुत और बहुत्त जल्दी हो 
गया। 

पाठक कहता है कि अगर रेल न होती तो इतने बडे देण में 
एक छोर से दूसरी छोर तक राष्ट्रीयता का इतनी जल्दी प्रचार हो न 
हो पाता। गावी जी कहते है कि “हम एकराष्ट्र तो पहले ही से 
थे। हमारे सिद्धान्त, ससकार, आचार-विचार सब समान थे। 
जेगरेज़ों ने हो यह विचार हमारे मत मे ठूस दिया कि हम एकराप्ट्र 
कभी नहीं थे। हम एकराप्ट्र थे, इसो कारण समूचे हिन्दु- 
स्थान मे अगरेज़ लोग एकच्छत्र जासन स्थापित कर सके । पीछे उन्होंने 
हमें एक दूसरे से विभकक्‍त कर दिया। मेरे कहने का यह सतलूब नही कि 
लोगो में भिन्नता नहीं थी। थोडी-वहुत बाहरी विषमता अवब्य थी। 
परन्तु देश के नेता पहले बैछ-गाडियो पर बैठकर देश मे भ्रमण किया 
करते थे। वे एक दूसरे के सपक में आकर परस्पर विचार-विनिमय किया 
करते थे। चारो दिशाओं मे हमारे पूवेजो ने चार धामो की रचना 
की थी। तुम समभते हो कि उनका आन्तरिक अभिप्राय क्या था ? वे 
इस धामो में हिन्दुस्थान की हृदवन्दी करके उसके अन्दर एक ही सभ्यता, 
एक ही राष्ट्रआावना का प्रचार करना चाहते थे। वे अपने मन्‍्तव्य में 
कुतकार्य भी खूब हुए। विदेशियों ने हमारी इस अच्तर्गत एकवाक्यत्ता 
की अच्छी तरह पहचान लिया और हमे असम्वद्ध, खप्डित और अशक्‍त 
करने की स्वार्थमूलक इच्छा से उल्टो-सीवी शिक्षा देने छगे । उसी 
शिक्षा का यह दुष्परिणाम है कि हम आपस मे एक दूसरे को 
सिन्न समभने छगे हे ।” 

इन अवतरणो में हमने महात्मा जी के विचारो का सक्षिप्त 
साराश-मात्र दिया हैँ। विस्तारपूर्वक पढनेवालो को चाहिए कि वे 

फा० ५० 
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मूल पुस्तक हो देखें। रेलवे के सम्बन्ध मे उनके जी आाक्षेप है, 
वे सम्भवत कई लोगों को मान्य प्रतीत न होगे । हमारी राय 
में उनके आक्षेप तो ठोक है, परन्तु उनसे यह सिद्ध नहीं होता 
कि उचित व्यवस्था के साथ उनकी बुराइयाँ दूर नही की जा 
सकती | स्टोम एजिन का आविष्कार हुआ, रेलगाडियाँ बनी और 
फ़ौरन उन्हें पु जीवालो ने अपने अधिकार में ले लिया। अपनी जीविका 
और व्यवसाय का उन्हे सावन बनाया और उनके हारा अधिकाश 
जन-समाज को चूस डाछा। इस कारण अर्थ-विपमता बढ गईं। इसमे 
सन्देह नहीं कि यह सब रेलवे के दुष्परिणाम है, परल्तु ये सब बुराइयाँ 
यथार्थ मे पूजीवादी शासको की व्यवसाय-नीति में हे, रेलवे मे नही । 
थदि आज हमारी रेलगाड्डियाँ साम्राज्यवादियो की फौजे न ढोवे, मिल- 
भालिको की शोषण-क्रिया का साधन न बनाई जावे और जन-समाज 
के सच्चे प्रतिनिवियों के सुपुर्द कर दी जायें, तो उनकी सारी वर्तमान 
बुराइयाँ दूर हो जावेंगी। हमारे पूर्व जो ने बेैछगाडियो पर बैठकर धीरे- 
भीरे देश भर की यात्रा जरूर की, विचार-विनिमय भी किये, सदियों 
के प्रयत्व से सास्कृतिक एकवाक्यता स्थापित की, इस प्रकार समूचे 
भारतवर्ष को एक ही सस्कृति के सूत्र मे बाँवकर एक सभ्यता-निर्मित 
राष्ट्र बनाया। फिर भी देश की विशालता तथा आने-जाने की कठि- 
नाइयो के कारण वे एकच्उत्र राजनैतिक शासन का स्थायी निर्माण न कर 
सके। जो जहाँ था, वह वही अपने को स्वतत्न राज्य का निवासी 
समभता था। अनेक कलहशील राजाओ और महाराजाओ को सुप्टि 
हो गईं। कभी कभी तो उनमे से बहुत-से लोग किसी चक्रवर्ती महाराजा- 
विराज के अधिकार में आये, पर अधिकाश् मे वे छडते ही रहे। आज- 
कल जिस तरह योरोपीय राष्ट्र आपस में एक दूसरे के विरुद्ध सधि-चर्चा, 
संग्राम तथा दाँव-पेच किया करते है; ठोक उसी प्रकार उन दिनो यहाँ के 
राजे-महा राजे सुदृढ केन्द्र-ासत के अभाव में किया करते थे। हमारी 
वर्तमान हीनता का मूल कारण हमारी राजनैतिक असम्बद्धता हो रही 
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आई है। इतने बडे देश को राजनैतिक संगठन के शिकजे में कसने के 
लिए और एक शक्तिमान्‌ केद्र-शाप्तन स्थापित करने के लिए 
एक स्थान से दूसरे स्थान पर जदी पहुँचनें की सुविधा चाहिए 
थी। दक्षिण में बगावत हुई तो दिल्‍ली से सिपाहों चले, चलते चलते 
महीनो वोते और पहुँचते पहुँचने यात्रा की कठिनाइयो से कुछ मर 
गये, कुछ बचे और बचे सो सुस्त और लिकम्में बचे । अब वागियो का 
सामना कौन करे। 

रेलवे और डाक दोनो ने मिलकर हिन्दुस्थान को हस्तामरूूक बना 
दिया है। आज शिमला से निकला हुआ फरमान सिर्फ २४ घटो के 
अन्दर हिन्दुस्थान के कोने कोने मे गूज जाता हैूँ। प्रान्त बिलकुछ एक 
दूसरे के पडोसो हो गये है। उनके वीच लोगो का रेल्गाडियो के 
द्वारा आना-जाना, माल लाना-ले जाना, सास्‍्कृतिक, साहित्यिक, तथा राज- 
नैतिक विचारो का आदान-प्रदान इतना अधिक वढ गया है कि अब 
एक प्रान्त की दुर्घटना दूसरे को भी पीडा पहुँचाती है । एक का दुशिक्ष 
दूसरे को भी घायल करता है। कहने का तात्पय यह कि रेछ और डाक 
के द्वारा हमारे भिन्न भिन्न प्रान्तो के बीच आधिक स्वार्थ की अभिन्नता 
बहुत बढ गई है। यही वर्तमान की भाथिक राष्ट्रीयता (00707९ 
ग7४70728570) की जनतो है। इसी की प्रेरणा से हिन्दुस्थान 
अपने आथिक जीवन मे स्वावलूम्बी हो सकेगा। रेल और डाक जिस 
दिन हमारे अधिकार मे आ जावेगे, उस दिन वे हमारे हितसपादक सिद्ध 
होगे। इंग्लेड के समान छोटे से द्वीप में यदि रेल और डाक नहो 
तो भी कोई विशेष सुविधा का अनुभव न होगा। परल्तु हिन्दुस्थान, 
रूस और चीन के समान विशालकाय देशो को एक ही केन्द्र-आसन के 
अधीन भें लाने और सतत रखते के लिए रेल और डाक की सहायता 
अनिवायें है । उनके अभाव मे सगठनशील अँगरेज भी इस देश मे हिमालय 
से लेकर कन्याकुंमारी तक ऐसी व्यापक शासन-व्यवस्था नहीं कर 
पाते। आज उनकी मौजूदगी ब्रिठिश्य साम्राज्यवादियो की शोषण- 


( ७८८ ) 


नीति का साधक हो रही है। कछ वह भारतीय प्रतिनिधियों के अधिकार 
में हमारे राष्ट्रीय हित-सपादन मे सहायक होगी । 


हिन्दू-मुसलमान 

हिन्दू और मुसलमानों के स्रम्बन्ध में गाबी जी के मत का साराश 
सुनिए -- 

“धर्मों की विविधता हमारी राष्ट्रीयता की बावक नही हो सकती । 
प्रत्येक राष्ट्र में हतम करने की दावित चाहिए। ऐसी जव्ति इस देश 
में पहले थी। इसी कारण इस देश में जितने विदेशी आये, सब आत्म- 
सात कर लिये गये । यथार्थ में घर्म का भेद तो ऐसा हैं कि जितने आदमी 
उतने ही धर्म हो सकते है । जो भारतीय प्रतिभा की इस आध्यात्मिक 
विशेपता की समभते है, वे फिर घामिक मतभेद की परवाह नहीं करते, 
न उस पर किसी प्रकार का आवात हो पहुँचाते है। इस देश के हिन्दू, 
मृसकछमान तथा ईसाइयो को समझ लेना चाहिए कि उन्हें अपनी स्वार्थ- 
दृष्टि थे ही एक दूसरे से मिलकर रहना होगा। एक भी राष्ट्र 
ऐसा नहीं है जिसमे धाभिक सम्प्रदायों की भिन्नता न पाई जाती हो।” 

“हिन्दू और मुसलमान जब छडे तव छडे, अब तो वे बहुत दिनो 
से मिलकर ही रहते आते थे। मुसछूमान बादगाहो के सरक्षण में हिन्दू 
सुखी और समृद्धिजाली थे और मुसलमान लोग भी हिन्दू राजाओं के 
अधिकार में मज़े में रहते थे। दोनों का भगठा तो अभी अँगरेज़ो के आने 
के बाद ही शुरू हुआ है।” 

/हिन्दूमूछसमानो के पुरखे तो एक ही है। मज़हव वदल देने से 
क्या हुआ ? क्या हिन्दुओ के ईइवर और मुसक्तमानों के खुदा अछग अलग 
है? घांमिक सम्प्रदाय तो एक ही जगह पहुँचने के भिन्न-भिन्न मार्ग हैं। 
क्या हिन्दुओं में आपस में ऐसे साम्प्रदायिक विग्रह नही हुए? जैन-बर्मे 
वैदिक-वर्म से भिन्न माना जाता हूँ । फिर भी उन दोनो के मानने- 
वाले एक ही राष्ट्र में गामिल है ।” 
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हिन्दू और मुसलमानों के सम्बन्ध मे गावी जी का अधिकाश मत हमें 
सान्‍्य है। इसमें सन्देह नही कि हिन्दू और हिन्दुस्थानी मुसलमानों के 
पूर्वंज एक ही हे । इस देश के मुसलमान हिन्दू पूवजोी के ही विक्रत वश- 
घर है। उन्हें हम विकृत इसलिए कहते हे कि उन्होने अपने 
हिन्दू-सस्कार बदल दिये हें और बदलते जा रहे है। उन्हे इस देश की 
हरियाली नहीं सुहाती। अरब की मरु-भूमि उन्हें अधिक प्यारी 
लगती है। वे अपनी मूखंता और स्वाभिमान-शुन्यता के वशवर्ती 
होकर समभते है कि उनके बाप-दादे बाहर से आये थे और हिन्दू-रक्त 
से उनका कोई भी सम्बन्ध नहीं है। इसमे सन्देह नही कि हिन्दुस्थान 
में धाभिक मत-मतान्‍्तरो को पूर्ण स्वतत्तता आदि काल से हो रही आई 
है। अभी भी हिन्दू-समाज में अनेक तरह के धामभिक विचार हेँ। परन्तु 
ध्यान रहें कि धारभिक मतभेद रहते हुए भी हिन्दूमात्र की सभ्यता एक 
ही है। जैन-धर्मावलम्बी बैदिक-धर्म को नहीं मानते, परन्तु जैनियों 
की सस्क्ृति वही है जो इतर हिन्दुओ की है। साम्प्रदायिक 
विग्नह भी इस देश मे बहुत हुए, परन्तु सास्कृतिक समानता के कारण 
वे शान्त भी हो गये और आज दिन हमारी राष्ट्रीय प्रगति के मार्ग मे 
उनकी उपस्थिति कोई बाधा नही पहुँचा सकती। परन्तु इस देश के जो 
हिन्दू मुसलमान हो गये, उन्होंने अपने धामिक विश्वास में ही परिवर्तन 
नही किया, वरन्‌ अपनी रहन-सहन, वेष-भूषा और स्वभाव-सस्कार भी 
बदल डाले। यह सस्कार-भेद ही आज हमारी रराष्ट्रीयता के 
सागें को कटकाकोणणं एव दुर्गंग बना रहा है ! जिसे हम हिन्दू-धर्म कहते 
है, उसमे अनेक पीर, पैगम्बर तथा अवतारी पुरुष विचमान है। 
इन महापुरुषों की पक्ति में हजरत मुहम्मद को भी प्रतिप्ठा का 
स्थान प्राप्त हो सकता है । परन्तु जिसे हम मुस्लिम मनोवृत्ति के नाम 
से पुकारते हूँ और जिसकी मुख्य विशेषताये धर्मांघता, अधिवेक 
और खूखारी हैँ, उसके लिए हिन्दू-सभ्यता में ज़रा भी गुजाइश नही है । 
अतएव इस देश के हिन्दू और मुसलमानो में स्थायी मैत्री का होना उस 
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दिन सम्भव होगा, जिस दिन मुसलमान गोवव बन्द कर देगे, अपने 
धांमिक विचारों में तर्कशीलता और उदारता से काम लेगे और हिन्दुओ 
को अपने देदा भाई तथा हिन्दुस्थान को अपना देश मानने छूगेंगे। अभी 
तो इन बातो का उनमें सर्वंधा अभाव हो है। मुसलमानों के द्वारा 
जो गोकुशी होती है उसके सम्बन्ध में महात्मा जी के मत का सारांश 
यह है -- 

“मे स्वय गाय का बडा प्रेमी भक्त हूँ। हिन्दुस्थान के समान कृुषि- 
प्रधान देश के लिए तो बह माता के समान पोषण करनेवालो है। मेरे 
मुसलमान भाई भी इस बात को स्वोकार करेगे ।” 

"“छेकिन बात यह है कि में जितना आदर गाय को देता हूँ, उतनी ही 
श्रद्धा को दृष्टि से मे अपने भाई मनुष्य की ओर भी देखता हूँ। मनुप्य 
उतना ही उपयोगी है, जितना एक मनुष्य, फिर चाहे वह हिन्दू हो या 
मुसलमान । ऐसो हालत मे क्या मेरे लिए यह उचित हैं कि गाय को रक्षा 
के लिए में अपने भाई मनुष्य से लड्‌ या उसे मार डालू ? इसलिए गाय 
की रक्षा के लिएंँ मेरा उपाय तो यह हैँ कि में अपने मुसलमान भाई 
से गोकुशी बन्द करने के लिए अनुनय-वितय क हूगा । यदि वह मान गया 
तो ठीक है, नही तो गो-रक्षा' के प्रइन को अपने सामथ्य के बाहर समझ- 
कर छोड दूगा। यदि यथार्थ में मेरी गोमक्ति बिलकुल निविकार और 
गम्भीर हैँ तो में गोरक्षा के प्रयत्न मे मुसलमान भाई के सामने अपने 
आण दे दूगा, परन्तु उस आदमी पर किसी तरह का आघात न कहँगा। 

“में जब अपनी शान बघा रता हूँ तो उसका वही प्रत्युत्तर मुसलमान 
भी देता है । लेकिन मे जिस दिन विनीत होकर नम्नतापूर्वक व्यवहार 
केंरगा तो उसका सत्परिणाम यह होगा कि मुसलमान मेरे सामने 
मुझसे भी अधिक भक्रुंककर सम्यतापूर्वक बाते करेगा। यदि 
उसने ऐसा नही किया तो भी मे समझ लूगा कि मैने नम्नता दिखाकर 
कोई भूछ नहीं की ।” 

7 भहात्मा जी के उपर्युक्त: विचार एक सत्पुरुष के योग्य ही हैं। परन्तु 


( ७९१ ) 


बात यह हैँ कि जन-समाज में एक हो पक्ष की सदभावनता अधिक दिन 
नहीं टिक सकती और नासमझकी और सहनशीरूता को भी कोई 
सीमा होती हैं । ससार का कोर्ड भी अ्य॑-शास्त्री इस बात को स्वीकार 
करेगा कि एक कृपि-प्र थान देश के निवासी हिन्दुस्थानियों के लिए गोकुशी 
आत्म-हत्या के समान हो है । जो हिन्दुस्थानी गो-मास खाता हूँ, वह राष्ट्र- 
भक्षी है। यथायें मे वह आनेवाली अपनी ही सन्‍्तति का भक्षण करता 
हैं। इस प्रत्यक्ष वात को इस देश के मृसलमान नहीं समझते। 
उनकी नादानी इस दुनिया में वेजोड है। जो थोडे-से लोग समकते 
भी है, वे केवल अपनी उदृण्डता के वजवर्ती होक र हिन्दुओ को मनोवेदना 
पहुँचाने की इच्छा से ही गो-वध किया करते है । गाय को सजाकर घूम- 
बाम के साथ आम रास्ते से होकर ले जाने का जो नया तरोका कुछ 
दिनो से देखने मे आता है, उसका दूसरा अभिषप्राय क्या हो सकता हैँ ? 
अतएव हमारे मुसलमान भाइयो को चाहिए कि वे पूर्व सम्बन्ध, देश की 
परिस्थिति, गाय को उपयोगिता और हिन्दू-मुसलूममानो के राष्ट्रीय स्वार्थ 
की अभिन्नता को समझे, सोचे और अपने दृष्टिको ग मे आवश्यक सुधार 
करें। तभी वे इतर हिन्दुस्थावी सम्प्रदायो के आदर-भाजन 
हो सकंगे। विदेशियों की कूट-नोति के कठपुतलें होकर रहने में न तो 
देश का कल्याग है, न फिर उनका भी कोई स्थायी और यथार्थ हित 
है। हमारे हिन्दू और मुसलमान राष्ट्रनेताओ का भी कत्तेव्य है कि वे 
हमारी साम्प्रदायिक कमज्ञोरियो की ज़रा खुलकर निर्मयता के साथ 
आलोचना करे, केवल एक हो पक्ष पर मौके-बे मौके कटाक्ष क रने का असर 
दोनो पतञ्नो परवुरापडता हैं। एक अधिक उहृण्ड हो जाता है, इसरा 
अधिक शकित और असस्तुप्ट हो जाता है। राष्ट्रीयता का 'बैलेन्स' 
इससे बिगड़ जाता है । इस विषय की विस्तुत चर्चा हम एक स्वतत्र 
अध्याय में कर चुके है। 
वकील-बैरिस्टर 
वकौलरूवेरिस्टरो के सम्बन्ध में महात्मा जी की जो राय है, वह 
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हमें सर्वेथा मान्य है । हम 'वकालत' शीर्षक अध्याय में इस बात को स्वीकार 
कर चुके हू कि पेशे के रूप मे वकालत का धधा वकील और जन-समाज 
दोनो के लिए घातक सिद्ध हुआ है। लोगो मे विग्रह हुआ ही करते है 
और उनके शमन करने का एक और भी तरीका है जो बहुत कभ त्रास- 
जनक और अधिक सुभीते का है। वह है, आपस की पचायत; 
अधिकाश मरंगडे इसी तरीके से तय करना चाहिए। परन्तु 
वकीलो' के इतनी अधिक सख्या मे होने का परिणाम यह हुआ है 
कि लोग वात-वात में अदालतों में जाने के आदी हो रहे हे। घन से 
बर्बाद होते है, मनोमालित्य बढ जाता है और छडाई की धुन में अनेक 
बार वे अपने भनुप्यत्व से हाथ धो बैठों है। वर्तमानकी परिस्थिति 
यह हूँ कि हिन्दुस्थानी जन-समाज में जहाँ देखो वही आपस के छडाई- 
भंगडे, मुकदमे-मामले और उन्ही की चौबोसो घटे चर्चा! जन- 
समाज के अशिक्षित और चालबाज़ आदमी अकसर ऐसे विग्रह- 
वृत्त के केन्द्र हुआ करते है। दोनो पक्षों से दो तरह की बाते करके 
दोनो भाधयो को आपस में छडाते है और अपना उल्लू सीधा किया 
करते है। अदालतो के इदें-गिदे, शहर मे जगह-जगह, मुसाफिर- 
खानो मे और स्टेशनों पर भी इनको मौजूदगों रहती है। वे 
यत्र, तत्र और सर्वत्र रहा करते है। दुर्भाग्य से ऐसे हो लोगो से 
वकीलो का जीवन सम्बद्ध हो रहा है। वकीलो के दफ्तर ऐसे छिद्वान्वेषी, 
प्रवचक, स्वार्थी और कलहकारो लोगो के अड्डे हो रहे है । ऐसी दक्षा मे 
यदि वकीलछ-सम्प्रदाय एक सगठित शरारत का उत्तेजक माना जाय 
तो इस आक्षेप का कोई उचित उत्तर ही नहीं दिया जा सकता । 
जिनकी जीविका लोगों के विग्नह पर अवरूम्वित हैँ, उनका जन-समाज में 
न होना ही अच्छा होगा। ससार में भेद-भाव और बन्धु-विरोव का 
शमन करना या सुरूकाना तो एक मनुष्योचित पृण्य कार्ये है। उसके 
लिए फीस क्यो और कैसो ? 

परन्तु हमारी समझ में यह बात नही “आई कि महात्माजी ने 
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चकोलो को हिन्दू-मुसलिम-विग्रह के लिए जवाबदार क्यों ठहराया 
है। यो तो वे सभी तरह के विग्रहो के प्रोत्साहक है । उनके घघे में 
साम्प्रदायिक मनोवृत्ति की प्रेरणा प्रायः नहीं के बराबर हैं। यह 
वात और हैँ कि वे साम्प्रदायिक दगो के बाद अदालतों में किसी 
न किसी पक्ष से ज़त्र खडे होते है। परन्तु दगो को प्रेरणा देनेवाले 
वकील नही माने जा सकते। वे लोग और है जो ऐसी उत्तेजना दिया 
करते हूँ। वे है, कुछ पुराने कठमुल्ले और कुछ पद-लोलप, स्वार्थी 
और मूर्ख विद्ान्‌। सम्भव हैँ, ऐसे विद्वानों में कुछ वकीरू 
भी हो । परन्तु इससे वकोल-समाज पर कोई आक्षेप नहींगा 
सकता। इस बात को ध्यान मे रखना चाहिए कि वकोलो के उत्पन्न 
किये हुए या बढाये हुए कगड़े अकसर जायदाद-सम्बन्धी हुआ करते हूं । 
क्योकि ऐसे मामलो मे ही उनको अधिक लाभ होता है । जसा कि महात्मा 
जी के सकेत मे प्रतीत होता है, वकीलो के अप्रकाशित उदाहरण ऐसे 
भछे ही हो जो उनकी साम्प्रदायिक दृष्टि के सबूत है । फिर भी ज्ञात 
घटनाओ के आवार पर लोगो को सार्वजनिक दृष्टि ऐसी नही होनो 
चाहिए। महात्मा जी के वकालत-सम्बन्धी इतर सभी विचारों के हम 
पूर्ण समर्थक है । थे जन-समाज के सत्तावारियों के लिए सर्वधा मन- 
नीय और अनुकरणीय है । परन्तु इसके लिए चाहिए व्यापक दुत्टि 
और उदार-भावना। इस समय उन लोगो के पास दोनो में से एक भी 
नही है । 
वैद्य और डाक्टर 

डाबटरो और वंद्यो के सम्वन्ध मे महात्मा जी का जो प्रकाशित मत 
है, वह बिलकुल निविवाद नही माना जा सकता। पाठक उनके विचारों 
का पहले साराश सुने-- 

“कभी-कभी म्‌ झे यह वात ठोक जँचती है कि इन पढें-लिखे और 
डिग्रीवारी डाक्टरो से तो देहाती नुसखेबवाज़ (९०४०८४) ही अच्छे 
है। रोगी शरीर को निरोग बनाना ही उनके घधे का उद्देश्य होता है। 
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अव देखना चाहिए कि हमारे रोग कंसे उत्पन्न होते हे। हम कोई भूछ 
कर बैठते है, कुपथ्य होता है और हम बोमा र पथ जाते है । दौडकर डाक्टर 
के पास गये, दवा ली और अच्छे हो गये । इसका स्वाभाविक परिणाम 
यह हुआ कि हम जासानी से अच्छे होकर अपनी पिछली भूछ से गाफिल 
ही रहे। उससे कोई नसीहत न लो और हम ज्यो के त्यो रहे अथवा 
यों कहे कि और भी गफछूत मे पड गये | इस प्रकार दवा लेने-देने को 
सर्वे-सुलभ सुविधा का परिणाम यह हुआ है कि लोगो को सयम-शक्ति 
जाती रही । 
“इस तरह हमारे दवाखाने गृताहखाने हो रहे हे । मनुष्य अपने 

आचरण में अधिक लापरवाह हो गये और दुराचार बढ गया। योरप 
के डाक्टर तो और भी गये बीते है। हर साल वे हजारो प्राणियों की 
हत्या करते हे और समभते है कि हम लोगो की स्वास्थ्य-रक्षा' के सम्बन्ध 
में कोई बडा काम कर रहे है। अबोच प्राणियों को पकड़ कर जीवित 
अवस्था मे ही उनकी काट-छांट करते हूं। यह तो धर्म के विरुद्ध हैं। वे 
हमारी घामिक भावनाओं के विरुद्ध काम करते हे । उतको अधपिकाश 
दवाइयो मे या तो मदिरा रहती है या चरबो । हिन्दू-मुसछमान दोनो को 
इनसे नफरत है । हम अपने को बडे ऊँचे और सभ्य भले ही समझे और 
धघामिक निपेधों को अधविश्वास ही मानें, परन्तु सच तो यह है कि 
डाक्टरो की उपस्थिति से हमे अपनी विछासो मनोवृत्ति मे उत्तेजना 
मिली हैँ और हमारे आत्म-सयम को बागडोर ढीली पड गई है। अतएवं 
योरप के वैद्यक-शास्त्र का पढना-पढाना अपने दासत्व को बढाना है ।” 
“। “विचार करना चाहिए कि लोग डाकटरी धधा क्यो करते है । सेवा- 
भाव से नही, द्रव्य और प्रतिप्ठा को छारूच से लोग डाक्टर होते 
है। वे अपने ज्ञान का बडा प्रदर्भन करते है । उनकी दवाओ की तैयारी 
में,मुहिकल से कुछ आने छुगते है और वे उन्हे रुपयो को कीमत छगाकर 
दिया करते है । इस तरह लोग उनसे घोखा खाते है। क्‍या ऐसे शिक्षित 
डाक्टरो से नूसखेबाज अच्छे जही है |” , 
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- गावी जी के वंच्य और वंद्यक-सम्वन्धी विचारों पर अपना मत 
प्रकट करने के पहले हम इस वात का अनुसबान करें कि वर्तमान कारू 
में उत्को इतनो अधिक सख्या क्यो हो गई हैं। वर्तमान को वैज्ञानिक 
सभ्यता ने बडे-बडे नगरो की सृप्टि को हैँ । वहाँ जीवन के अनेक भौतिक 
प्रलोभन एकत्रित हो गये है। इसके सिवाय कल्‍रू-कारखानों को रचना 
शहरो मे हुई है। परिणाम यह हुआ कि अमीर लोग भौतिक सुख- 
भोग के लिए और गरीब आदमी जपने जीवन-निर्वाह के लिए देहातो 
को छोडकर नगरों में जा बसे है । श्लरीमान्‌ लोग अपने विछासो आचरण 
के कारण वोमार पडते है और गरीव अपनी गरोबो, ग्रदी जल-वायु और 
कही मेहनत के कारण रोगग्रस्त हो जाते हैं। इस प्रकार गरोबी और 
अमोरी दोनो में व्यावियों का वाज़ार गर्म है। कहने का तात्पय यह है 
कि वर्तेमान सभ्यता-निर्भित बडे-वडे नगरो को बदौलत रोगियो को 
सख्या बहुत वढ गई है । देहातो को शुद्ध जल-वायु में रहनवाले अपेक्षा- 
कृत बहुत कम बीमार पडते हे । वहाँ वैद्य और डाक्टर भी इसो कारण 
बहुत कम पाये जाते हे। उनकी महिमा विशेषकर हाहरो में ही वढी- 
चंढी है और वही सीमित भी हूँ। द्रव्य-विभाजन को विषमत्ता के 
कारण पश्चिमी ससार में श्रीमान्‌ इसलिए अविक वीमार पडते हे कि 
उनके पास भौतिक भोगो के साथन पर्याप्त से भी बहुत अधिक हे और 
दरिद्र इसलिए अस्वस्थ रहते हे कि उनके पास जीवन के यथेप्ट साधव 
ही नहीं है । 
हिन्दुस्थान-सरीखे परतत्र और दरिद्रता-ग्रर्त देश को ओर जब हम 
दृष्टिपात करते है तो वह भी दरिद्वता-जन्य व्याधियों से ग्रस्त दिखाई 
देता हूँ । जहाँ गरोवोी है, वही दुभिक्ष, हैजा और प्लेग के प्रकोप विशेष 
उम्र रूप धारण करते हैँ । 
इनके अतिरिक्त वाल-विवाह्‌ की सामाजिक कुप्रथा लोगो के शरोर 
और मन की नि सत्व बना रही है । इस प्रथा का दुष्परिणाम स्त्री मौर 
पुरुष दोनो को समान रूप से भोगना पडता है । कच्ची उमर से शरोर 
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ज्यों ही कमज़ोर हुआ, त्यो ही वह नाना प्रकार की वीमारियो का अड्डा 
बन जाता है । ऐसे अभक्त मा-वाप से जो सन्तान पैदा होती है, वह जन्म 
ही से अस्वस्थ रहती हूँ । इस तरह पाठक देखेंगे कि इस समय पृथ्वी 
भर में अतिदाय अमीरी, घोर दरिद्रता और सामाजिक कुश्रथाओं के 
कारण रोगियो की सख्या वहुत वढ गई है । 

रोगियो की इस बढी हुई सख्या ने डाक्टरो और वैद्यो को सख्या 
भी उसी भनपात में बढा दी है। अंतएवं इतना ध्यान में रहे कि वर्तमान 
परिस्थिति की प्रेरणा से ही चिकित्सकों की सख्या इतनी अविक बढ 
गई हैं। रोगी अधिक है, इसलिए वैद्य-डाक्टर भी अधिक हो 
गये । 

प्राचीन काल में न तो वर्तमान की भौतिकता-प्रधान सभ्यता थी, 
न फिर ऐसी सामाजिक परिस्थिति ही विद्यमान थी | उन दिनो वडे-बडे 
नगरो की रचना नही हुई थी; करू-कारखाने तथा केन्द्रित व्यवसाय की 
प्रणाली भी नहीं थी। लोग गाँवों की शुद्ध जलवायु में रहते थे, धरो में 
रहकर ही इच्छानुसार अपने उद्योग -घथो मे छगे रहते थे और साधारण 
परिश्रम के बाद उन्हें सतोषजनक और स्वास्थ्यकर भोजन भी सुरूम 
था। इन कारणों से उन दिनो न तो अधिक रोगी पाये जाते थे, न वैद्यो 
की हो इतनी बहुछता थी । 

यदि आज हम एक सरकारी हुक्म के द्वारा वैचो और डाक्टरो की 
सस्या कम कर दें और अस्पतालो में ताछे छगगा दे, तो परि- 
स्थिति सुधरने के बजाय बहुत वियड जावेगी। क्योकि 
रोगियो की सख्या तो घटने की नही, बल्कि वहुत बढ जावेगी । चिकित्सा 
के बिना लोगो में त्राहि माम्‌' की पुकार मच जावेगी । हमे पूरा विश्वास 
है कि ऐसा करणाजनक दृश्य अस्पतालों को पाप-सवन समभनेवाले 
गाँवी जी के समान सुधारक भी न देख सकेगे। रोगियों कौ सख्या 
जीवन को वर्तमान परित्यिति को वदल देने से ही कम होगी। जतएव 
यहतके-सरणी विलकुल ठीक हैँ कि डाक्टरो की माँग है, इसलिए उनकी 
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सख्या बढ गई हैँ और वतंमान सम्यता-जनित परिस्थिति की बदौलत 
रोगियो की सख्या भी बढ गई हैँ। जब तक यह आर्थिक 
और सामाजिक व्यवस्था बनी रहेगी, तब तक चिकित्सको की 
आवश्यकता नितान्त अनिवाय है। तात्पयं यह है कि वत॑मान 
स्थिति में उनका होना सुविधाजनक हुँ। अतएवं हमारी शिकायत 
वतंमान काल की सभ्यता से है, डाक्टरो और हकीमो से नहीं। उनसे 
तो हमें यही कहना पडेया कि भाई, जब तक हमारी हालत खराब है, 
तब तक आप बने ही रहिए। 

अब रही मन सयम के छूट जाने की बात । इस सम्बन्ध में महात्मा 
जी की त्क-सरणी हमे विशेष यूक्तियुक्त प्रतीत नही होती । सबसे पहली 
बात तो यह है कि मनुप्य चाहे शरीर-धर्म के कारण बीमार पडे, चाहें 
अपने दुराचारों की बदौलत, रोगग्रस्त होने के बाद वह अपनी स्वाभाविक 
आत्म-रक्षा की प्रवृत्ति से प्रेरित होकर उपचार तो करेगा ही, और 
इस प्रयत्न में वह अपनी विज्ञान-बुद्धि का उपयोग अवश्य ही करेगा । इस 
नैसगिक प्रेरणा मे कोई भी सुधारक कुछ भी परिवर्तत नहीं कर सकता । 
उसकी जरूरत भी नहीं है । 

महात्मा जी कहते हे कि बीमार पडने के बाद यदि में दवा न लू" तो 
” ब्वीमारी अपनी स्वाभाविक गति से चली जायगी और उसके द्वाराजों 
कुछ कष्ट मुझे मिलेगा, उसका प्ूरा-पूरा अनुभव पाकर मे हमेशा के 
लिए नसीहत ले लूगा। परन्तु यह कल्पना ही निर्मूल है। जिस तरह 
बीमारी का उत्पन्न होना और बढना एक नैस्िक क्रिया है, उसी प्रकार 
उसके रोकने का मानव-प्रयत्न भी बिलकुल नैसगिक है। यह कैसे 
सम्भव हैँ कि एक नेसगिक क्रिया को तो हम होने दे और दूसरी को 
सेकें ? 

अब रही नसीहत लेने की बात, सो दवा लेकर भी तो रोगी काफी 
कष्ट पा जाता हैं। आज तक किसी भी वीसारी की कोई भी ऐसी 
अचूक ओषधि नही तैयार हुई कि पेट में पहुँचते ही वह व्याधि को दूर 


हक 
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भगा दे । दवा का परिणाम भी यदि अच्छा हुआ, तो धीरे-धीरे ही होता 
है ।इतने समय मे रोगी को कप्ट का अनुभव बहुत हो जाता है । और फिर 
इस पर पूरा यकीन हो कैसे हो कि दवा लेकर हम अच्छे हो हो जावेगे । 
हम अपने सामने हर रोज़ ऐसे उदाहरण देखते हू कि दवा छेकर भी' कुछ 
नहीं होता, रोग बढता ही जाता हूँ और प्राणो के साथ ही वह दूर होता 
है। अतएवं दवा लेकर अच्छा हो जाने का परिणाम किसी भी साधारण 
से साधारण समभदार आदमी के मन मे यह नही हो सकता कि अनुभूत 
व्याधि के उत्तेजक कारणो के प्रत्ति वह दुलेक्ष्य करेगा | 

इसमे सन्देह नहीं कि हम कई बार अपने मिथ्याचार के कारण 
बीमार पडते है । परन्तु फिर भी कोई यह कह सकता है कि सदाचारी 
बीमार नही पडते ”? महात्मा जी के समान सयमी और सदाचारी इस 
संसार मे बहुत कम होगे। वे अपने खान-पान, रहन-सहन और आचार- 
विचार मे इतने सतक और नियम-बद्ध रहते हे कि शायद ही' 
कोई दूसरा ऐसा हो। लेकिन फिर भी वे अपने जीवन में अनेक 
बार बीमार पड चुके हे। यरवदा जेल का एपेडिसाइटिस' 
तो बडा ही भयक र था। अपने ऊपर हगाने के लिए गाधी जी के पास 
कौन-सा चाज है? हमे तो कुछ भी नहीं दिखाई देता। तात्पये 
यह कि नियमित और सयमित जीवन भी व्यावियों: के चगुरू से 
सर्वेथा नही छूट सकता। शरौर की रचना हो ऐसी है, इसमें किसी का 
अधिक वश नही है । हमारे चारो ओर की प्रकृति जिन तत्त्वो से बनी 
हुई है, उन्ही तत्त्वो का मेल हमारे शरोर मे भी विद्यमान है। बाहर की 
अ्रकृति मे जो उथरू-पुथल, सघर्षण और घटनाये होती है, उनको लहरे 
दौडकर हमारे भौतिक शरीरो पर भी आघात पहुँचाती है । बाहर हवा मे 
सरदी है, इस कारण हमे जुखाम हो गया। बाहर कडी गरमो है, हमे 
विषमज्वर हो गया। कहने का तात्पये यह कि हमारे हारीरो 
का व्याधि-प्रस्त हो जाना तथा उनके प्राकृतिक समन्वय का बनना और 
बिगडना भी सर्वथा नैसगिक घटनाये है । उन्हे सयमी जीवन भी बिलकुल 
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बन्द नहीं कर सकता। इस तरह वैद्य और डाक्टरो की आवश्यकता 
पर्याप्त सख्या मे अच्छी से अच्छी मानव-सभ्यता के लिए भी 
अनिवार्य है । 
अभी तक तो हमने उन लोगो की दृष्टि से विचार किया है जो समभ- 
दार, सयमी और स्वस्थ है। परन्तु उत बेचारो के विषय मे वया कहना 
चाहिए जो जन्म से ही कमजोर, रोगी. अथवा अस्वस्थ रहा करते है। 
बच्चे भी बीमार पडते है, नेतगिक प्रेरणा से और मा-बाप की गलती से 
भी । दोनों हालत मे वे दवा के पात्र है । ऐसे प्राणियों के लिए सुविधा- 
पूर्ण अस्पतालो की तथा यो य चिकित्सको की आवश्यकता तो हमेशा रहेगी। 
माना कि इन अस्पतालो का लाभ वे लोग भी उठाते है जो अपने मिथ्या- 
चारो के सबब बोमार पडते है । परन्तु इन सब बातो का निपटारा केसे 
हो कि कौन रोगी अपनी वीमारोीं के लिए जवाबदार हैं और कौन 
नही है। ऐसी बातो की जाँच-पडताल, कौन, कैसे और किस तरह 
करे ? यही सब कठिनाइयाँ है जिनकी ओर आदर्शवाद अकसर दुर्लैक्ष्य 
करता हूँ । 
प्रत्येक सभ्य आदमी को सयमी होना चाहिए। उसे चाहिए कि 
वह अपने प्रत्येक आचरण को सुविचार की बागडोर से शासित रखे। यदि 
ऐसे सयमी जीवन मे भी वह बीमार पडे, तो वह चिकित्सा-शास्त्र का 
उपयोग करके अपने शरीर को फिर से स्वस्थ और कर्मशील बनावें। 
यहो तो पुरुष का पुरुषार्थ है कि नैसगिक विकारों का वह युवित और 
कौशलपूर्वेक सामना करे और अपनी शरीर-रक्षा मे. ससम और चिकित्सा 
दोनो का उपयोग करे। सयम और चिकित्सा दोनो पुरुषार्थ के ही रूप 
हैं। केवल मन सयम से ही शरीर सर्वथा व्याधि-मुक्त नही हो सकता। 
अधिकाश लोग तो इतने सयमी हो भी नही सकते। अतएवं चिकित्सा- 
शास्त्र मानव-बुद्धि का पुरुषार्थ है। शरीर को घ॒र्मं का साधन मानकर 
वह लोगो को सेवा में आठो याम तत्पर रहता है। इसी कारण सामा- 
जिक जीवन में उसका इतना महत्त्व हैं। इसी कारण हिन्दुओ की सभ्यता 
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ने उसे “आयुर्वेद” (पाँचवे वेद) का सार्थक और प्रतिष्ठित नाम भी 
दिया हैं। इस वेद के आदि विधाता धन्वन्तरिं महाराज बडी प्रतिप्ठा 
की दृष्टि से देखे जाते है। सद्वद्यो की भी जन-समाज में अच्छी इज्जत 
होती है । गाधी जी कहते है कि “हम लोगो में (हिन्दुओ मे) वैद्यो को 
जो अधिक प्रतिप्ठा का स्थान नही दिया गया हैं उसका रहस्य 
अब मे समभ रहा हूँ ।” परन्तु ऐसा तो हमने आज तक नही सुना कि 
बैद्यो की प्रतिष्ठा हिन्दू-समाज में किसी तरह कम है । कंदाचत्‌ किसी 
प्रान्तविशष में ऐसी निर्मल धारणा प्रचलित हो, &म ।निष्चियपूर्वक नहीं 
कह सकते! 

चिकित्सको के सम्बन्ध मे महात्मा जी का मूलगत विचार इतना हो 
है कि चिकित्सा की अपेक्षा सयम श्रेप्ठ है। इस विचार के, विरुद्ध किसी 
को कुछ भी आपत्ति नही हो सकती | आपत्ति इतनी हो है कि सयमी 
जीवन कठिन है और रोग की सम्भावना को वह सर्वथा बन्द भी नहीं कर 
सकता | इसी अनुपात में चिकित्सा की भी आवश्यकता अनिवायें है। 
चिकित्सा के लिए ऐसे लोगो की जरूरत है जो बिलकुल नुसखेबाज न हों 
और शरीोर-विज्ञान के साथ-साथ चिकित्सा-शास्त्र के शिक्षित और 
सदाचारी विद्वान्‌ हो। ऐसे सद्वेद्यो की आवश्यकता सभ्य से समय 
जन-समाज को भी हमेशा रहेगी। 

हमारे बेद् मे इस बात की बुराई है कि हमारे प्राचीन आयुर्वेद का 
विकास सवेंथा अवरुद्ध हो रहा है । आयुर्वेद-शिक्षा की न तो सर्व-सुलभ 
उचित व्यवस्था है, न फिर योग्य भादमी भी इधर ध्यान देतेहै, क्योकि 
पश्चिमी वचिकित्सा-प्रणाली के विद्वानों का विशेष भान है। इसलिए 
हमारे योग्य से योग्य हिन्दुस्थानी लोग बैथय न होकर डाक्टर ही बन 
जाते है। पथवरूम्बी बुद्धि के कारण वे अपने शास्त्रो का अध्ययन भी 
नहीं करते। विदेशों से मेंगाई हुई उनकी ओबधियाँ महँगी 
भी पडती है। उनके उपचार के कुछ ढग भी ऐसे है जो हिन्दुस्थानी 
प्रकृति की ओर दुर्लक्ष्य करते है । यही लोग यदि आयुर्वेद का भी अभ्यास 
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करे और अपनी अनुभूत एवं वैज्ञानिक देशी ओषधिग्रों का उपयोग 
करे, तो उनको सहायता जन-सावथारण को अधिक सुलभ हो सकेगी। 
परन्तु आज को परिस्थिति ऐसी स्वदेशी व्यवस्था के अनुकूल नही है । 
स्वराज ही उसका सपादक होगा। 


भारतीय सम्यता 


पाठक गाधी जी से प्रश्व करता है ---/जब आप रेलवे, वकील, 
बैरिस्टर और डाक्टरो की ऐसी कडी निर्भ॑त्सना करते हे तो फिर आपके 
मतानुसार सभ्यता क्या चीज है?” 

महात्मा जी. उत्तर देते है -- 

“मेरा विश्वास हैँ कि भारत के प्राचीन आर्यो ने जिस सभ्यता का 
निर्माण किया हैँ, वह इस दुनिया में विलकुल छासानी है। रोम मिट गया । 
ग्रीस की भी वही हालत हुई। ईजिप्ट प्रातत्त्व-शास्त्र का विषय हो 
चुका है। चीन को निसबत कुछ नहीं कह सकते । परन्तु 
हिन्दुस्थान का अन्त स्वरूप अभी किसी कदर ज्यो का त्यों बना हुआ 
है। इस देश के सम्बन्ध में यह जाक्षेप किया जाता हैँ 
कि हिन्दुस्थान के लोग इतने अज्ञानी और असभ्य है कि उनमें किसी 
तरह परिवतंत को कोई गुजाइश ही नही है। लेकिन सच पूछा जाय 
तो यह अपरिवतंनशीलता हमारा जातीय गृण है, दोष नहीं। जिन 
बातो को अनुभव के आधार पर हमने स्वीकार कर लिया है, उनका 
परित्याग हम नही कर सकते | कई लोग हमे कई तरह की सलाह देते 
हैं। परन्तु हम अपने स्वरूप और सभ्यता पर आइरूढ हेँ। यही 
हमारी विशेषता हैँ और इसी के कारण हमारा भविष्य उज्ज्वरू 
भी है।” 

“सभ्यता उस शक्ति का नाम है जो हमे कत्तैव्यशील बनाती है और 
कत्तव्य का मार्ग भी दिखाती हैं। सदाचारशीछूता का ही दूसरा नाम 
सभ्यता है। यदि सभ्यता की यह परिभाषा सही है तो में कह सकता 
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हूँ कि हिन्दुस्थान को किसी दूसरी जाति से कुछ भी सीखना नही हैं । मनुष्य 
का मन बडा चचल हूँ । हम अपने विकारों की बांगडोर जितनी ढीलों 
छोडते हैं उतना ही वे और भी भदकते है । इसी कारण हमारे पूर्वजों 
ने मनोविजय को ही यथार्थ पुरुपार्थ माना हैं। मनुष्य केवल घन-सम्पत्ति 
से ही सुखी नही हो सकता | श्रीमान्‌ अकसर दुखी देखे जाते है । अपेक्षा- 
कृत गरीब आदमी अधिक सन्तुप्ट रहते है। इन सव बातों पर विचार 
करके हमारे पूर्व जी ने इन्द्रिय-सयम को ही सभ्यता का साराश समककर 
स्वीकार किया हैं । इसी कारण हमने अपनी पुरानी बाते अभी तक 
कायम रखी है। वही छोटी-सो पुरानी फोपडी, वही पुराने हल और 
वही हमारी देशी शिक्षा हमारे काम की चीजे हूँ और उन्हें हमने 
अपने बीच बहुत कुछ सुरक्षित रखा है। हमारी सभ्यता में प्रतिस्पर्षा 
के लिए स्थान नहीं। हमारी सस्कृति सहयोग-मूछक है । 

“क्या हमारे पूर्वेज यत्रो (१४८०७) का निर्माण नही कर 
सकते थे ? ज़रूर कर सकते थे। छेकिन उन्होने दूरदर्भितापूर्वक यही 
निश्चय किया कि अपने जरूरत के सभी काम हमे हाथ-पैर से करना 
चाहिए। उन्होने यह भी समभ लिया कि बडे-बडे नगरी की रचना 
लोगों के लिए कछाभदायक सिद्ध न होगी। ऐसे स्थानो मे चोर, जुआरो, 
वदमाश और वारागनायें ही अपनी माया और प्रलोभन का विस्तार 
करेंगी और ग रीव आदमी पैसेवालो के हारा लूट जावेगे । इसी लिए उन्होने 
छोटे-छोटे गाँव ही वसाये । वे समझते थे कि मनुष्य की नैतिकता राजाओं 
की भौतिक शक्ति से वढकर होती है । इसी कारण उन्होने ऋषियों को 
राजाओ से अधिक मान दिया। जिस जाति की ऐसी सभ्य व्यवस्था 
है, वह दूसरो को बहुत कुछ सिखा सकती हूँ, उसे अन्य राष्ट्रों से कुछ भी 
सीखने की जरूरत नही । हमारे देश मे अदाछते थी, वैद्य थे और न्याय- 
शास्त्री भी.भे । छेकिन सब मयोंदा के भीतर काम किया करते थे और 
राजबानी के आस-पास ही पाये जाते थे। अधिकाश लोग स्वतन्ता- 
पूर्वक देहातो मे ही रहते थे। उनका जीवन छृपि-प्रधान था। 
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सच्चे स्वराज का उपभोग वे लोग हो किया करते थे। जहाँ वर्तमान की 
दूपित सभ्यता का सचार नही हुआ है, वहाँ लोग इन गये-गृज़रे दिनों 
में भी सुखी है ।” 

“अत्तएव मेरी तो यह निश्चित घारणा है कि जो लोग पाञ्चात्य 
सम्यता के हिमायती होकर हिन्दुस्थान में उसका वीजारोपण करना 
चाहते है, वे देश के जानी दुश्मन और पातको है | 

“इस बात को में मानता हूँ कि हमारे बीच मे कई प्रकार की सामा- 
जिक और धार्मिक वुराइयाँ घुस पडी है। परन्तु हमारी सभ्यता से 
उनका कोई सम्बन्ध नहीं है। उनको छिन्न-मूल करना हमारा कत्तैन्य 
रहा हैँ, भविष्य मे भी रहेगा। इस समय देश मे जो एक नई जाग्रति 
दिखाई देती है, उसका उपयोग हमे इन बुराइयो के मूलोत्पाटन मे 
करना चाहिए ।” 

“इस सब बातो का साराश देना चाहूँ, तो मे यह कहूँगा कि भारत 
की प्राचीन सभ्यता मनु प्य की नैतिक योग्यता को बढानेवाली है । वर्तमान 
को पाण्चात्य सभ्यता दुराचार का प्रचार करती है । पहली दैवी सम्पत्ति 
हैँ, दूसरी आसुरी है। पहली परमात्म-नि८्ठ हूँ, दूसरी बिलकुल नास्तिक 
है। ऐसा समझकर प्रत्येक भारतवासी को अपनी सभ्यता से वसा ही 
प्यार करना चाहिए जेसा कि एक वच्चा अपनी माता से प्यार 
करता है ।” 

महात्मा जी के भारतीय सभ्यता-सम्बन्धी विचारों का साराश हमने 
विस्तार के साथ दिया है, त्ताकि हमारे पाठक उनका यथा अन्तर्दर्शने कर 
सके । इन विचारों से किसी भी समझदार और स्वाभिमानी हिन्दुस्थानी 
का मतभेद नही हो सकता । यथार्थ मे भारतीय सभ्यता मानवी विकास 
की एक वे जोड रचना है । इस समय भारतवासी उसको विशेषताओ के 
पहचानने में स्वयं असमर्थ हो रहे है । उनकी परतत्रता-प्रमूत मनोवृत्ति 
उन्हें स्वय अपनी दृष्टि में ही हौन वना रही है। ईर्प्यालू विदेशी विद्वान 
हमारो इस नासम की के जन्मदाता और पोषक है । आइचर्य की बात तो 
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यह है कि जाज हमारे गुण भी हमे दुर्गूण केरूप मे दिखाई दे रहे हैं! 
पारचात्य शिक्षा-प्रणाली की वदौछत हमारा दृष्टिकोण इतना विकृत हो 
रहा है कि हमे अपना वैयक्तिक और सार्वजनिक कल्याण पश्चिम के पूर्ण 
अनुकरण में ही दिखाई देता है। हमारी यह उद्भ्रात धारणा ही 
हमारी यथार्थ परतत्रता है। विदेशी शासको का सास्कृतिक आक्रमण 
हमारे शिक्षित हिन्दुस्थानियों को बहुत कुछ घायल कर चुका है । अपनी 
सभ्यता से पराडमुख होना हमारे लिए जातीय आत्महत्या के समान 
है। मृतात्मा होकर फिर हम इस पृथ्वी पर जीवित नही हो सकते। 
हमारी यह आत्म-विस्मरणशीछता क्यों और किस प्रकार आई, इस 
वात की विस्तृत चर्चा हम पहले कर चुके है। यहाँ पर इतना हो 
संकेत वस होगा । 

हम यह भी बता चुके हे कि विदेशी आक्रमणकारियो के द्वारा हमारे 
मनोविजय की जो क्रिया कुछ दिनो से जारी है, उसके विरोध में प्राचीन 
भारत की अतरात्मा किस तरह बौखला उठो और किन-फिन महापुरुषो 
के रूप मे प्रकट होकर उसने विदेशी आक्रमण का सफलूता-पुर्वंक सामना 
किया । ऐसे महापुरुषों में महात्मा गाधी अम्नगण्य है। पाश्चात्य सभ्यता 
की बढती हुई गति को जिस जोर का धक्का उन्होने दिया है, उतना शायद 
ही किसी ने दिया हो। यथार्थ मे गाधीवाद की मौलिक विशेषता इसी 
एक बात मे है कि वह भारतीय सभ्यता का बडा कट्टर हिमायती और 
पाइचात्य सभ्यता का जानी दुश्मन हूँ । गाधी जी के बाह्य रूप को ही 
देखकर कोई कह सकता है कि वे भारतीयता के पूर्ण अवतार है। उनका 
अत स्वरूप तो भारतीय सस्कारो से ओत-प्रौत है । आज उनकी वेष-भूषा, 
राहन-सहन तथा आचार-विचार को देख-सुनकर भारतीय शिक्षित 
समाज की आँले वहुत कुछ खुल गईं है । भारत को अतरात्मा आज गाधी 
जी के शब्दो मे बोल रहो है। ससार कान लगाकर सुन रहा है और चते- 
मान हिल्दुस्थान पहले से अधिक सावधान हो चुका है । आत्म-विस्मृत 
जन-समाज को सावधान और सतक करना ही महापुरुषो का उद्देश्य 
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हुआ करता है। एक वार मनुप्य सचेत हुआ कि वह आप ही चढलने 
रूगता है । 


स्व॒राज की परिभाषा 


अब प्रश्न यह उपस्थित होता है कि जब इस देश की सभ्यता इतनी 
उत्तम हूँ तो हिन्दुस्थान अपने वर्तमान दासत्व को किस तरह और क्यो 
प्रान्‍्त हुआ ? 

इस प्रथ्न के उत्तर में गाधी जी कहते हूँ -- 

"पहली बात तो यह हूँ कि प्रत्येक मानवी सभ्यता के लिए परीक्षा 
का समय आता हो हूँ । जो सभ्यता सामथ्यंवती है वह इन परीक्षाओ में 
उत्तीभ होती है। भाग्तमाता के बच्चे अपने पूर्व जो के अनुरूप सामथ्ये वान्‌ 
न रहे, लक्ष्य-अ्रप्ट हो गये । इसी कारण उनकी सस्कृति खतरे में पड गई । 
पर उनकी सभ्यता की परीक्षा अभी पूरी नही हुई, अभी हो रही है और 
अभी तो यह देखना हैँ कि इस आक्रमण से वह किस तरह और कितनी 
सुरक्षित निकलती हूँ ।” 

“फिर यह सोचना भी भूल है कि सारा हिन्दुस्थान पराजित हो चुका 
हैं। जिनको पश्चिमी शिक्षा मिली है, वे हो गुलाम है । हम तो इतने 
मूख हे कि अपने छोटे-से गज से ब्रह्माड भर को नापना चाहते है। 
हम खुद गुलाम हे, इसलिए समभते हे कि सारा देश गुलाम है । यथार्थ में 
ऐसी बात नही हैं । इस एक बात को यदि हम समझ ले, तो हम यह भी 
समभ सकंगे कि यदि हम खुद स्वतत्र है, तो हिन्दुस्थान भी स्वतत्र हूँ । 
व्यान रखना, इसी विचार मे तुम्हे स्व॒राज की परिभापा भी मिल जावेगी । 
ज्यों हो हम आत्म-शासक हुए कि हमे स्वराज मिला । वह तो हमारे हाथ 
को हथेली पर है। ऐसी स्वराज-भावना का आरोपण हममे से प्रत्येक 
को अपने हृदय में करना चाहिए। इस भावना के अनुभव बिना हम 
दूसरो को क्या खाक स्वराज दिला सकते हे ? जो खुद ही गुलाम है, वह 
दूसरो को गुलामी से किस तरह छुटकारा दे सकेगा ? ” 
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यत्किचित्‌ विस्तार के साथ स्वराज” की मीमासा हम' स्वदेशी 
और स्वराज" शीप॑क अध्याय में कर चुके है | यहाँ हम पाठकों का ध्यान 
विशेपकर उसी अह्व की ओर आकर्षित करना चाहते है, जहाँ महात्मा जी 
ने स्व॒राज के यथार्थ आणय की ओर सकेत किया है। आत्म-बघन ही 
मनुष्य की सच्ची परतत्रता है। अपने से बढ़कर अपना कोई दुश्मन 
नहीं। आत्मैव रिपुरात्मत ।! जो विकारों और कमजोरियो के बात्म- 
बन्धन से मुक्त हो गया, वही सच्चा स्वराज-भोगों है। णेष सब परतत्र 
हैं, कमजोरियो के गुलाम है। अपने स्वार्थ-मूलक विचारों से पराजित 
हम पहले हुए, राजनैतिक पराधीनता पीछे आई । दोनो का कार्य-कारण- 
सम्बन्ध है। उसो कम से हमे स्वतन्न भी होना पंडेगा। आचरण- 
बल के विना हम अपने विकारों पर अधिकार प्राप्त करके आत्म-विजयी 
नही हो सकते। स्वभावविजयो हि शौर्यम्‌ । अपनी स्वाभाविक कम- 
जोरियो पर विजय प्राप्त करना हो सच्ची घूरता है। जब तक हमें 
ग्रह सामथ्यें न हो, तव तक हम राजनैतिक स्वराज के भी योग्य नही हो 
सकते। जो क्षुद्र एवम्‌ स्वार्थी विचारो से आक्रात हो सकता है, जो थोडे- 
से द्रव्य के छालच में पडकर देश के प्रति विश्वासघाती हो सकता है, 
ज़ो कामिनी की एक चितवन से घायल हो सकता है और जिसे मदिरा की 
एक बोतल आक्ृप्ट कर सकती हूं, ऐसे चरित्र-होन स्वार्थी मनुप्य को 
गुलामौ-के वन्धन भे डाल रखने के लिए फौज की जरूरत ही नही हूँ । 
बह अपनो वनाई हुई दासत्व की वेडी में स्वय वद्ध रहता है । इस बवन्धन 
से, इस पशुता-पाश से जो मुक्त हुआ, उस पर से दूसरो का शासन आप ही 
भाप उठ जाता है, उसके लिए -मअलूग प्रयत्न को आवश्यकता नही / 
577 तात्पयें, यह कि महात्मा जी के मतानुसार सदाचार ही स्वराज है । 
राज़नेतिक गासन सदाचारियों के लिए नही, दुराचारियों के लिए है, 
मनुप्यत्व,से पराडमुख प्राणियों के लिए हूँ । इस तरह पाठक देखेंगे कि 
मद्यात्मा जी राजन तिकःस्वराज को चरित्रवल का स्वाभाविक परिणाम 
समभते है| नीति-वर्म के पालन से सपयम और सयम से चरित्रवल प्राप्त 


( ८० ] 








हो सकता । इसो दष्टि ले स्वाभिमान-पूर्व कु और सपूर्ण औचित्व के साथ 
महात्मा जी ने ब्रिटिश राजनीतिज्ञों के सामने कहा था कि में आप 
लोगो के पास स्वराज मागने नही आया हूँ। वह तो हमे हो हासिरू 
करना होगा। में सिर्फ आप लोगो से यही कहना 
हमारी स्वतन्त्रता के मार्ग में आपने जो रोडे डाले है, उन्हे हटा दीजिए; 
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दर 
224 | 
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पशु-वत्र 
(9णं8 40766 ) 


सोलहवे अध्याय मे पाठक पश्मु-वल की उपादेयता का प्रतिपादन करता 
है और कहता है कि जव इंग्लेड-सरीजे इतर राप्ट्री ने पशु-बलू के प्रयोग 
सेअपनो इप्ट्सिद्धि को, तव हम भी ऐसा हो क्यो न करे। यदि उद्देश्य 
अच्छा है, तो उसे सिद्ध करनेवाले सभो सावन बच्छे हो सकते हूँ। 
यादें मेरे घर में चोर घुसा हो, दो क्या में यह सोचने बेंठ्‌ कि कौन-सा 
साधन धर्म हैं और कौच-ता अवमे ? ऐसी हालत में मेरा करत्तेंच्य होगा 


कि मे किसो भी हारछत ने उसे निकाल बाहर कहें | 

“इसके उत्तर में गाधी जी कहते है कि सावन और साध्य दोनों का 
ऐसा घनिप्ठ नवध हूँ कि अच्छे साथ्य का सावन भी अच्छा चाहि 
बुरे साथनो से हम किसो भी प्रकार का सदुद्देश्य सिद्ध नही कर सकते । 
यदि मुझे समुद्र पार करना है तो नाव चाहिए, गाडी से काम न चलेगा । 
जैसा बोज योया जावेगा, वैसा ही फल छंग्रेगा! यदि में ईश्वर को 
प्रसकश्न कप्ना चाहता हैं, तो झतान को आराधना से काम न चलेगा। 


( ८०८ ) 


मदि में अपना अधिकार चाहता हूँ, तो मुझे अपना कत्तंव्य पहले करना 
चाहिए। यदि मै तुमसे छडी छीनना चाहता हूँ, तो मुभे तुमसे रूडना 
पडेगा। यदि खरीदना चाहूँ तो कीमत चुकानी होगी और यदि दान के 
रूप में लेना चाहें, तो अनुनय-विनय करनी होगी । इस तरह तुम देखोंगे 
कि तीन भिन्न-भिन्न साधनो के तीन भिन्न-भिन्न परिणाम होते है ।” 
भहात्मा जी की इस तर्क-सरणी के सम्बन्ध मे हमारा कहना सबसे 
पहले यह है कि ऐसे विषयो का निर्भय उदाहरणो के द्वारा हौना बहुत 
कठित हैं | ठेठ विचारणीय विषय को लेक र हो तक का आश्रय लेना ठोक 
होता है । अतएवं सबसे पहले हम इसी एक बात पर विचार करे कि पशु- 
बल की परिभाषा क्या है, पशु-वल् हम किते कहे और किसे न कहे ? 
यदि पशु-बल को हम शरीर-बल का पर्यायवाचरी माने, तो यह ठीक 
अ्रतीत नहीं होता। क्योकि शरौर-बल का प्रत्येक प्रयोग पशु-बल का 
प्रयोग नही माना जा सकता । यदि किसी अशक्त और बीमार आदमी 
को में शरीर-बलरू से उठाकर अस्पताल तक ले जाऊँ, तो ऐसा कहना 
असगत होगा कि मेने पशु-वल का प्रयोग किया। पशु-वल' के पशु! शब्द 
में पाशविक भनोवृत्ति का आशय सन्निहित है। यानी जिस बल का 
प्रयोग पाशविक मनोवृत्ति से प्रेरित होकर किया जाता है, उसी को पशु- 
बल कह सकते है । अब देखना चाहिए कि पाद्विक मनोवृत्ति क्या है ? 
पशुओ मे देखा जाता हैं कि उनमे करतत॑व्याकत्तैव्य बुद्धि नही होती । 
उनकी सारी क्रियाशीलता स्वार्थ-मूलक होती है । मनुष्येतर प्राणियों 
का सबसे प्रथम और अन्तिम स्वार्थ है, क्षुधा-शान्ति और जीवन-रक्षा । 
उन्हे जीवन में केवल शरी र-पोषग की आवश्यकता विद्येष रहा करती है । 
इसकी पूर्ति करने में वे अपने दारीर-बल का उपयोग किया करते है। प्यो 
ही उन्हे भूख लगी कि मपने से किसी अदक्त प्रागी को मारकर खा लिया। 
यही उनकी प्रतिदिन को चर्य्या हैँ। पशुओ की प्रवृत्ति में यही एक विज्ञेषता 
है कि अपने स्वार्थ के साधन में वे धर्मावर्म का विचार नही करते और 
दारीर-बल का ही प्रयोग करते है, क्योकि बुद्धिबल उनमे होता हो नही । 


( ८०९ ) 


इस दृष्टि से यदि हम पजु-वल को परिभाषा देना चाहे तो कहना होगा कि 
पशु-वल हम गारोरिक शक्षित के उस स्वारय-मू लक प्रयोग को कहते है जिससे 
किसी दूसरे प्राणी को कप्ट पहुँचता है । ध्यान रहे कि इस परिभाषा में 
दो बातें महत्त्व की हें, आरोरिक बल का प्रयोग स्वार्थ-मूलक हो और 
किसी दूसरे को हानिकारक भी हो । केवल स्वार्थ-मू लक होने के कारण ही 
हम भरीर-बल को पशु-बलू नही कह सकते । जो मजदूर अपने शरीर-वल 
(2४४09) ]80000 ) से बिना किसी दूसरे को हानि पहुँचाये अपना 
स्वार्थ-साघन करता हूँ, उसके सम्बन्ध मे हम यह नहीं कह 
सकते कि वह पश्मु-वल्ल का प्रयोग कर रहा हँ। उसो तरह हम 
जरोर-वल के किसी प्रयोग को दूसरों के लिए केवल कप्टकारक 
होने के कारण हो पशु-वलू नहीं कह सकते, उमे स्वार्थ-मूछक 
भी होना चाहिए। दूटो हुई कलाई को ख्रीचकर सीधा करनेवाला 
डाक्टर और मालिश करनेवाला नौकर दोनो अपने वलू-प्रयोग से 
दूसरो को क्ट अथवा पोडा पहुँचाते हो हैं। परन्तु पशु-वलू-प्रयोग का 
दोपारोपण उन पर नही किया जा सकता, क्योकि उनका शरी र-बलू-प्रयोग 
स्वार्थ-मूलक नहीं होता। अतएवं शरीर-बल को पशु-बल कहलाने के 
लिए दो बाते। क। आवश्यकता हू, स्वार्थ और पर-पोडन ।। तात्पर्य यह 
कि स्वार्थमू लक और पर-पीड क शारीरिक बल-प्रयोग को हो हम पशु-बल 
कह सकते हूं । यही परिभाषा हमें युक्ति-युक्‍्त जेचती है । 


अआत्म-चबल 
($00ग 7707८6) 


अब हमे यह देखना है कि आत्म-बल वया चीज हैं )! उसका सच्चा रहस्य 
तो हमारी सम में तभी आवबे, जब कि हम यह समझ ले कि आत्मा किसे 
कहते हैं । आत्मा उस अनुभूत शक्ति का नाम हूँ जो इस ब्रह्माण्ड के मूल 
में विद्यमान है और जो समू वे सुप्टि-प्रपच का अविनाशी आदि कारण है | 
ससार कौ सारी सत्ता, सारी शक्ति उसी की है । जीवात्मा से उसका बाहरी 


( <१० ) 


भेद दिखाने के छिए उसे परमात्मा भी कहते है । परन्तु वस्तुत जीवात्मा 
और परमात्मा दोनो एक है । आत्मा' बब्द दोनो का द्योतक है । इसी 
कारण उपनिपदो ने कई स्थानों पर परमात्मा के अर्थ में आत्मा वब्द 
का ही प्रयोग किया है । 

आत्मा की शक्ति सर्वव्यापिनी है । सिवाय आत्मा के कुछ है ही नही । 
जठ स॒ब्टि भी उसी का म्पान्तर हूँ। हमारा गरीर भी हमारी आत्मा का 
दूसरा रूप ही हूँ । तुच्छ से नुच्छ कोटागु में और गावी जी के समान महा- 
पुरुष में केवल आत्म-विकास का ही अन्तर है, वस्तुत कोई भेद नहीं। 
दोनो मूलगत आत्मा के दो रप है । परन्तु किर भी हम ससार की भाषा में 
जड़ और चेतन तथा ऊँच और नीच का भेद अपनी समझ को सुचिता के 
लिए किया करते है। जहाँ पर हमे कात्मा का अस्तित्व विछकुल निरचल 
और निश्चेप्ट दिखाई देता है, वहा हम जडता का आरोप करदेते हैं । जहाँ 
वह चचल और शक्‍्तिमान्‌ दुष्टिगोचर होता है, वहाँ हम चेतनता का 
आरोप करते है । हम अपने शरीर का हो उदाहरण ले । हमारा यह घरीर 
जड है, उसमें कोई शक्ति नही । मृत शरीर को कोई देसे कि वह कितना 
जद और शक्तिहीन रहता हैं । जब तक उसमे जीवात्मा का निवास है, 
तब तक वह चलता-फि रता है, मार-पीट क रता है और कई प्रका २ की हरकर्ते 
करता है । भतएव जिसे हम गरोर-वल कहते है, उसका अस्तित्व गरीर में 
नही, आत्मा में है । इसी तर्क-सम्णी के आधार पर हम यह कह सकते हैं' 
कि जिम हम पजु-बलू कहते हैँ बह भी वस्तुत आत्मा का हो वल है । 
सिह एक ऐसा जानवर है जो पशु-बल से पश्यूर्ण रहता हैँ। परन्तु 
मरे हुए सिंह के गरीर में उस बल का नामोनिशान भी नही पाया जाता, 
क्योंकि उसमें आत्मा नहीं। इस व्यापक और वैज्ञानिक दृष्टिकोण 
से पञु-वल और आत्म-वल् में वच्तुत. कोई अन्तर नही रह जाता । 

किर भी जब ऐते दो गब्दो का प्रयोग होता ही है, तो दोनो में 

अर्थास्तर भी होना चाहिए । ऐसी हालत में हमें अब यह देखना हैं कि 
पशु-वल गौर बात्म-वल्त के बीच वैज्ञानिक अन्तर क़ी लकी र कहाँ पर और 


( ८४११ ) 


कैसो खीची जानो चाहिए । पशु-वल को मीमासा करते हुए हमने पहले 
यह निर्णय कर लिया है कि स्वायं-मूलक और हिंसक शरीर-बल की ही 
हम पथु-वलत कहे सकते है, वयोकि स्वार्थ और हिसा दोनों पाशविक प्रकृति 
के लक्षण है। ठोक उसी तरह हम आत्म-बल उमे कहेंगे जिस वल के पोौछ 
पर्मार्थ की प्रेरणा हो, दयोकि वह आत्मा का गुण है। इस परिभाषा के 
अनुसार शरीर-वल के ऐसे सभी प्रमोग जो परमार्थे दृष्टि से अथवा लोज- 
संग्रह की दीट से किये जाते है, आत्म-वल के ही प्रयोग कठे जावेगे। बतागव 
जो सिपाही राण्ट मौर सवबर्म-रक्षा को परारमाथिक दृष्टि से प्रेग्ति 
होकर स्त्री और बच्चो से अन्तिम बार मिलते हुए प्रसन्नता-पूर्वक समर- 
भूमि की ओर अग्रसर होता है. उसके पैर आत्मन्वल से ही अलते है । 
वहाँ पशु-वलल को बून्वास भी नही। 
आत्म-बल का यह अर्थ हगिज नहीं कि हमारे गरीर में कौई दिया 
ही न हो। प्रत्युत सभो प्रकार को शारोरिक कियाये जो पारमा्थिक 
दृष्टि से प्रेरणा प्राप्त वरती है, आत्म-बल के ही प्रयोग है । इसके विपर त 
हमारी जिन त्रियाओं को पाशविक मनोवूलि से प्रेरणा मिलती है, उन्हे 
पगु-बछ के उदाहरण समभना चाहिए 
निष्क्रिय प्रतिरोध 
(एकछशर6 पि०आ४:७॥08) 
सत्रहदे अध्याय में महात्मा जी ने आत्म-वछ-सम्थित निश्श्यि 
प्रतिरोग को विस्तृत विवेचना को है। सबसे पहले पाठक इस वात को 
जानकारी चाहता है कि आज तक मनृप्य-जाति के इतिहास सें किसों 
जत-समाज ने अपने उत्कपे-सावन में इस बछ का सकततापूर्वेक प्रयोग 
किया है या नहीं। इस प्रश्न का उत्तर महात्मा जी बहुत युवितयुवेक 
देते है। इतिहास मे उन्हे सामूहिक निध्किय प्रतिरोव का कोई उदाहरण 
नहीं मिलता। इस कारण पूहुंछे दे इतिहास को ही मीमासा करते हुए 
दिखते है -- 
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“इतिहास केवल बडे लोगो का--राजाओ और महाराजाओं का तथा 
उनकी कार्रवाइयो का--इत्तिहास है। ऐसे इतिहास में भला आत्म-बलूू 
के प्रयोग करनेवाले कहाँ स्थान पा सकते है । यदि मनुप्य-समाज का अतीत 
केबल युद्धों से ही. मरा होता, तो दुनिया आज दिन विद्यमान ही न रहती । 
एक आदमी भी आज तक जीता न वचता | ससार में आज भी इतने अधिक 
लोग इतनी लडाइयो के बाद भी सही सलामत बने हुए है--यही इस बात को 
सिद्ध करता है कि आत्म-बल का सफल प्रयोग लोग करते ही जाये है। दो 
भाई आपस मे प्रेमपू्वंक रहते है। यह एक ऐसी वात है जिसकी ओर 
लोगो का ध्यान ही आकपित नही होता । फिर उस बात कौ चर्चा कौन 
करे ? परन्तु जब वे दोनो भाई आपस मे छडते है, एक दूसरे की हत्या 
करता है या दोनो मिछकर अदालत की शरण छेते हे तो इस घटना को 
सर्वत्र चर्चा होने लगती है । पत्रो मे भी उनके कलह का समाचार प्रकाशित 
होता है और इस तरह वह घटना प्रसिद्ध हो जाती है। ऐसी हालत मे 
मानना होगा कि जिसे हम इतिहास कहते है, वह उन्ही घटनाओ का स करन 
एवं वर्णन करता है जो समाज की प्रेम-बछ-स चालित व्यवस्था में किसी 
तरह की रुकावट या गडबड पैदा करता है। जात्म-बल की कार्रवाइयाँ 
“बिलकुल स्वाभाविक होती हे और हमेशा जारी रहती है। इसलिए 
उनकी चर्चा इतिहास मे नही पाई जाती ।” 


बहुत युक्तियुक्त उत्तर हैँ। यथार्थ मे यह ससार प्रेम-बलू के आधार 
पर ही स्थित है। हमारा अधिकाश चैयक्तिक जीवन इसी बल से सचालित 
होता हैं। हमारा कुटुम्ब-प्रेम, परिवारगत आत्मीयता, सामाजिक सबद्धता 
तथा राष्ट्रीय एकवाक्यता--सब प्रेम-बल की बदौरूत ही विद्यमान हे । 
प्रेम का स्नेहाकर्षण यदि मनुप्य और मनुष्य के बोच न हो, तो इस पश्वी 
पर किसी भी तरह की व्यवस्था ही न रहे। मनुष्य तो बहुत ऊँचा प्रागी 
है, पशु और पक्षी तक इस प्रेम-बल से प्रेरित होकर सबद्धतापूवंक एक ही 
स्थान पर रहते है । हमारा सौय जगत्‌ स्नेहाकषण का एक जाज्वल्य- 
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मान उदाहरण हैँ। समूची सृष्टि हो अभिन्नता-मूछक हैं। अभिन्नता का 
हो दूसरा नाम प्रेम हैं । 

लेकिन हमारी राय मे प्रब्नकर्ता का यथार्थ आशय कुछ दूसरा 
था। वह इस बात को जानना चाहता था कि इतिहास में कोई जाति 
अपनी खोई हुई स्वतन्त्रता आततायियो से प्रेम-वल की बदौलत फिर से 
प्राप्तकर सकी हूँ या नही । राप्ट्रो का उत्कर्प तो आत्म-वल से होता ही हैँ।' 
इस बात को कोई अस्वीकार नहीं कर सकता, न किर कोई सम भदार 
आदमी ऐसा प्रश्न हो करेगा। 

महात्मा जी के वक्‍तव्य से उपर्युक्त प्रश्न का कोई उतर नही है । 

इस अध्याय मे गावी जी ने आत्म-वल के प्रयोग को निष्क्रिय 
प्रतिरोध (४8४०९ पे&&87870०) कहा है। परन्तु हमारी राय 
मे दोनो शब्द समानार्थंक नही है । आत्म-वल के प्रयोग कई प्रकार के हुआ 
करते है और उनमे निष्क्रिय प्रतिरोध भी एक प्रकार है। सत्याग्रह 
आत्म-वल के प्रयोग को ही कहते हे। सत्याग्रह को यदि हम 
प्रेमाग्रह” अथवा आत्तमाग्रह' भी कहे तो ठोक ही होगा, क्योंकि 
सत्य, प्रेम और आत्मा तीनो एक ही शवित के अछग अछूग नाम 
है । इस ससार में सव मिथ्या है, केवल आत्मा ही सत्य है। अतएवं सत्य 
और आत्मा दोनो एक है। किर प्रेम का रूप भी आत्म-मूलक है। 

जहाँ अभिन्नता के भाव हूँ, वही प्रेम भी होता है। सभी प्राणियों में 

अभिन्न रूप से जो तत्त्व विद्यमान है, उसी को आत्मा' कहते है । अतएव 
अभिन्नता आत्मा हो का गुण है। यदि प्राणी भूछत एक दूसरे से भिन्न 
हो, तो दोनो के बीच किसी तरह का आकर्षण अथवा प्रेंग हो ही नहीं 
सकता। तकंदृष्टि से यह एक असभव बात होगी। दो प्राणियों मे 
पारस्परिक स्नेहाकषंण के लिए दोनो में मूलगत अभिन्नता होनी हो 
चाहिए। इस तरह पाठक देखेगे कि सत्य और प्रेम दोनो आत्मा के 
हो गुण-घम्म हे । 

इसलिए आत्म-बल के प्रयोगो को सत्याग्रह कहना ही ठीक होगा । 
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'सत्याग्रह' के जो सप-रपान्तर हमने विगत अध्याय में वतछाये है, उन्हें 
देखने पर पाठको को प्रतीत होगा कि जिप्ते हम निज्किय प्रतिरोंच (?६४$- 
7ए6 र८४४७॥0०७ ) कहते है वह निब्क्रिय सत्याग्रह का एक अन्तिम 
और निहृप्ट रूप है। शरीरकों जडवत्‌ वनाकर जो विरोध क्षिया जाता हैं 
उसी को इस नाम से पुकारना ठीक होगा, अन्यथा इस द्व्दयोजना मे 
जो 'निष्किय' (?४&5श२८) शब्द है, वह विलकुरू अनुचित हो जाता है। 
ध्यान रहे कि आत्म-बल के प्रयोगो को निष्क्रिय कहना ठी क नही । सिवाय 
इसके आत्म-वल (सत्याग्रह) के कई प्रयोग ऐसे भी होते है जिनमें शरोर 
भी क्रियावान्‌ रहता है। मजिस्ट्रेटकी आजा के विरुद्ध जो आदमी सभामच 
पर खडा होकर व्याख्यान देता है, उसको क्रिया को हंम निष्क्रिय प्रति- 
रोघ नही कह सकते । 


इस शब्द के गढनेवाले यथार्थ में टॉल्स्टॉय है। वाइबिल के 
'रेसिस्ट्‌ नॉट ईनहल' (बुराई का विरोव न करो) के उपदेश से प्रभावित 
होकर सभवत उन्होने इस शब्द की रचना की होगी । सामूहिक अहिसा- 
त्मक विरोध का तरीका गाधी जी को टॉल्स्टॉय से ही मिला है। परच्तु 
अहिसा-दृष्टि महात्मा जी की ख़ास चीज है। उसके लिए वे टॉस्टाँय के 
आभारी नही हो सकते। बल्कि टॉल्स्टॉय को ही गाधी जी से अहिसा- 
सम्बन्धी आध्यात्मिक शिक्षा मिल सकती हैं। उस रक्षियन विचारक ने 
अपनी योजना में अहिसा को अछाकतों के लिए व्यावहारिक भस्त्र के रूप 
में ही स्वीकार किया है। सच्ची अहिसा-दुष्टि के लिए आध्यात्मिक प्रेरणा 
और वेदान्त का तत्त्व-ज्ञान चाहिए, सो महात्मा गाधी को है और 
टॉ'स्टॉय को नही था। 


फिर भी जब गावी जी ने टॉल्स्टॉय से सामूहिक विरोव का तरीका 
ले लिया तो उनका शब्द भी लेना पडा। वर्षो तक महात्मा जी 'पैसिव्ह 
रेजिसूटेटस्‌' शब्द का उपयोग अपने व्याख्यानो और लेखों में करते रहे। 
अनुभव और विचार दोनो बढते गये और कुछ काल के बाद यह शब्द 
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अनुपयकत अथवा घटिया प्रतोत्त होने लगा। आज हमे आत्म-बलू के सभो 
तरह के प्रयोगो के लिए एक बहुत अच्छा और व्यापक अर्थ देनेवाला 
शब्द सत्याग्रह' मिल गया हैं। वह एक मौलिक सस्क्ृत शब्द है, जिसका 
अनुवाद विदेशियो को करता होगा। उसके कई रूप-त्पान्तर है। किसो 
में शारीरिक क्रिया होती है, किसो में नही, असहयोग, भद्र अवज्ञा, धरना 
देना तथा उपवास करना ये सब सत्याग्रह के ही भिन्न-भिन्न रूप हैं। 
निज्किय प्रतिरोव उसका एक निचला रूप है जिसके द्वारा हद दर्जे 
शरीर को जडवत्‌ वनाकर विरोध किया जाता है। तात्पर्य यह कि आज 
हमारे पास सत्याग्रह (7,0ए6 00708 ०४ 500 407०6) के भिन्न- 
भिन्न प्रकारों के लिए भिन्न-भिन्न ताम है और उनके वैज्ञानिक वर्गीकरण 
करने का प्रयत्न हमने किसी पिछले अध्याय मे किया है। 

ऐश्ली दशा में 'हिन्द-स्वराज' के पढनेवाले को निष्क्रिय प्रतिरोध का 
सत्याग्रह के अर्थ मे प्रयुक्त होना बहुत खटकता हैँ । समभदार पाठको के 
लिए तो विचार-विकास की ऐतिहासिक दृष्टि से यह प्रयोग यदि इस पुस्तक 
मे बना रहे तो कोई हर्ज नही । परन्तु सर्वसावारण लोग इस सूक्ष्म विशे- 
पता को नही समझ सकते । इस कारण वे अ्रम मे पड सकते है । निष्क्रिय 
प्रतिरोध' शब्द का उपयोग गावी जी को भी कुछ खटकता ही था। यह 
उनके निम्नलिखित वाक्य से प्रतीत होता है । 

नगुफ& #0०6 १7रपाल्व ॥7 घा5 7्रकप 08 १6४०७००९० 
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(हिन्द-स्वराज, प्‌ृ"ठ-सख्या ७२) 

“इसमे जिस शांक्त का उपयोग होता हैँ उसे आत्म-बल या प्रेम-बल 
कहना चाहिए। आम तौर पर लोग उसे तनिष्किय प्रतिरोत' कहा के स्ते 
है, परन्तु यह शब्द-योजना उतनी उपर्युक्त नही है ।” 

इस अध्याय का दूसरा महत्त्वपूर्ण अज् वह है, जिसमे गावी जी ने 
निध्करिय प्रतिरोब की व्याख्या की है। वे छिखते है -- 
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“निष्क्रिय प्रतिरोव वह तरोका है जिससे भनुप्य आत्म-यन्त्रणा के 
द्वारा अपने अधिकार प्राप्त करता है। यह उपाय शास्तर-प्रयोग 
के बिलकुल विरुद्ध है। जब मे अपने अन्त करण की प्रेरणा के अनुसार 
किसी अनुचित काम को करने से इनकार करता हूँ, तब भुझे 
आत्म-बल का प्रयोग करता पडता है । उदाहरण के लिए सरकार ने को£5 
ऐसा कानून बनाया, जिसके अनुसार मुझे बरतना चाहिए। मुभे यह 
कानून पसल्‍्द नहीं है। यदि इस कायदे को रद कराने के लिए में शस्त्रो 
का उपयोग कह तो में शरीर-वल से काम ले रहा हूँ । यदि से उसे न मानूँ 
और उल्लघन की सजा स्वीकार कर लू तो कहना होगा कि में आत्म-बल 
का प्रयोग कर रहा हूँ ।” आगे चलकर गावी जी लिखते है --- 

“मनुष्य को चाहिए कि जो बात उसकी बुद्धि और आत्मा को नहीं 
पटती, उसे कदापि न माने और परिणाम मे जो कुछ तकलीफ उसे उठाती 
पडे, उसे बरदाइत करे। आत्म-बल के प्रयोग की यहो कुजी है |” 

इस नसीहत के विरुद्ध प्रश्नकर्ता एक बहुत महत्त्वपूर्ण आक्षेप करता 
है। वह कहता है कि आप तो लोगो को राज्य-शासन के विरुद्ध विद्रोही 
होने की सलाह दे रहे है । इस आक्षेप के उत्तर में महात्मा जी के विचार 
सुनिए -- 

“राज्य-शासन के क(नून भले हो या बुरे, उनका पालन हमे करना ही 
चाहिए, यह धारणा लोगो के मन मे अभी हाल हो मे उत्पन्न हुई है और 
विलकुछ असगत है। पुराने जमाने मे लोगो का ऐसा ख़यारू नही था। 
जिन कायदो को लोग पहले जमाने मे पसन्द नही करते थे, उनका के 
उल्लघन किया करते थे और प्रसश्नतापूर्वक दड भोग छेते थे। जो कायदा 
हमारे अन्त करण के विरुद्ध है, उसको मान लेता हमारे मनुप्यत्व का घातक 
होता है। ऐसा आचरण धर्म-विरुद्ध है और दासत्व ही उसका पर्यायवाची 
हैं! यदि सरकार हमे आज्ञा दे कि तुम नगे फिरा करो, तो क्या हम उसे 
मान ले ? यदि मुझमे आत्म-बल है, तो मे साफ-साफ कह दूंगा कि आपके 
फरमान से मुझे कुछ भी मतलव नही है । परन्तु हम इतने आत्म-विस्मत 
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और दव्वू हो गये है कि हम किसी भी बुरे से बुरे कानून को चुपचाप 
स्वीकार कर लेते है ।” 

बागे चलकर वे इसी सम्बन्ध में लिखते है-- 

“यदि लोग इतना समझ ले कि किसी अनुचित कायदे को माचना 
उनके पौरुष के विरुद्ध है, तो वे किसी भी दुराचारी शासक के दास 
होकर नही रह सकते । इसी मनोवत्ति मे ब्रात्म-शासन (प्र०णछा6 एशो७) 
का रहस्य है । लोगो का खयाल है कि प्रजातन्त्र मे उन्हे बहुमत को शिरो- 
धाय मानना चाहिए । परन्तु यह एक ऐसी धारणा है जो ईश्वरीय मन्तव्य 
के विरुद्ध और अ्रातिमूलक हँँ। ऐसे कई उदाहरण दिये जा सकते हे जिनसे 
मालूम होता हैँ कि बहुमत का निर्गय कई वार विलकुछ गछत साबित 
हुआ है और थोडे से विरोथी लोगो की सम्मति विछकुल ठीक निकली हैं । 
शासन में जितने सुधार हुए है, वे वहुवा थोडे से विरोवी लोगो की प्रेरणा- 
शक्ति से ही सम्पादित हुए है। अतएवं जो लोग ऐसा समझते हे कि 
किसी अनुचित कानून को उन्हे नहीं मानना चाहिए, उनके लिए आत्म- 
बल का मार्ग खूला हुआ है। इतर दूसरे उपाय अनर्थकारी सिद्ध होगे।” 

महात्मा जी की इस तकें-सरणी मे एक बडी विवाद-म्रस्त बात हूँ। 
हम इतना तो मान सकते हैँ कि यदि राज्य-शासन का अविकारो कोई एक 
ही आदमी हो और वह दुराचारोी तथा त्रास-दायक भी हो, तो आत्म-बलू- 
सम्पन्न लोगो को चाहिए कि वे उसकी अनुचित आज्ञाओ का उल्लघन 
करे। इसके दो कारण है । पहला तो यह है कि ऐसा अत्याचारी ज्ञासक 
लोगो की इच्छा के विरुद्ध राज्य-सिहासन पर आसौन रहता है। दूसरा 
यह है कि उसके मन्तव्यों मे लोगो की सम्मति नहीं ली जाती। ऐसी 
अवस्था मे त्रस्त प्रजा के पास एक ही उपाय रह जाता है. जिसे भद्र अवज्ञा 

(0९ऐ_ 0805९ता८7००) ,कहते है। परन्तु जहाँ वाक़ायदा 
भजातन्न शासन स्थापित हो चुका है और लोगो के चुने हुए ; प्रतिनिधि ही 
मिलकर राष्ट्रीय प्रगति की वागडोर सँभालते है और बहुमत-से लोगो 
पर लोगो के हित के लिए ही शासन करते है, वहाँ किसी एक मनुष्य क़ो 
फाण् ५२ प 
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सिर्फ इसी एक बुनियाद पर कि कोई कायदा या भन्‍्तव्य उसे पसन्द 
नही है, शासन के नियमों को ठुकराने का नैतिक अधिकार हरगिज्ञ 
नहीं दिया जा सकता। इस नियन्त्रण के कई कारण हो सकते है। 
पहला कारण तो यह है कि वह अपना प्रतिनिधि भेजकर प्रजातन्त्र जासन 
को स्वीकार करता हैँं। इस स्वीकृत्ति में यह प्रतिज्ञा अनिवार्यरूप से 
छिपी रहती है कि लोगो के प्रतिनिधियों के हारा जो कुछ निर्णय होगा, 
उसे में मान्य समझ गा! परोक्षरूप से ऐसा वचन देते समय वह इस बात को' 
जानता हैं और स्वीकार भी करता है कि प्रजातन्त्र में सर्वसम्मति से हमेशा 
शासन चलाना सभव नही । अच्छे से अच्छे मन्तव्य के कुछ विरोधी रहते 
ही हैं। अतएवं बहुमत से ही गासन का उत्तरदायित्व सभाला जा 
सकता है। दूसरा कारण और हैँ। प्रत्येक प्रजातन्त्र शासन-प्रणाली का 
नैतिक उद्देष्व अबिक लोगो का अधिक सुख-सपादन करना ही है। 
जब उद्देदय का रूप यह है, तो कहना होगा कि किस वात मे अधिकाश 
लोगो का अधिक हित सिद्ध हो सकता है, इस बात पर निर्णय करने का 
अधिकार अधिक लोगो (बहुमत) को ही न्यायपूर्वक दियाजा सकता 
हैं। अतएव थोड़े से लोगो को बहुमत का निर्गेय हमेशा मान्य होना हो 
चाहिए। यदि वे नही मानते, तो कहना होगा कि वे प्रजातन्त्र शासन- 
प्रणालो को जड पर हो कुठाराघात कर रहे हैं। ऐसा आचरण प्रजातन्त्र 
के मूल-गत सिद्धान्त के ही विरुद्ध होगा । जिस अधिकार का प्रति- 
पादत महात्मा जी ने अपने वक्तव्य में किया है, वह यदि प्रत्येक भनुष्य 
को दे दिया जावे और उसके मन में यह भ्रम प्रवेश कर जावे 
किजो कानून मुझे पसन्द नहीं है अयवा जो मेरे अन्त रकण के 
विरुद्ध हैं, उसे में कदापि नहीं भानूगा, तो शासन के प्रत्येक 
प्रस्ताव का क्रियात्मक विरोध करनेवाले कई उद्दड आदमी खडे होगे और 
लोग वात-बात पर प्रजातन्त्र की घज्जियाँ उडावेगे। भिन्न-भिन्न दुष्टियो 
से अन्त करण की दुह्म ई देकर लोग शासन के नियमो का उल्लघन करेंगे 
और ऐसी भव्यवस्थित दक्षा मे कोई भी प्रजातन्त्र दो दिन भी न टिक 
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सकेगा । इन कारणों से हमारी यह निश्चित धारणा हूँ कि प्रजातन्च 
शासन में बहुमत के विरुद्ध थोडे-से लोगो को नियमोल्लंघन का अधिकार 
देना और वह भी अन्त करण के नाम पर, एक ऐसा उपदेश है जो सावें- 
जनिक व्यवस्था का बडा सहारक हैं। अन्त करण अथवा आत्मा एक वहुत 
सूक्ष्म शक्ति का नाम है । हम एक दूसरे के अन्त करण को नही देख सकते । 
जऔर तो क्या, जो मनुृप्य उसकी दुहाई देता है, वह खुद नहीं जानता कि 
वह क्या चीज़ हैँ और किस नियम के जाधार पर वह काम करता है। 
इसके सिवाय एक ही वात पर भिन्न-भिन्न लोगो के अन्त करण से अरूग- 
अलग ध्वनि निकलतो हैँ । जिक्षा-दीक्षा तथा सस्कार से उसमें परिवत्तंन 
भी होते रहते हे । ऐसी दशा में हम कहसकते हे कि अन्त करण की 
निश्चित रूप-रेखा सभी लोगो में एक समान नही पाईं जा सकती। इसके 
जतिरिक्त अपनी अदृश्यता तथा सूक्ष्मता के कारण वह आत्म-प्रवंचना 
तथा घोखेवाजी का उत्तम से उत्तम सावन भी हो सकता है। बात्मा, 
परमात्मा और धर्म के नाम पर आज तक इस पृथ्वी पर जितनी 
चुराइयाँ हुई है, उनका साक्षी मानव-सभ्यता का इतिहास है। 

इसके अतिरिक्त यह भी कैसे माना जा सकता है कि किसी 
एक प्रश्न पर अत्पसख्यक विरोधियों का ही विचार ठोक है । फिर 
ऐसा भी हमेशा नहीं होता कि सभी विरोधी किसी एक वात पर एक 
मत हो; उनमें भी कई फिरके रहते है । गांवी जी स्वीकार भी करते हूँ 
कि कोई मनुष्य इस बात को अधिकारपूवेक नहीं कह सकता कि 
उसी का कहना ठीक है। 

ननुए्0 जाबा टवप टॉडाए ६0 928 38705०४४ए 77 6 
मंशा, ०० पाक्क 8 एचएंल्प्रोहए गिणाए 5 उऋणणाएं 08८०४७6 
अड फिशो& ७2०, 0पा व 45 चःणाएु 07 शेंया 80 7णए8छ. 85 
पाक 45 ग्रांड ता 6त्रा 8 वंएपडगरालया. 

“कोई भी मनुष्य इस वात का दावा नही कर सकता कि अमुक बात 
सिर्फ इसी कारण ग्रलत या सही है, क्योंकि वह ऐसा सोचता है। लेकिन 
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जब तक उसका विचार»पूर्ण निणेय किसी बात को गछूत समझता है, 
तब तक उसके लिए वह गलत ही है।' 

विचास्यूर्ण निर्णय (0शथ9वएथ४०. [पएपेंड्ग्राथा:). इस 
शब्द पर पाठक जरा ध्यान दें। तकं-पूर्ण विवेक तो ऐसी शक्ति है जो 
जन-साधारण मे तही पाई जाती । जन-समाज के अधिकाश लोग हमेशा 
कुछ थोडे से नेताओ का अधानुकरण ही किया करते है। इन्ही लोगो 
की प्रेरणा से सर्वेतावारण के विचार वनते और बिगडते है। ऐसी दक्षा मे 
कहना होगा कि गावी जी की भद्र अवज्ञा उन लोगो के लिए उपयुक्त 
शस्त्र नही हो सकती, जिनमे विचार-श्क्ति का अभाव है; क्योकि 
ऐसे लोग न जाने किस समय क्या करेगे और क्‍या न करेगे । इस तरह 
भद्ग अवज्ञा करने के यथार्थ भधिकारी बहुत थोडे से लोग ही रह जाते हूँ! 

हम इस वात को स्वीकार करते है कि कोई भी मनुप्य अधिकार- 
पूरक, यह नही कह सकता कि उसी का कहना ठौक है १ अतएव बहुत 
सम्मव है कि किसी विषय विद्येष पर बहुमत की सम्मति भी अति-मूछक 
हो सकती हैं। पर अरह्पसतवाहे भी उसी कमजोरी के शिकार 
है। ऐसी हालत में जहाँ. दोनो पक्षों से भूल होनें की सम्भावना 
है और यह निरचयपूर्वक नही कहा जा सकता कि भूल किघर है, वहाँ 
बहुमत को मानकर घोखा सो जाना या भूलकर बैठना ही अधिक वाछनीय 
होगा। जहाँ दोनों मोर भूछ की सम्भावना हूँ, वहाँ प्रजातत्र का सिद्धान्त 
यही कहता है कि बहुमत के साथ लोग़ो को रहना चाहिए, क्योकि उसके 
साथ रहने में भूल की सम्भावना अपेक्षाकृत बहुत कम रहती है। सिवाय 
इसके अधिक से अधिक लोगो को अधिक सुख़-सम्पादन के लिए कुछ भी 
निहचय करने का नैतिक अधिका रअविक लोगो को, ही दिया जा सकता 
हैं। गतएव प्रजातत्र शासन मे अल्प-सल्यक विरोधियों को श्ञान्तिपृरवेक 
विचार-अचार करने का अधिकार तो जरूर है, परन्तु जब तक कोई 
कानून बहुमत से रह तर हो, तव तक उसका. पालन करना प्रत्येक योग्य 
त्रागरिक का. धर्महैं। अन्त करण, की दुह्मई देकर वह उसका उल्लूघन 
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नही कर सकता । यदि ऐसी स्वतत्रता प्रत्येक मनुष्य को दे दी जावे, तो 
व्यवस्थापूर्ण सामाजिक जीवन असम्भव हो जावेगा। इस विषय की चर्चा 
हम भद्र अवज्ञा शीर्षक अध्याय में कुछ अधिक विस्तार के साथ करचुकेहे । 
शिक्षाअणाल्री कि 

महात्मा जी वतंमान विदेशी शिक्षा-प्रणाली के बडे जबरदस्त विरोधी 
प्रतीत होते है। उनको राय में ऐसी शिक्षा जो हमारे आचरण-बल के 
विकास में सहायक न हो, किसो काम की नही है। उससे तो निरक्षर 
रह जाना ही अच्छा है। केवल अक्षर-ज्ञान एक ऐसे शस्त्र के समान है 
जिसका सदुपयोग भी हो सकता है और दुरुपयोग भी । हम लोगो ने अधि- 
काश से उसका दुरुपयोग ही किया है, क्योकि उसके साथ-साथ हमें सदा- 
चार-सम्बन्धी' शिक्षा नहीं दी गई। 

गावी जी लिखते हे कि हमारे देश मे एक देहाती काइतकार पढना- 
लिखना नही जानता, पर उसे ससार का साधारण ज्ञान हैँ और वह 
जानता हैँ कि स्त्री-बच्चे तथा कुटुम्ब-परिवार के प्रति उसका व्यवहार 
कैसा होना चाहिए। इतना उसके लिए बस हैं। हम लोग पश्चिमी 
विचारों के प्रवाह मे पडकर ऐसा सोचा करते हे कि हमारे देश के 
किसानो को भी इस विदेशी शिक्षा की जरूरत है। 

इसके बाद प्रोफेसर हक्सले का प्रमाण देकर गाधी जी. 'लिखते है कि 
भूगोरू-शास्त्रं, ज्यामेट्री तथा अलजेबरा पढने का कोई भी सत्परिणाम 
जआाचरण-बल पर नही पडता। अतएव हमारे मनुप्यत्व के विकास के 
लिए आजकल की प्रारम्भिक और ऊँची दोनो तरह की शिक्षायें व्यर्थ है । 

परन्तु महात्मा जी शिक्षा-मात्र के विरोधी नही हैँ। वे हिन्दुस्थान 
की प्राचीन शिक्षा-पद्धति के बडे प्रेमी हे। इस प्रणाली मे सदाचार-शिक्षा 
को सबसे महत्त्वपूर्ण स्थात दिया गया है। आचरण-बल ही मनृप्य की 
भारम्भिक आवश्यकता है। इसलिए प्रारम्भिक (2पा्रछ>) शिक्षा 
का उद्देश्य भी वही होना चाहिए! इस सम्बन्ध में गाधी जी के विचार 
भग्नरिखित है--- 
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"स्व॒राज प्राप्त करने के लिए तो जन-साधारण को अँगरेजी शिक्षा 
की जरूरत ही नही है ! ऐसी शिक्षा देना उन्हे दासत्व के बन्धन में जक- 
डना है। मैकाले की शिक्षा-प्रणाली ने हमे गुलाम बना दिया। क्या यह 
अफसोस की बात नही है कि हमे अपना स्वराज-आन्दोलन अगरेज़ी 
में करना पडता है”? योरोपीय राष्ट्रो ने जिन पद्धतियो को अनुभव 
के आवार पर व्यथं समभकर छोड दिया है, उन्हें हम स्वीकार किये हुए 
बैठे है । हमारी हालत बहुत बुरी है। हिन्दुस्थानी होकर भी हम आपस 
भे पत्र-ध्यवहा र भगरेजी मे ही किया करते है और वह भी ऐसो हालत में, 
कि जब हम शुद्ध भेंगरेजी भी नही लिख सकते । अँगरेजी पढे-लिखे हिन्दु- 
स्थानियो ने अपने सर्वसा धारण देश-बन्धुओ को दगा देने तथा भय दिखाने 
मे भी कुछ सकोच नही किया हैँ। इसलिए महात्मा जी के मतानुसार 
शिक्षित लोग जनता के लिए आजकल जो कुछ कर रहे है, वह एक तरह 
से पुराने कजे की आशिक अदाई-मात्र है।” 


भविष्य में छाभदायक सिद्ध होनेवाली राष्ट्रोय शिक्षा-प्रणाली' के 
सम्बन्ध में गाधी जी लिखते हैं--- 


“कई शास्त्रों के ज्ञान-सपादन करने का हौसलछा हमे छोड़ देना 
चाहिए। घामिक तथा नैतिक दिक्षा का पहला स्थान होगा। अपनी 
प्रान्तीय भाषा के सिवाय प्रत्येक हिन्दुस्थानी को यदि हिन्दू हुआ तो सस्क्ृत, 
मुसलमान हुआ तो अरबी और पारसी हुआ तो फारसी का ज्ञान होना 
चाहिए। पर राष्ट्र-भाषा हिन्दी का ज्ञान सबके लिए अनिवाय है। कुछ 
हिन्दुओ को धार्मिक विचार-विनिमय के लिए अरबी और फारसी जानना 
चाहिए और कुछ मुसलमानों और पारसियों को.सस्क्ृत पढना चाहिए। 
उत्तर और पदिचम के हिन्दुस्थानियों को तामिल सीखनी चाहिए। 
पर सबकी राष्ट्र-भाषा हिन्दी ही रहे और वह या तो देवनागरी-लिपि में 
लिखी जावे या फारसी-लिपि मे । हिन्दू और मुसलमान एक दूसरे को 
समभ सके, इसलिए यह जरूरी है कि लोग देवनागरी और फारसी दोनों 
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लिपियाँ सीखें । यदि हम इत्तना कर सकें, तो अंगरेज़ी भाषा का वहिप्कार 
कर सकते हैं ।” 

मंगरेजी शिक्षा और विदेशी शिक्षा-प्रणाली के सम्बन्ध मे महात्मा 
जी का जो मत हूँ, उसका विरोध करनेवाला शायद ही. कोई समझदार 
हिन्दुस्थानी होगा । हम पहले ही कह चुके हे कि यह देश विदेशी शिक्षा 
से वदरग हो गया है । इस शिक्षा का परिणाम यह-हुआ हूँ कि शिक्षित 
भारतीयों मे अपनो जातीय सस्क्ृति के प्रति अज्ञान-मूलक अनास्था उत्पन्न 
हो गई हूँ । उन्होने जापस में मिलकर एक ऐसी जाति वना ली है जो समाज 
के जन-सावारण से जरा हटकर अलग रहती हूँ। विचार-प्रभाव मे पडकर 
ऐसे लोगो ने विदेशियों का हर वात में अधानुसरण हो किया और वे स्वदेश 
में रहते हुए भी विदेशी बन बैठे । इन्ही लोगो केढ्ारा हो अँगरेज़ो ने दुमा- 
पियो का काम लिया और इस तरह अपने विदेशी शासन की एक 
स्वाभाविक कठिनाई को दूर किया। अतएव महात्मा जी का यह कहना 
अक्षरण ठीक है कि शिक्षित हिन्दुस्थानो ही इस देश मे विदेशी राज की 
जड जमानेवाले है । 

स्वराज के लिए हमे स्वदेशी शिक्षा चाहिए। स्वदेशी शिक्षा हम उसे 
कहेंगे जो हमारो पूर्वाजित सरकृति तथा जातीय प्रतिभा के अनुकूल हो। 
ऐसो शिक्षा पर हो भारतीय स्वराज की स्थायो बुनियाद डालो जा सकती 
है। इस गप्ट्रीय शिक्षा को भविष्य में जो योजना बनेगी, उसकी रूप- 
रेखा भी महात्मा जी ने खीचने का प्रयत्त किया है। उसके सम्बन्ध में 
हमें कुछ कहना नही। कहना इतना ही है के उन्होने फारसी लिपि को 
अनावश्यक और अनुचित महत्त्व दिया है । इस देश के हिन्दू यदि मूसलू- 
मान या ईसाई होना चाहे तो वे हो सकते है, उनको घामिक स्वतत्रता में 
कोई बावा नही है । वे अपना आन्तरिक विव्वास बदल सकते है, शमिक 
रसूमो में परिवर्तन कर सकते है। परन्तु वे विदेशी घर्मे के साथ-साथ 
विदेशी लिपि नही छा सकते । यदि लावे, तो वह उन्हीं की चीज होकर 
रहेगी। देश की लिपि से चह प्रतिस्पर्धा नही कर सकती। इसके सिवाय 
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हम पहेले कह चुके हैं कि साप्रारण वोलचाल को भाषा में हो हिन्दुस्थानी 
प्रयृतत हो सकती है। ऊँचे और शास्त्रीय विचारों के प्रकाशन में अनेक 
शुद्ध सस्कृत शब्दों का उपयोग जनिवाय होगा । ऐसे शब्द फारसी से नही 
लिये जा सकते। यदिमुसलूमान ऐसा करे, तो उन्हे अपना साहित्य-निर्माण 
अलग ही करना पडेगा। सरकृत के शास्त्रीय शब्दों को फारसी-लिपि मे 
लिखने का प्रयत्न करना विफल हो नही, उपहासास्पद भी होगा। वैज्ञा- 
निक स्वर-योजना को दृष्टि से यदि देखे, तो कहाँ देवनागरी और कहाँ 
फ्राससी-लिपि। देवनागरी के समान इस पृथ्वी पर कोई वैज्ञानिक लिपि 
ही वही। हमें उन हिन्दुस्थानियों की समझदारी पर तरस आता है जो 
कर्भा-कमो कहा करते है कि हिन्दुस्थान को रोमन-लिपि स्वोकार करनी 
चाहिए। फारसी तो एक महान्‌, दोषपुर्ण और लँगडी क्िपि 
है। वह तो स्वय अपने ही शब्दों को उच्चारण के अनुसार शुद्ध रूपसे 
नहीं लिख सकती । सस्कृत के बडें-बडे साहित्यिक शब्द उसमें वया खाक 
लिखे जावेगे। अतएव इस देश के साहित्य-निर्माण मे देवनागरी के साथ 
फारसो-लिपि को बराबरो का स्थान देता हमे कोई औचित्यपूर्ण योजना 
प्रतीत नही होती। हाँ, इसमे मुसलमानों को प्रसन्नता ज़रूर हो 
सकती है। 
महात्मा जी धामिक शिक्षा के बडे हिमायती प्रतीत होते है। परल्तु 
प्रदत ज़रा टेढा है। जहाँ तक हमे ज्ञान है, वे 'धर्म' शब्द का उपयोग अधि- 
काश में नोति-घर्म (॥/ध०४8॥ +शाह्ल००) के अर्थ में ही किया 
करते है। यदि घाभिक शिक्षा का केवल यही असाम्प्रदायिक रूप हो वो 
किसी को ऐसी धामिक शिक्षा से कोई आपत्ति नहीं हो सकती । परन्तु 
हिन्दू, मुसकूमान, पारसी तथा ईसाइयो के बीच साम्प्रदायिकता कौ वृद्धि 
करनेवाला जितना एव-कथित घाभिक साहित्य होगा, उसका हमारी 
राष्ट्रीय सस्थाओं से सर्वेथा बा, प्कार करना होगा। वर्तमान की पादचात्य 
शिक्षाअणाली मे विशुद्ध वैशानिक दृष्टि से किसी बात पर विचार करने 
की जो बौद्धिक प्रवृत्ति है, वह धर्मान्धता की 'रामबाण' दवा है। विदेशी 


( ८२५ ) 


दिक्षा की सारी बाते हम छोड दे, माध्यम छोड दे, पाठ्य पुस्तकों की 
योजना (एएशंणपाणरा)) बदल दे, दृष्टिकोग भी परिवर्तित कर 
दें, परन्तु अंधविश्वास को निर्मूल करनेवाली वर्तमान को वैज्ञानिक तके- 
चैली वडे काम को चीज होगी, खासकर उन सम्प्रदायो के छिए जिनमें 
धर्मान्धता अधिक मात्रा में विद्यमान है। इसमें सन्देह नही कि हमारे 
राष्ट्र-निर्माण में राष्ट्रीय शिक्षा का महत्त्व सवसे अधिक है और इसमें भी 
सन्देह नहीं कि जो विक्षा-अणाली हमारी संकौर्ण साम्प्रदायिक भावना 
और धर्मान्धता को छिन्नमूल कर सकेगी और हमारे मनुप्योचित विवेक 
को जाग्रत्‌ कर देगी, वही सच्ची राष्ट्रीय शिक्षा-प्रणाली होगो और 
हमारा स्वराज उसी की आवार-शिला पर स्थापित हो सकेगा । 


यच्त्र 
((७०१४४०7५ ) 

यत्रो के सम्बन्ध में गाथी जी लिखते हे-- 

“बन्नो की बदौलत सारा योरप वरवाद हो रहा है। अँगरेज़ो के गृह- 
द्वार पर भी सर्वनाश खडा है और दरवाजा खटखटा रहा है । आवुनिक 
पाइ्चात्य सभ्यता का वाना यत्र ही है। अधिक क्या कहे, वह एक घोर 
पाप का प्रतिनिधि है ।” ः 

“चम्बई के मिलो मे जो लोग काम करते है, वे गुलाम हो गये है । 
वहाँ काम करनेवाली जो स्त्रियाँ हे, उनकी दुर्देशा को देखकर तो हृदय 
को बडी ठेस पहुँचती है । जब मिलो को सृष्टि नही हुई थी, तब ये स्त्रियाँ 
भूखों नही मरती थी। जिस दिन हमारे बीच में यत्र-श्रेम का पागरूपन 
चढ जावेगा, उस दिन हमारा यह देश बहुत दुखो हो जावेगा, इसमें 
मुझे जरा भी सन्देह नहीं। 

जिन्होने हमारे 'साम्यवाद' शीर्ष क प्रकरण को पढ लिया है, उन्हें यह 
बताने की जरूरत नही कि महात्मा जी के उपर्युकत विचारों से हम पूर्ण 
तया सहमत है । केन्द्रित व्यवसाय को प्रोत्साहन देने में जहाँ-जहाँ और जिस 
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रूप में यत्रो का उपयोग हुआ है, वहाँ वहाँ वह मनुप्यत्व का हरप्रकार से 
घातक सिद्ध हुआ है। दिन भर यत्रो के समान ही लगातार काम करने का 
परिणाम यह होता है कि मजदूरों का शरीर कमजोर और नि सत्व हो जाता 
है। गतएव वे थोडे ही दिनो में काल-कवलित हो जाते है। थके हुए 
बरीर को क्षणिक विश्राम देने के लिए और बलान्त एव कमज़ोर शरोर 
से भोग-लिप्सा की पूर्ति करने के छिए वे शराव के आदी हो जाते है। शराब 
प्रीकर वे पशुवत्‌ व्यवहार करते है। परिणाम यह होता है कि उनकी रात 
भर की गृहस्थी का वातावरण कलहशील और दृषित हो जाता है। 
इस तरह शरीर के साथ-साथ मजदूरी की बुद्धि भी च्ट-अप्ट हो जाती 
है। जहाँ शरीर, मन और बुद्धि की यह दुर्देशा है, वहाँ आत्मा के विषय 
में कहना हो क्या है, वह प्रस॒ुप्त होकर नितान्त जडताक्रान्त हो जाता 
है। ऐसे मनृप्यो में और पशुओ में केवल बाहरी आकार का ही अन्तर 
रह जाता है, आन्तरिक दशा दोनो को समान हो जाती हैं । 

इस दृष्टि से गावी जी का यह कहना बिलकुल यथार्थ हैं कि बम्बई 
में नये मिल खोलने को अपेक्षा मैन चेस्टर से कपडे मेंगवाकर पहनना बेहतर 
होगा। विदेशी वस्त्रों के उपयोग से केवल इतना हो होता हैँ कि हमारे 
घर का पैसा बाहर चला जाता हूँ। परल्तु इस देश में मिलो को रचना 
का यह परिणाम होगा कि हम जन-समाज से पैसा छीनकर थोडे-से पू'जी- 
पत्तियों के हाथ सौप देगे और छादो को तादाद मे लोगो को मजदूर बना 
कर उन्हे पशुओ में परिणत कर देगे। स्वतत्र और स्वावलूम्बनशील जुलाहों 
को रोटी छीनकर उन्हे हम सडक के भिखारी था मिल के मजदूर बना 
देगे। तात्पयं यह कि विदेशी मित्रो से तो हमारे केवक,घन का हो अपहरण 
हो रहा है, परल्तु देशी मिलो की बदौलत तो हम अपना शरोर, मन, 
बुद्धि और भात्मा सब कुछ खो बैठेंगे। पैसा यदि बच भी गया, तो थोडे- 
से मिलू-मालिक पूजीपतियो के हाथो मे पड जावेगा। सम्भव है, ऐसी 
व्यवस्था से हम हिन्दुस्थान में अमेरिकत रॉकफेलर के कुछ देशी सस्करण' 
तैयार कर सकें।, परन्तु रॉकफेकर चाहे हिन्दुस्थानी, हो या अमेरिकन, 
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दोनो में अन्तर कुछ भी न रहेगा। दोनो की आस्तरिक मनोवृत्ति और 
शोषण-क्रिया की नीति एक समान ही रहेगी। 

यहाँ तक तो हुई वस्त्रो की बात। अब प्रदनकर्ता गाधी जी से पूछता 
है कि यत्र-निभित वस्त्रेतर चीजो के सम्बन्ध मे आपका क्‍या आक्षेप 
है? था तो हमें उन चीजो को यत्रो के द्वारा देश मे हो. तैयार करना 
होगा या विदेशों से मेंगाना पडेगा।_ उनका उपयोग तो हम छोड ही नही 
सकते, कदाचित्‌ ऐसा करता अनुचित भी होगा। 

इस प्रइन के उत्तर में महात्मा जी का वक्‍तब्य यह है-- 

“सच है, हमारी देव-मूर्तियाँ तक तो जमेनी से बनकर आती है। 
फिर दियासलाई, आलूपीत, काँच के अनेकानेक सामान तथा इतर चीजों 
के सम्वन्ध में कहना ही क्या है ? इस प्रइन का उत्तर मै प्रइ् के हवाराही 
देना चाहता हूँ। हिन्दुस्थान के बाजारों मे उपर्युवत विदेशी चीज़ें जब 
नही बाती थी, उन दिनो हम अपनी गुजर-बसर किस तरह किया करते 
थे ? ठीक वैसी ही सादगी का जीवत हमे फ़िर भी व्यतीत करवा चाहिए ! 
हमारी मानसिक निप्ठ। यह रहे कि जब तक हम यत्रो के बिना आहूपीनें 
नवना सके, तब तक उनका उपयोग ही न करें। विदेशी काँच की चमक- 
दमक से हमे विरकत होना पडेंगा। बत्तियाँ भी हम अपने घरो में घर ही 
के कपास से बना लेगे और मिट्टी के बने हुए दीपो में घर ही का तेल भर 
जेंगे। इन सब बातो मे अडचन कहाँ आती है ? विद्युतराकाश का वहि- 
ध्कार करके हम अपने पैसे और नेत्र दोनो की रक्षा कर लेगे। इस प्रकार 
हम स्वदेशी के सहायक होकर स्वराज प्राप्त करने में सफल होगे।” 

“यदि यह स्वदेशी-सिद्धान्त ठीक है तो. अपने देश की मलाई के लिए 
हम एक के बाद एक यत्र-निर्मित चीजो का बहिष्कार करते ही जावेंगे। 
थोडे-से प्रभावशाली आदमी जिस काम की करते है उसका अनुकरण 
सर्वे-साधारण लोग करते ही है। परन्तु हमे उस दिन के लिए रुककर 
नही रहना चाहिए। इस स्वदेशी-सिद्धास्त का उदाहरण हमे जन-समाज 
के'सामने प्रत्यक्ष आचरण के द्वारा रखना ही ,पडेगा.। क्योकि जब कभी 
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हो, इस कार्य का प्रारम्भ इसो तरह होगां। फिर इस शुभ काम में हम 
देरी क्यो करें ? शुभस्य शीघ्रम्‌ ।” | 

यत्र-निर्भित वस्त्रेतर वस्तुओ के सम्बन्ध में महात्मा जी के मत 
का यही साराश है। विचार इतने तक-सिद्ध, स्वावलम्बनशील और 
शष्ट्रपयोगी है कि उनका विरोध करना सर्वथा अनुचित होगा। 
महात्मा जी के उपर्युक्त वक्‍तन्यो मे जो सचाई है, वह स्वय-सिद्ध है। 
इस विषय पर प्रसद्भानुसा र हम अनेक अध्यायो मे और विशेषकर स्वदेशी 
और स्वराज शीर्षक प्रकरण मे अपने विचार प्रकट कर चुके है । 

अन्त में प्रइनकर्ता महोदय ने रेलवे और द्रामयाडियो के सम्बन्ध में ' 
गाधी जी के विचारो से पूर्वेगत अध्यायों में अवगत होकर भी दुबारा ' 
वही प्रदइन किया है । ध्यान रहे कि इस पुस्तक के प्रदनकत्तों भी स्वय गांधी 
जी हो है। प्रस्‍नकर्ता कोई इसरा होता, तो हम इस विषय को महज 
पिष्ट-पेषण समझकर छोड देते। परन्तु गाथी जी ने कदाचित्‌ सोचा 
होगा कि थत्र” शीर्षक अध्याय से रेलवे और ट्रामगाडियों का सर्वथा 
बहिप्कार कर देना अनुचित होगा। इस कल्पित विचार-सरणी के आधार 
पर हम भी इस सम्बन्ध मे अपने विचार प्रकट करना प्रसज्भ वश अनावश्यक 
नही समझते। 

गावी जी जालोचित अध्याय के इस अश मे कुछ ऐसी बाते कह जाते 
है जो उनके महात्‌ अव्यावहारिक आदशवाद के परिचायक हे। पहले 
उनके विचार सुनिए-- 

“यदि हम रेलवे के बिना अपना काम चर सकते है तो ट्रामगाडियो 
की क्या विंसात जो शहरों मे दौडती हो रहे । यत्र यथाये मे साँप के बिलों 
के'समान ही है । न जाने उनमें कितने विषैले बच्चे छिपे होगे, जो भविष्य 
में बाहर निकलकर छाखो आदमी को काटा करेंगे। परन्तु ध्यान रहे कि 
यन्रो के विष से शरीर का हनन तो होता हो है, पर आत्मा भी मब्छित हो 
जाती है। जडताकान्त आत्मा मे सयम को सम्भावना कैसी और चरित्र- 
बल के अभाव मे स्वराज क्योकर हासिल हो ?” 
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“तुम देखना कि जहाँ यत्रो के बडे-बडें कारखाने है, वही बडे-बडें 
नगर बसाये गये है और वही विजली की ट्रामगाडी और रेलगाडियो की 
दौड-घृप जारी रहती है। इंग्लेड के देहातो मे इन चीज़ो का अभाव हूँ । 
ईमानदार चिकित्सक इस वात को कबूछ करते हे कि जहाँ जहाँ स्थानान्‍्तर 
होने के ये बनावटी साधन काम में लाये गये हे, वहाँ-वहाँ सर्वसावारण 
के स्वास्थ्य को हानि पहुँची है । में एक ऐसे योरोपीय नगर का उदाहरण 
जानता हूँ, जहाँ पैसे के अभाव में डाक्टरो, वकीरू-बरिस्टरो और द्राम- 
कम्पनियों की आमदनी एक बार-घट गई, पर उस साल सर्वसावारण 
लोगो की तन्दुरुस्ती इतर वर्षो की अपेक्षा अच्छी रही। ज्यादा क्‍या, 
मै तो तुम्हे आखिरी वार यह कह देता हूँ कि यत्रो के सम्बन्ध मे मे एक 
भी अच्छी बात नहीं कह सकता। यदि मैं उसकी बुराइयो का विस्तृत 
वर्णन करना चाहूँ तो एक नही, अनेक ग्रथ लिखने पडेंगे ।” 

इसमे सन्देह नही कि यत्र-यानो की वर्तमान बुराइयो की यदि केवल 
सक्षिप्त से सक्षिप्त सूची भी बनाई जावे, तो उसके सामने विष्णु-सहख्ननाम 
भी एक वार फीका पड जावेगा । यत्र-प्रसूत बुराइयो के अनेक रूप है और 
भ्रनेंक प्रकार से वे इस समय जन-समाज को हानि पहुँचा रहे हे। इसमें 
सन्देह नही कि इन यत्रो के द्वारा सर्वसा धारण का आर्थिक, नैतिक और 
देहिक सत्व थोडा-थोडा करके प्रच्छन्न रूप से चूस डाला गया है। स्थूल 
रुप से हम यत्रो के दो विभाग करते है। एक प्रकार: के यत्र तो वे 
है जो केन्द्रित व्यवसाय की सस्थाओ में सामूहिक रूप से दिन-रात शैतान 
के समान काम क रते है और लोगो से काम छेते है । इन यत्रो के द्वारा थोडे 
समय में वहुत-सा सामान तैयार हो जाता है। अब रही -उसकी खपत 
की बात। सो मिल-मालिको ने उसी वाष्पशक्ति का उपयोग दूसरी 
तरह और दूसरे ढाँचे में करके रेलगाडियाँ चलाईं और उन्हे विदेशों में 
अपना माल जल्दी से जत्दी और कुशलतापूर्व क पहुँचाने का साधन बनाया। 
इस तरह पाठक देखेंगे कि वस्तु-निर्माण करनेवाले यत्रो में और रेलवे 
चलानेवाक्े यत्र मे आश्रार-आधेय सम्बन्ध है। यदि आज. पृथ्वी के 
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सारे यत्र-सचालछित व्यवसाय नष्ट कर दिये जावे, तो रेलवे-कम्पनियों 
को रेलगाडियों को सख्या बहुत घटा देनी पडेगी। मालगाडियाँ तो इबकी- 
दुक्‍्की ही चकछा करेगी। लोग आलनदपूर्वक अपने घरो मे अपने उपयोग 
की चीज़े वना लेगे और अपनी आवश्यकता पूरी करने के बाद कही 
थे अपना सामान बाहर भेजेगे। इससे राष्ट्रो का व्यावसायिक सम्बन्ध 
बहुत घट जावेगा। पर उससे कोई बुराई नही हो सकती । जैसा कि 
भहात्मा जी ने कहा है कि यदि हम जआारूपीने नही वना सकते तो कागज़ों 
में छेद करके चरखे के सूत का उपयोग कर लेंगे । दियासलाई के बदले 
चकमक पत्थर' और लोहे के टुकडो से काम चला लेगे। सभी राष्ट्र स्वाव- 
रूम्बी होना सीखेगे और अधिक महत्त्व की बात तो यह है कि पू'जीपति 
वरसाती कीडो के समान कुछ दिनो मे आप ही आप विलीन हो जावेगे। 
इस तरह पाठक देखेगे कि केन्द्रीमूत व्यवसायो का अभाव रेलगाड़ियों 
और जहाज़ो का दौर-दौरा बहुत कम कर देगा। जितने बश् मे रेल- 
गाडियाँ मिल-सालिक पूजीपतियों की रकत-शोषक मनोवुत्ति को सहायता 
पहुँचा रही है, वहाँ तक हम महात्मा जी से सहमत हैं। परन्तु ध्यान रहे 
कि रेलो की वर्तमान बुराइयाँ स्वयं रेलो मे नही है, वरन्‌ उनके दुरुपयोग 
में तथा पैसेवाले रोज़गारियो की स्वार्थंपूर्ण मनोवृत्ति में है। 
रेल्गाडियों को उपयोगिता पर निरपेक्ष भाव से विचार करनेवाले 
को प्रतीत होगा कि उनमें कुछ ऐसे गुण भी है जो हिन्दुस्थान के समान 
विद्यालकाय भूखण्ड मे राष्ट्रीयता स्थापित करने के लिए तथा उसके 
उत्तरोत्तर विकास के लिए अनिवार्य साधन हे । हमारे पूर्वजों ने सदियों 
के भगीरथप्रयत्न से समूचे भारतवर्ष मे घूम-घुमकर यात्रा के अनेक 
कष्टो का सामना करते हुए सास्कृतिक एकवाक्यता जरूर स्थापित की । 
प्रयत्नों से क्या नही होता ? प्राचीव युग की यात्रा-जन्य बडी-बडी आपत्तियो 
को भेछकर हमारे धर्मोपदेशको ने इतने बडे देश मे एक ही सस्कृति 
का जो शासन स्थापित किया, वह समभनेवालो के लिए एक ऐसा मानवी 
पयत्व है जिसके सामने चीन की दीवार फीकी पड जाती है। यह दीवार 
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महज मजदूरी और अध्यवसाय का स्मारकहू । परन्तु इस दीर्घकाय देश भर 
में व्याप्त होकर अद्यावधि शासन करनेंचाली और सदियों के आपाती 
को सहकर भी विद्यमान रहनेवाली यह अमर भारतीय सस्क्ृति एक 
ऐसी चीज़ है जो एकदम रासानी है। लोग नासमभ है, जो दुनिया 
के सात वण्डरो' में इसकी प्रथम गणना नहीं करते।॥ 

पाठक देखेंगे कि हमारे पूर्वजों ने भारतवर्ष में सास्कृतिक सत्ता तो 
स्थापित की, परन्तु उसी विशेषता के साथ इस देश मे एक बैसी ही स्थायी 
राजनंतिक केन्द्र-सत्ता स्थापित करने में वे सफल न हो सके। इसका 
भुख्य कारण यही हो सकता हूँ कि देश बहुत बडा है। एक छोर से दूसरे 
छोर तक पहुँचने में महीनो लग जाते थे। हस्तिनापुर की राजगद्दी' पर 
बैठनेवाला नरेश दक्षिण-प्रान्त पर अपना प्रभाव अक्षुण्ण नही रख सकता 
था और केवल इसी कारण कि विद्रोहियो को अपने अनुशासन मे छामे 
के लिए वह समय पर अपनी सेना नही मेज सकता था। परिणाम यह 
हुआ कि सारा देश एक ही धर्म और एक हो सभ्यता का अभिमानी होते हुए 
भी अनेक राजनैतिक टुकडो में विभक्‍त हो गया। अनेक राजे-महराजे 
पैदा हो गये जो अपने-अपने शासन में पूर्ण स्वतत्र रहा करते थे। उनके 
वीच सबसे बधिक शक्तिशाली चक्रवर्ती राजाधिराज जब कंभी पैदा 
हो जाता, तब इन नरेशो मे कुछ शान्ति और सुलह रहती थी। पर ऐसे 
चक्रवर्ती शासक के मरते ही कुत्तो के समान वे फिर भी कलहशील हो जाते 
थे। रिद्ता-ताता तथा स्वारथें के आधार पर उनमे दलबन्दियाँ रहती 
थी और वे हमेशा एक दूसरे की जड खोदने मे लगे रहते थे। इस देश 
की यह राजनैतिक कमजोरी एक ऐसी चीज़ हूँ जो परम्परा से चली आई 
हैं। एक दूसरे की जड खोदते-खोदते उन्होने समूचे देश की जड खोखली 
कर डाली । 

वेत॑मान काल के भारतवर्ष मे राष्ट्रीयता की जो नई चेत्तनता दिखाई 
देती है उसके दो प्रघान कारण हे। पहला है पश्चिम का सम्पर्क। इस 
सम्पर्क की बदौलत हमें यह मालूम हुआ कि वाहर के लोग इस देश में 
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आकर अपना उल्लू सीधा कर रहे हे; इस कारण हमे सम्मिलित- रूप 
से उनका विरोध करना चाहिए। ससान यच्रणा ने पारस्परिक सहानुभूति 
उत्पन्न की । दूसरा कारण है, रेलवे। हम पहले ही कह चुके है - कि यदि 
रेलवे न होती,तो इस देश मे मँबरेज भी हमारे पूर्वजो के समान सार्वमौमिक 
सत्ता स्थापित करने में असमर्थ रहने। रेलवे की बदौलत बज दित्ली 
के तख्त पर बैठा हुआ वाइसरायव समूचे देश पर अपना भ्रभाव प्रतिपछ 
बअक्षुण्ण रख सकता है । आज जहाँ कही विद्रोह थुरूहुआ, तारसे वाइसराय 
को खबर पहुँची और दूसरे दिन हजारों की तादाद में सशस्त्र सिपाही 
रेलगाडियो मे बैठकर विद्रोह-स्थल पर दाखिल हो सकते हे। फिर किस 
उम्मीद पर कोई वलवा करे। 
रेलगाडियो की वदौलत ही यह सम्भव हैँ कि हम अपने विचारों का 
प्रचार देश के एक छोर से दूसरे छोर तक उतनी जद्दी कर सकते हे । 
इन्ही गाडियो की वदौलत आज इस देण के सभी प्रान्तो मे सभी प्रान्त के 
लोग पाये जाते हे । प्रान्तीय विचारो का आदान-प्रदान, लोगो का सम्मि- 
लून, सभाषण और पारस्परिक सम्बन्ध बहुत बढ गया है । इसका मुख्य 
कारण यह है कि आज हम रेलगाड़ियो की बदौलत एक दूसरे से जल्दी 
और अनायास मिल सकते है। यदि रेल्गाडियाँ न होती, तो क्‍या यह 
सम्भव था कि काग्रेस के अधिवेशन इतनी सफलतापूर्वक होते ? महोनों 
की यात्रा को तय करके कुछ थोड़े से दस-वोस प्रतिनिधि मरते-जीते अधि- 
वेशन-स्थान पर पहुँच पाते । पहुँच भो पाते तो काग्रेस का समाचार लेकर 
वापस घर पहुँचने तक सहो सलामत रहते; इससे भी सन्देह रहता । क्या 
यह सम्भव था कि पन्द्रह दिन या सिरे महोने भर को नोटिस से कांग्रेस-कमेटी 
की बैठके हो जाती ? क्या महात्मा जी के लिए यह कभी शक्‍्य होता कि 
वे साल भर के अन्दर हरिजनो के नाम पर देश-व्यापी दौरा पुरा कर 
सकते ? तात्पयं यह-कि हमारी राष्ट्रीय जाग्रति का टूसरा बड़ा सावन रेलवे 
हैं। इसो प्रकार मोटर और ट्रामगाड़ियो का भी उपयोग हो सकता है। 
7 ; ऐसी दक्शा से हमे-यह मानना होगा कि इतने बड़े देश को एक ही 
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राष्ट्रीय विचार से सम्बद्ध और सगठित करने में रेलगाडियाँ वडी सहायक 
सिद्ध हुई हे। उनका कायम रहना भी जरूरी हैं। रेल्गाडियो के अभाव 
में हिन्दुस्थानी भी अपना स्वराज कायम न रख सकेगे। देश में वही 
पुरानी फूट पैदा होगी और यात्रा को वही पुरानी कठिताइयाँ होगी। 
अभी तक विदेशी प्‌ जीपतियो के हाथ मे पडकर इन रेलगाडियो ने इस 
देश के अर्थ-गोषण मे खूब सहायता पहुँचाई हैँ, इसमे सन्देह नहीं। परल्तु 
साथ-साथ हिन्दुस्थान के प्रान्तों को सम्बद्ध बनाने में भी वे सहायक 
हुई है । अब हमें इतना ही करना है कि उनसे पहला काम न होने पावे । 
जिस दिन हमारा अधिकार रेलवे पर स्थापित हो जावेगा, उस दिन हम 
उसका उपयोग सर्वंसाथारण के हित के छिए कर सकेगे। फिर उनमें 
कोई बराई न रह जावेगो । यदि वगाल में दुभिक्ष हुआ या वाढ आई, 
तो हम गुजरात का गहला मालगाडियों के ज़रिए सहायता के लिए एक 
हफ्ते के अन्दर भेज देगे। जिस प्रान्त में जिस चीज़ की कमी होगी, उसकी 
पूर्ति हम दूसरे प्रान्तो से वहुत शीघ्र कर देगे। परन्तु देश का माल वाहर 
भेजने में या विदेश का अनावश्यक माल देश के भीतर लाने में हम इन 
रेल्गाडियो का ऐसा दुरुपयोग न करेंगे जैसा कि आज हो रहा है । 

पाठक विचारपूर्वक देखे कि रेलगाडियो का चलना आज बन्द हो जावे 
तो उसका पहला परिणाम तो यह होगा कि हिन्दुस्थान के लोगो का विचार- 
विनिमय के लिए समय पर 'मिलना-जुलना बन्द हो जावेगा। दूसरा 
परिणाम यह होगा कि डाक का सारा विभाग स्थगित हो जावेगा, क्योकि 
इतनी सहूलियत से लोगो में पत्न-व्यवह्यर का होता असम्भव हो जावेगा। 
पत्र-वाहको को पैदल दौडना होगा । लाहौर की चिट्ठी महीनो के बाद 
मद्रास पहुँचेगी और महीनो के पश्चात्‌ भेजनेवाले को उत्तर मिल सकेगा। 
तार का मुहंकमा भी लेगडा पड जावेगा। कही एक-आव तार का खम्भा 
ढूंढो कि पता लछगोनेवालो को चलते-चलते मंहीनो ऊंग जावेगे, तब तक 
तारो का आना-जाना वन्द रहेगा। हमारे दैनिक, साप्ताहिक और मासिक 
पंत्र सव बन्द हो जावेंगे। आज तो यह सुभीता है कि कलकत्ते का छपा 
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हुआ: दैनिक पत्र' दो दिनो के भोतर सारे,देशः , भर में, वितरित हो जाता 
हैं। पुस्तको कां लिखना-लिखाना तथा प्रकाशन और वितरण सब बन्द 
हो जावेगे; क्योकि “छपी हुई पुस्तको का कौन किस प्रकार प्रचार 
करेगा। राक्ट्रकका.साहित्यिक जीवन बिलकुल नप्ट हो, जायगा। राष्ट्रो- 
पयोगी साहित्य-प्रचार के अभाव में ,लोगो क़ो विचार-प्रगति, जहाँ की 
तहाँ रुक जावेगी .और .कालान्तर में जन-समाज का सामूहिक जीवन 
टुकडे-टुकडे होकर बिखर जावेगा। रेल के; अभाव मे -ओषधियो का 
वितरण न हो सकेगा। वगाल में लोग मलेरिया से हजारो की तादाद 
में मरेगे, पर बम्बई मे क्विनाइन की बोतले पडी-पडी सडा करेगो ।- आसाम, 
में लोग दुर्भिक्ष से खाये बिना मरेगे, पर/सिन्व मे, अनावश्यक ,अनाज या तो 
ढोर खात्रेगे-या सडता रहेंगा। . इस तरह विचारशील पाठक देखेगे 
कि रेलगाडियो के अभाव में अनेक दुप्परिणाम होगे। न तो केन्द्र-सरकार 
की कोई सत्ता रहेगी,/न जन-समाज का साहित्यिक जीवन ही रहेगा; 
नतो प्रान्तो के बीच में वाणिज्य-ध्यवसाय ही रहेगा, न फिर सवाद-समाचार 
का सुभीता। न तो हमारा. राष्ट्रीय जीवन ही. रहेगा, न हमारी राष्ट्रीय 
महासभा की आवाज ही सुन पडेगी। -तब लोग ,महात्मा गाधी का केवल 
नाम ही सुना करेंगे। ' उनके दर्शनाप्निलाषी देश-बन्घुओ +की आँखे उनके 
दोनो के लिए तरसती रहेगी । ऐसी परिस्थिति मे यदि कोई यह अफवाह 
उडा दे कि'गांधी नाम का एक बडा, भारी झ्ादमी, 'पैदा हुआ है,जिसके 
चार सिर है और दस॒ भुजाये, जो,खाता-पीता। नही ,और ज़्मीन को अपविन्र 
समझकर उस.पर पैर ही नही रखता; तो ज़न-समाज। से इस भ्रम को 
दुर हटाने में, महीनो की जरूरत होगी। , यात्रा को चर्तेमान सुविध्रा के 
रहते हुए भी तो महात्मा जी. के सम्बन्ध, मे तरह-तरह की ,अफवाहे उड़ 
चुकी है । परन्तु रेलगाडियो,की' बदौलत आज देहातो के सामूली-कुली 
और किसान, भी उनका दद्र्बोत्न कर -चुके है; ;अपना, श्रुम-निवारण कर 
चुके है। था रथ ध्य ्‌॥ |» 97 7#7]755 ३ ।ै। 
विचारो का सिलसिला, समाप्त, हो, चुकु | | साराश इतना त्िकला 
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कि यत्र कई स्थानों पर वावक हे, कई स्थानों पर साथक है। जहाँ वे 
मानवी प्रगति के अवरोधक हे, वहाँ उनका सर्वथा विनाश होना चाहिए। 
जहाँ सावक हे, वहाँ वे परमात्मा के दिये हुए आशीर्वाद है। उनके बिना 
हम किसी भी वैज्ञानिक आविष्कार का उपयोग नही कर सकते | रेलगाडी 
की प्रचण्ड वाप्प-शक्ति इस बात को सिद्ध करती है कि अधिक से अधिक 
शक्ति के लिए सूक्ष्म से सूक्ष्म आधार (जलकग) की जहरत होती है। 
जो स्वेशक्तिमान्‌ है, उसे सक्ष्मातिसूक्ष्म 'अगोरणीयान' होना ही 
चाहिए। रेडियो की विलक्षणता इस वात को सिद्ध करती हैँ कि देश 
और काल का अस्तित्व हमारी इन्द्रियो का भ्रमजाल है। उनका कोई 
अस्तित्व नहीं। इस तरह से वाप्प-शक्ति “और विद्युतृ-शक्ति दोनों 
मिलकर उपनिषदो का ब्रह्म-निरूपर्ण कर देते है । वेदोन्त और' विज्ञान, 
प्रा और अपरा--दोनो का यह स्नेहालिगेन देखते ही बनता है । मारयों 
और ब्रह्म दोवो मिलकर एक हो जाते हे। यही तो चाहिएंन 


ध्रध्याय ३६ 


गांधीवाद 


गांधी जी के सिद्धान्तो की चर्चा तथा मीमासा यहाँ त्तक हो चुकी । 
अब हमे अन्त मे यह निरचय करना है,कि जिसे हम गावीवाद' कहते है, 
उसमे किन-किन विचारों की सगति विद्यमान है। प्रत्येक धर्मोपदेशक 
तथा महापुरुष के साथ कुछ खास-ख़ास विचारो तप्ना सिद्धान्तो का विशेष 
सम्बन्ध रहा करता है। जब कभी हम गौतम बुद्ध का नाम 'छेते है, हमारे 
मन में “अहिंसा परमो धर्म.” का सिद्धान्त-वाक्य जाग्रतू हो जाता हैं; 
क्योकि इस महापुरुष के उपदेशो का साराह्म अहिसा-धर्म ही है। जैन- 
सम्प्रदाय के आचार्य महावीर स्वामी के साथ भी यही विचार-सगति 
विद्यमान है। योगेण्वर कृष्ण का नाम लेते ही गीता-प्रतिपादित कर्मयोगी 
जीवन का चित्र हमारी आँखो के सामने अकित हो जाता है। रामचन्द्र 
जी की पावन स्मृति के साथ कत्तेव्यनिष्ठ मर्यादाशील जीवन कौ रूप- 
रेखा हमे दृष्टिगत होने लगती हैं। स्वामी शकराचार्य हमारे कानो में 
वेदान्त-प्रतिपादित सो5ह' की अद्वेत-ध्वनि सुना जाते है। ईसा मसीह 
के नाम के साथ नम्नता और त्याग की भावना जाग्रतू होती है। उसी 
प्रकार हजरत मुहम्मद इस्लामी बन्घुत्व की आवाज़ बुलन्द करते हुए हमारी 
कल्पना कौ आँखो के सामने खडे हो जाते हे । तात्पय यह कि ऐसा कोई 
धर्मोपदेशक अथवा सम्प्रदाय-निर्माता नही, जो लोगो के मन में किसी 
सिद्धान्त-विशेष का विचार जाग्रत्‌ न करता हो। महात्मा गावी की गणना 
राम और कृष्ण के समान प्रागंतिहासिक पुरुषो के साय तो नही, पर गौतम 
बुद्ध, और महात्मा ईसा के साथ कर सकते हे। सम्भव है कि इस पर 
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किसी को कुछ आपत्ति हो। परन्तु हमें विश्वास है कि यदि उनके सम- 
कालीन लोग नही तो भानेवाली जन-सन्तति गांधी जी की गणवा इसे 
धर्मोपदेशकों के साथ ज़रूर करेंगी । 

मगाधीवाद के अर्थ-गौरव को ठीक-ठीक समझने के लिए हमें उनके 
यूबे-कथित सिद्धान्तो का दिग्दर्शन करना होगा। हम इस ग्रथ के कुछ 
प्रारम्भिक अध्यायों में इस बात की चर्चा कर चुके है कि मानवी सभ्यता क्के 
जिस युग में महात्मा गावी का जन्म हुआ है, चहुपुजीवाद ((७ए६क्षाआत) 
और युद्धवाद (६छशंआ॥) से आक्रान्द युग हैं। ये दोनो वाद 
मिलकर इस समय मानव-समाज के अभिशाप-स्वरूप हो रहे है। वीसवी 
सदी को यदि हम एक बडे शैतान का रुप दें डाले, तो हमे उपर्युक्त दोनो 
वादों को उसके दो पैर मानना पडेगा, जिसके पजो के लीचे इस समय का 
अधिकाश जन-समाज कुचला हुआ अश्रुपात-यूर्वक बचा पडा हुआ है 
जिस समय इस पृथ्वी के मातव-समाज को ऐसी दुरवस्था हो रही है, उसी 
समय महात्मा जी जीवन के कार्यक्षेत्र मे अवतीर्ण हुए है। ऐसी हालत में 
यदि उनके उपदेश-वचनो मे उपर्युवत दो वडी-वडी सावंजनिक कठिताइयो 
कोदूरकरने का कोई उपाय न हो, तो फिरगाघी जी के जीवन का कोई 
महत्त्व नही रह जाता । परन्तु बात ऐसी नही है। महात्मा जी ने लोगो 
को जो कुछ शिक्षा दी है, उसके द्वारा उन्होने उपर्युक्त शैतान के दोनो पैर- 
पू'जीवाद और युद्ववाद--उखाडने का ही प्रयत्त किया है। इसमे उन्हें 
भविष्य मे सफलता प्राप्त होगी या नहीं--इस विषय पर विचार करके 
ही हम इस ग्रथ को समाप्त करना चाहते हैं। अभी तो हम इसी बात पर 
विचार करेंगे कि गाधीवाद क्‍या है। " 

विचारशीर पाठको से यह कहने की आवश्यकता नही हैं कि पूं जीवाद 
और युद्धवाद दोनों का आधार-आधेय-सम्बन्ध है। पूंजीवाद पिता है और 
युद्धवाद उसका प्यारा- औरस पूत्र है। -ये दोनो पिता-पुत्र मिलकर्‌ पृथ्वी 
के सिहासन पर इस समय विराजमान है और अपनो उदण्डतीति 'का 
शासन स्वेच्छापूवेक्‌ चला रहे है ।-इन दोनो की जन्म-कंथा इस अकार है 
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परदिचमी दुनिया के जन्मना दरिद्र और क्षुधातं जैन-समाज के हृदय में 
अपनी भौतिक हीतता की एक कसक पैदा हुई) हृदय को इस पौड़ो ने 
उन्हें उद्योगगील बनाया। उनको धरित्री रत्नगर्मा साबित नहीं हुई। 
'इंस कारण वे नाना प्रकार के उद्योग-वंघों मे लय गये; साथ॑ ही वें पृथ्वी 
के इतर खण्डो की ओर लालच की निगाह से वेखने भी “ छगें। इसी बीच 
मे उनकी बनुभूत आवश्यकताओ ने वैज्ञानिक आविप्कारीं की जस्म दिया। 
वाप्प-शक्ति उनके हाथ लगी । इस शक्ति का उपयोग उन्होने दो अकार 
के यत्रो के द्वारा किया।' एक के द्वारा उन्होने इस शक्ति से कंर्ल-कारखानों 
मे,अनेक प्रकार की चौज़े बनाई। दूसरे के होरा इंन चौज़ो ' को बाहर 
विदेशों मे होने के लिए वडी-बडी वाप्पनोकायें (आऑछण अफुडो 
और हूम्वी-हम्वी रेलगाड़ियाँ चलाई। दोनों यंत्रों के में ने “पब्चिमी 
अससार को थोडे ही दिनो में मालेमाल कर दिया]  पृध्ठों को अधिकाश 
प्‌जी पश्चिमी प्रजीपतियो' के पासेइंकेंट्ठो हो गई। पर उनके बोच में 
भी अध्कांश जन-समाज दरिद्र हों रहा। पूर्वी गोलाई इस प्रकोर 
खोलछा हो चलो और पेदिचमी भाग के पूं जीवांले श्षीमान्‌ं अपनी अयथें- 
विपुलता के कारण उन्‍्मत्त और पागल हो चेले। पशथ्वी का पूर्वर्दि जहाँ- 
जहाँ आवादी से संघेने और खंनिज पदांर्थो से परिपूर्ण है, वहाँ-वहाँ उन्होंने 
अपनी दाल गलछाने का प्रयत्न किया। उन्होंने सोचा कि कुछ स्थान उनके 
लिए ऐसे जरूर चाहिए, जहाँ से वे अपंने यंत्रों के उपयोग के लिए कच्चा 
'माल निकाछ सके और अपनी बनाई हुई चीजों की खंपंत मो कर सकें। 
इस विचारधारा सें--स्थाणी व्यवसोयं-व्यंवस्था स्थांपेत करने की इच्छा 
नें--साहुज्यवाद को जन्म दिया। यहं वाद पूजीवादे' का पुत्र और 
घुद्धवाद का सगां भाई है । हज + 

भहांत्मा गांवी के सारे उपदेश-वचनों से हमने दो जब्द निकाले हैं 
वे हें अहिसा औरं चरंखा-सिद्धान्त। चंलोंन कहकर हम  चर्खा-सिद्धान्त 
कहना अधिक उपयुक्त सममभते हेग चंश्चों घरेलू उद्योग-बंबों का प्रतीक 
(»9४४७०।) है। घंरेलू घंवे केन्द्रित व्यवसायों के जानो दुज्मन है। इस 
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दृष्टिसे गाथी जी का चर्खा वर्तमान कल-का रखानो का कट्ट रसे कट्ट र विरोधी 
है । वह यथार्थ में प्‌ जीवाद के विनाश के लिए चक्र सुदर्शन है । यदि इस चक्र 
सेपूंजीवाद आहत हुआ, तो उसके दोनो औरस पुत्र युद्धधाद और साम्राज्य- 
वाद आप ही आप नष्ट हो जावेगे । सुना जाता है कि दैत्यो के प्राण कभी 
पैर, मे; कभी हाथ की कनिष्ठ अँगुली मे और कभी पुराने वृक्षों की. खोल 
में भी रहते है । इसी प्रकार हम कह सकते है कि उपर्युक्त दोनो दैत्य-परत्रो के 
प्राण उनके पिता प्‌ जीवाद को भीषण काया मे ही सहिहित है ।इस कारण 
पिता के मरते ही दोनो पुत्र भी आप हो आप मर जावेगे, इसमे सर््देंह 
नही। मनुष्यों मे ऐसा नही होता; इस योनि मे पिता के मरने के बाद 
पुत्र: उत्तराधिकारी हुआ करते हँ। साराश यह है कि चर्खा-सिद्धान्त को 
कार्य हप मे परिणत करने का परिणाम पृ जीवाद, युद्धधाद और साम्राज्य- 
वाद तीनो का विनाह्ष होगा) जब कलू-कारखाने ही न रहेगे। तो इतना 
अधिक माल विदेशों के. लिए कौन और किस तरह तैयार'करेगा? जब 
विक्री के लिए माल हो नही, तो वाजारों को जरूरत ही क्या, बाजारों 
की जरूरत नही, तो साम्राज्य ,ही व्यर्थ होगे। छार्भ के बिना दुसरो पर 
शासन क जे का व्यर्थ उत्तरदायित्व कौन अपने मन्थे ले ? फिर जब 
साम्राज्य हो नही, तो युद्ध और खूनख राबी ' की बहा कौन मोल ले ? 

इस तरह विचारशीकछ पाठकःदेखेगे.कि महात्मा ' जी का चर्खा-सिद्धोन्त 
और अहिसा-धर्म दोनो परस्परसम्वेर् विचार है।,अतएव जिसे हम 
गाधीवाद कहते है उसके मूल मे अहिंसा कं सिद्धान्त सर्व-प्थम है ,।यानी 
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गाषीवाद, प्रथमत अहिसामूलक है। पा 
४7 परन्तु ध्यान रहे कि अहिसा की भावना को हृदयगम करने के लिए 
मानसिक सयम को आवश्यकता होती है | हेष,घुृणा और करोव के भावों 
पर अविकार भप्राप्तकरना पडता है, अन्यथा-बाहरी हिंसा के न होते हुए 
भी मोनसिक. हिंसा तो होती ही रहेगी। अतएंव मन के विकारो पर विजय 
प्राप्त करने के लिए खान-पान), रहत-सहन, ,एवं आचरण में सादगी की 
आंवद्यकता अनिवाये है। । स्वय गाधी।जी का जीवन भी सांदेगी और 
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सयम का प्रत्यक्ष उदाहरण हैँ। अतएव जिप्ते हम गाधीवाद कहते हैं, वह 
हितीयत. सयमप्रधान है । 

परन्तु गरावीवाद की पूर्णता केवल अहिसा और सयम से ही नही 
हो जाती । ये दोनो मानव-हृदय की नैतिक अवस्थायें है । जब तक इन दोनो 
का प्रकटोकरण और परिसमाप्ति जीवन के भौतिक कर्म-क्षेत्र मे नही हो 
जाती, तब तक जनसमाज के लिए उनका कोई उपयोग नही । हम पहले 
ही कह चुफे है कि अहिसा-धर्म और चर्खा-सिद्धान्त रोनो परस्प र-स्वद्ध 
विचार है। पूजीवाद, अहिंसा और सयम दोनों का घातक है। अतएवं 
घरेलू उद्योग-वधो के द्वा रा ही इन दोनो नैतिक गुणो को रक्षा और विकास 
सभव है। कल-का रखानो के मालिक अपनी भर्थ-विपुलता के कारण 
अपना मन सयम खो बैठते है और उनके मज़दूर अपनी अतिशय दरिद्रता 
के कारण पतित हो जाते है । परन्तु घरेलू उद्योग-धधो मे व्यस्त रहनेवाले 
अनुप्य को नतो इतना हव्य ही प्राप्त हो सकता कि जिससे वह मिकू-मालिको 
के समान विलासी जीवन व्यतीत करे, न फिर वह मजदूरो के समान इतना 
द्वरिद्र ही हो सकता कि उसे भरपेट भोजन के भी छाले पडे। इस तरह 
चह अर्थ-विपुलता और एकान्त दरिद्रता दोनो के दुष्परिणामों से सुरक्षित 
रहता है | इसी एक बात पर घरेलू उद्योग-घधों का नैतिक महत्त्व है । 
इसी कारण महात्मा जी चर्ख के द्वारा लोगो को यह उपदेश देना चाहते 
हैं कि वे मपनी आवश्यक वस्तुओ के लिए स्वावलम्बी बने और कलू-कार- 
खानो का अवलम्ब छेना अपने नैतिक और आर्थिक जीवन के लिए घातक॑ 
समभें। ऐसा स्वावरूम्वी उद्योग गाधी जी को अत्यन्त प्रिय है और ऐसे ही 
उद्योगी जीवन का उपदेश वे च्से के द्वारा जन-समाज को दे रहेहे । अतएव 
गाधीवाद, की जो व्याख्या हमने अधहिंसा-मूलक' और 'सयम-प्रधान' इन 
दो शब्दों से कौ थी, उसकी पूर्णता 'उद्योगवाद' से हो जाती है । साराश 
थह हैँ कि गाधीवाद जीवन के उस सिद्धान्त का नाम हैँ जिसे हम अहिंसा- 
मूलक, सयम-प्रधान-उद्योगवाद कह सकते है। 

गाधीवाद की इस सक्षिप्त व्याल्या के बाद हमें अब यह देखना है कि 
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उसका भविष्य वया हैँ। इस वाद के हिमायती इस आशा और विश्वास से 
प्रेरित होकर काम कर रहे है कि एक दिन ऐसा जहूर आवेगा कि इस पृथ्वी 
पर अथवा कम से कम भारतवर्ष मे गाथी जी की अहिसा और रामराज्य 
का प्रसार होगा तथा ऐसी अहिसा-यूणें ध्यवस्था मे लोग शान्तिपूवेक 
स्वावलम्बन-शील जीवन व्यतीत करेंगे। कल-कारखानो का मूलोत्पादन 
हो जायेगा और ग्रामीण उद्योग-घधों की वदौलत न तो कोई विशेष श्रीमान्‌ 
ही रहेगा न अत्यन्त दरिद्र । बर्तेमान सामाजिक व्यवस्था की विषमता 
दूरहो जावेगी और लोग आत्म-सयमी होकर वाह्यान्तर स्वराज का उपभोग 
कर सकेंगे । इस धारणा के सम्बन्ध में किसी भी समझदार मनुष्य को कुछ 
भी शिकायत नही हो सकती । हम भी यही चाहते है कि परमात्मा करे कि 
वह शुभ घडी शीघ्र आवे और गाघी जी तथा उनके अनुगामियों के सुख- 
स्वप्त जाग्रत्‌ जीवन मे चरितार्थ हो । 

परन्तु हमे यह लिखते हुए अत्यन्त खेद होता हैं कि हमारा विवेक 
गाधी-पथ के पथिको की आश्षा से प्रेरणा प्राप्त नही करता । जिस समय 
हम वर्तमान जन-समाज के मनो-विकास की ओर दृष्टिपात 
करते है और जब हम यह देखते हे कि लोगो की मनोवृत्ति राम-राज्य 
स्थापित करने के लिए आज सर्वेथा असमर्थ है और ऐसा सामथ्य प्राप्त 
करने के लिए उसे हज़ारों वर्षो को जरूरत हैं, तव हमारा हृदय घोर 
निराशा का निह्वास लेता हुआ विवश होकर कहता है, अफसोस, हमें 
गाधी और गावीवाद दोनो की परिसमाप्ति एक साथ ही देखनी पडेगी। 

हम पहले लिख चुके है कि गाधीवाद का निच्ोड केवल दो शब्दों मे 
निकाला जा सकता है, अहिसा-धर्म और चर्खा-सिद्धान्त | अब हम पहले 
यही देखें कि अहिंसा का भविष्य कैसा हैँ; उज्ज्वल अथवा मलिन । इस 
अइन पर विचार करने के पहले हमे स्मरण रखना चाहिए कि अहिसा 
आयें-सम्यता का बडा प्राचीन सिद्धान्त है। वैदिक धर्म के अनुसार अहिसा 
परमधर्म हैँ। परल्तु वेदों ने इस घर्म को तक तथां मनोविज्ञान की दृष्टि 
से देखा और यह निश्चय किया कि अहिंसा कोई ऐसा सिद्धान्त नही है जो 
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विकालाबाबित हो औरः-जिसके पालने मे देश, कार्कु तथा पात्र पर विचार 
करने को आवश्यकता न पडे। 'धर्म के अन्यान्य अगो के जिस प्रकोर अपवाद 
हो सकते है और ,परिस्थितिविशेष मे उनके पंरिवर्तित रूपो को स्वीकार 
करना पडता है, उसी प्रकार प्रसशग-विशेष मे हिसा भी धर्म का रूप धारंण 
कर लेती है और अहिसा:अवर्म मो परिणत हो जाती है । इसी कारण उन्होने 
अहिसा-बर्म का, अपवाद ,निकाऊा' और जन-समाज के सामने घोषिंत 
किया कि “वंदिकी हिंसा हिंसा'न भवति ? ”!दैदिंकी हिंसा का आशय है, 
प्रज्ञार्थ कौ गई[हिसा । ध्यान रहे कि यहाँ पर यज्ञ" का सकुचित अर्थ अभिप्रेत 
नही।है । ससार के जितने। धुष्य-कार्य है,'वे सब यज्ञरूप ही है। भगेवद्‌- 
गीता में यज्ञ कीजो व्यापकता प्रदक्षित की गई है, उसी दृर्टि से हमे उसका 
आशय समझना चाहिए! १ ऐसी.दशो मे हमे यह मानना पडेंगा कि वैर्दिक- 
मत के अनुसार सदृहेश्य से को गई! हिंसा सर्वथा 'धर्म-संगत है। "इसी 
'सिद्धान्त ।का, प्रतिपादन, योगेश्वर कृष्ण ने४ गोता में भी किया है और 
डेसी के अनुसार क्ुर्रक्षेत्रके, मेदान में ' दुर्मोचना।दक्क आततायियों को 
मारने के लिए उन्होने; अर्जुन करो 'कटिवद्ध ,क्रिया-और सारोंद्ा मे यह 
कहा कि-“अर्जुन, लोक-सग्रह; तथा कक्षात्रधर्म को । दृष्टि” से दुप्टो का 
विनाश क्रता,सर्वधा।उचितः है; इसलिए समबूद्धि से घम॑-सस्थापनाथे 
तू इन्न दुष्ट क़ौरवों का वध कर; तेरे /लछिए|यह बडे पुण्य को काम 
होगा.,।”६, 

।॥» कालात्तर में वैदिक यज्ञत्यागो, का रूपे विकृत हो गया: और वेदिकी 
'हिसा के नाम पर जिद्ना-नोलुप ब्राह्मण।पशुओ का अत्यधिक और अनुचित 
ख़लिदान करके, अपत्तो वासना तृप्त करने-छगें) गौतम बुढ्ध ने इस विकृत' 
[वैदिको हिंसा: का, विरोन किया और, अहिंसा परमो धर्म :को आवाज़ 
दिश-देशान्तरो मे. बुछत्द को। परन्तु गीतम॑ बुद्ध को,अहिंसा प्रति-क्रियात्मक 
'थो।, “जिप्त प्रकार ज़ेदमताव़रम्बो ब्राह्मण अहिसा-धर्मे के वैज्ञानिक रूप 
सेपराडमुल्न हो चुके थे; यानी; यज्ञ. के,नाम पर. अनावश्यक हिंसा-कार्य ' में 
भवृत्त थे, उसी; प्रका र।बीद-धर्मे, ने ,म्ो अंतिक्रियात्मक, रूप, से ,निरपवाद 
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अहिसा-धर्म का उपदेश जन-समाज को दिया यातो जहाँ वेदमतानतुसार 
हिंसा-कर्म धर्म-सगत माना जाता था वहाँ भी गौतम बुद्ध ने उसे चजित 
ठहराया। बौद्ध-भिक्षुओं ने भारतवर्ष के बाहर देशान्तरो मे भी इस 
अहिसा-धर्म का प्रचार किया | उन दिनो में भी वे दक्षिण में सुमात्रा, 
जावा, वोनियों और उत्तर और पत्िण्म में चीन) जापान 
तथा, पैलेस्टाइन तक पहुँच गये थे। हजरत ईसा को अहिसा-धर्म 
की दीक्षा वीद्ध-भिक्षुओ से हो मिली । परन्तु योरप के बर्वरताग्रस्त और 
हसक जन-समाज में अहिसा-मूछक ईसाई-मत का कुछ भी प्रभाव न पड 
सका। ईसा मसीह ने बौद्ध-भिक्षुओ से जिस अहिंसा-भर्म को दीक्षा लो थी, 
वह भी वैदिकी अहिसा का विगडा हुआ प्रतिक्रियात्मक' रूप ही था| 
थदि कोई दुष्ट तुम्हारे चायें गालू मे थप्पड मारे, तो दाहिना गाछ उसकी 
भर फेर दो ।” ऐसा उपदेश वेद-मत को मान्य नही है। “उसके अनुसार 
ततोआततायियों का विनाश क रनापवित्र क्षात्र धमं है। अहिसा के नाम” पर 
आत्महत्या करने का 'आदेश वैदिक धर्म हग्रिज्जनही देता। महात्मा 
गावी अहिसा के जिस रूप को पाकर प्रसन्न है. और जिसका प्रचार वे इस 
समय जन-समाज में कर रहे हे वह वेदिक घमम-प्रतिपादित अहिंसां- 
धर्म नहीं है बल्कि ईसाई मजह॒व से लिया हुआ वँदिको अहिंसा 
का विक्ृत , बौद्ध स्पान्तर है जो हिन्दू-तोतिशास्त्र की वैजानिक 
दृष्टि से सर्वधा अग्राह्म हैं। अतएव हमे तो-इस वात पर 
जरा भी सन्देह नहीं है- कि हिन्दू-समाज को तकं-मूलक घामिकता 
को गावी जी की अहिसा कभी मान्य नही हो सकती । बल्कि हमे तो इस 
“वात का अन्देशा: है कि जिस रूप मे और जिस उत्साह के साथ वे इस समय 
भहिसा का प्रचार कर रहे है, उसका परिणाम निकटवर्नी भविष्य 
मे -कदाचित्‌ विपरोत हो और एक, प्रैतिक्रियात्मक ' [76७०४6४क्ाछ ) 
आन्दोलन का सूत्रप्ात होगा] . ईश्वर न करे, ऐसी 'परित्थिति कमी भावें । 
” ० सानव-सभ्यता' के-प्रात कार से आज तक, अहिसा-सिद्धान्त के चौर 
अडे-बड़े प्रवत्तक हो गये है । :सबसे पहले जैन-सेम्प्रदाय- के आचाये.. महांवोर. 
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स्वामी हुए । उनके बाद गौतम बुद्ध हुए। गौतम बुद्ध के वाद ईसा मसीह 
भौर ईसा के बाद महात्मा गाधी हुए । अथम तीन धर्मोपदेशको की अहिंसा- 
दिक्षा का जन-समाज पर क्या परिणाम हुआ ? कहने योग्य कुछ भी नही। 
महावीर स्वामी एक ऐसे सम्प्रदाय की रचना करके चले गये जिसके मानने- 
वाले हिंसा से वचने का कुछ उपहासजनक और निरर्थक प्रयत्न करते हुए 
अब भी देखने में आते है । गौतम बुद्ध को अहिंसा और भी अधिक निष्फछ 
साबित हुई। चीन, जापान तथा ब्रह्मदेश के बौद्धमतावलूम्बियो की दैनिक 
जीवन-चर्पा, रहन-सहन तथा खान-पान का केाई निरीक्षण करेगा 
तो उसे अनायास प्रतीत होगा कि इन देशों में जीव-हिंसा का बाज़ार कितना 
गर्म हैँ। इन देशो के लोग पृथ्वी के समी कौडो-मकौोडो का अचार 
बनाकर खा जाते है । बौद्ध-धर्म का स्वाभिमानी जापान बाज सिर से पेर 
त्तक शस्त्र-सन्नद्ध है और पशुवल के द्वारा चीन को हडप जाने पर तुला 
हुआ है। हजरत ईसा का अहिसा-घर्म तो और भी अधिक निष्फल साबित 
छुआ हूँ । ईसा-मतावलम्वी योरीपीय राष्ट्र आज अपने शस्त्र-वल के द्वारा 
सारी पृथ्वी पर आतक जमाये बैठे है। उनकी हिंसक मनोवृत्ति को देखकर 
किसी को ऐसा अनुमान भी नही हो सकता कि वे हज़रत ईसा के समान 
मकेसी अहिसावादी के अनुगामी और भक्त है । 

अब इस भौतिकता-म्रस्त वत्ते मान युग मे अहिसा-धर्म की वहो पुरानी 
आवाज गावीवाद के रूप में फिर भी कर्णगोचर हो रहो है। महात्मा 
गावी और प्रथम तीन धर्मोपदेशको को अहिंसा से महत्त्वपूर्ण अन्तर 
यह है कि अभी तक इस धर्म का अक्ष रश' पालन करने मे वे ही लोग 
अयत्नशीछ रहते आाये हूँ जो आध्यात्मिक मोक्ष के अभिलाषी थे। प्रथम तीन 
आचार्यों ने अहिसा का उपदेश धर्ममच से हो दिया और वह भी मुमुक्षुओं को। 
परन्तु गाबी जी की अहिसा-सम्वन्धी शिक्षा-दीक्षा जन-समाज के उन्त सर्वे- 
सावारण लोगो को दी जा रहौ है जिनका दृष्टिकोण सासारिक है और जो 
राजनैतिक स्वतत्वता के हिमायती है। “अहिंसा-धर्म ” शीर्षक प्रकरण में 
हमने हिन्दू-बर्म-शास्त्र की दृष्टि से इस शिक्षा के औचित्य- 
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अनौचित्य पर॒अच्छो तरह विचार किया हूै। यहाँ पर हमे 
केवल परिणाम को दृष्टि से यह देखना है कि महात्मा गांधी 
के इस व्यापक और वतिरफ्वाद अहिला-घर्म का असर जन-समाज 
पर क्या होगा। हम तो यही समझते है कि घर्ममच से दी हुई अहिस! की 
दीक्षा का परिणाम पारलौकिक धर्मपय पर आरूढ रहनेवाले मोक्षाथियों 
परजहाँ कुछ भी न हुआ, वहाँ राजनैतिक क्षेत्र मे स्वराज के छिए लडनेवाले 
ससारो लोगो पर उसका स्थायी प्रभाव कुछ भी नही पड सकता। अनादृत्त, 
परावीन और अशक्‍्त भारत की अन्तरात्मा इस रूप में अहिसा-धर्म 
को स्वीकार नहीं कर सकतो। जब कभी वह सामथ्येवान्‌ होकर 
राष्ट्रीय योग्यता प्राप्त करेगी, तंव वह अपने वैदिक अहिसा-घर्म 
को ही स्वीकार करेगो। बह गाधीवाद को नही, योगेब्चर कृष्ण- 
प्रतिपादित गीता-घर्मं की अहिसा होगी। 

गाधीवाद की अहिसा के भविष्य पर सक्षेप में विचार करने के बाद 
भव हमे यह देखना है कि महात्मा जी के ग्रामीण तथा घरेलू उद्योग-घचो 
का भविष्य क्या होगा। हम पहले अनेक वार इस बात को मृक्तकठ से 
स्वीकार कर चुके है किगाधी जी का चरखा-सिद्धान्त वर्तमाव प्‌ जीवाद 
की बुराइयो के लिए एक रामवाण उपचार है। हम यह भी बतला 
चुके है कि साम्यवादी सामाजिक व्यवस्था को चिरस्थायों बताने के 
लिएगावी जी की प्रतिपादित की हुई यह युक्त सर्वथा उपयुवत और उपादेय 
है। आज उनके भगीरथप्रयत्तो को वदौलत घरेलू उद्योग-बधों का 
यप्किचित्‌ प्रचार भी इस देश मे हो रहा है। उनके द्वारा स्थापित किये 
हुए मखिल् भारतीय च रखा-सघ की प्रेरणा से खादी भी कुछ लोक-प्रियता 
भाप्त करचुकी है। परन्तु हमें तो ऐसा प्रतीत होता हैं कि इस दिशा मे जो कुछ 
राष्ट्रीय क्ियाशीलता दुष्टिगत हो रही है, वह सव महात्मा जी के व्यक्तित्व 
तथा जात्म-विश्वास की प्रेरणा का ही परिणाम है । उनके बाद हमे इस बात 
को आशा नही है कि खादी का महत्त्व हिन्दुस्थान के अबूक जब-समाज में 
वैसा हो वना रहेगा, जैसा कि कुछ कुछ आज है । उैज्ञानिक आविष्कारों की 
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बदौलतः जिन यत्रों का निर्माण हो चुका है, ' उनका सर्वेथा नप्ट हो' जाना 
सभव नही है / वे तो अभी बहुत-दिनो तक चलते रहेंगे और केन्द्रित व्यवसाय- 
प्रणाली के प्रवर्तक सिद्ध हीगे । जब तक इस पथ्ची प्र यह प्रणाली प्रचलित 
रहेगी, तबतक घरेलू उद्योग-धवों का भविष्य निराशा-गनक ही रहेगा। 
यदि हिन्दुस्थान का नव-निर्मित साम्यवादी दरू इस सम्बन्ध में महात्मा जी 
के समान ही उत्साह-प्रदर्गव करता,'तो इस देश मे चरखा कदाचित्‌ चल 
जाता । परन्तु हमारे साम्यवादी नीजवान कार्ल मार्क्स को भौतिकता-भूलक 
शिक्षा से दीक्षित हो चुके है। वेप्‌जीवाद को छिन्न-मूछ करने परतुले 
हुए है, परल्तु अर्थ-विभाग की विषमता को दूर करने के लिए वे माक्से- 
प्रतिषादित उपायो को हो श्रेयस्कर समभते है। वे केन्रीमूत व्यवसाय 
के संचालक यत्रो को पू'जीपतियो के नियत्रण से छीन कर मजदूर-शासन 
के सुपुर्दे कर देना चाहते है। यत्र वे ही रहँगे, व्यवसाय-प्रणाली वही 
रहेगी और मजदूर भो वही रहेगे; केवल यत्रो का स्वामित्व पूजीवाछे 
व्यक्तियों से छूटक्रर मज़दूर-सघ के हाथ/चला' जायगा। परन्तु जैसा कि 
हम पहले चतला चुके है इस परिवर्तन सेजन-समाज का कोई विशेष 
काम न होगा। मजदूरों को मजदूरी सभवत अधिक मिल जायगी, 
काम करने के घटे कम ही जायेंगे, रहने के छिए साफ-सुथरे! मकान भी 
उन्हे, मिल जायेंगे, . मेजदूर-बच्चो के लिए शिक्षो-दीक्षा का उचित' प्रबन्ध 
भी (हो जायगा। सब कुछ होगा, परन्तु मजदूर मजदूर ही रहेये। अपने 
दैनिक जीवन मे उन्हे स्वतत्र' भनुध्य का स्वामित्व कभी प्राप्त नहोंगा। 
यंत्रों के संसान ही उन्हे प्रतिदिन काम करना पडेगा । ऐसी ध्यवस्था' सानवी 
झस्कृति के विकास में कदापि सहायक नहीं हो सकती॥ ?+ ४) 

“ : परातु हिन्दुस्थान'के नवोदितः साम्यवादी दलू' को महात्मा जी का 
उपर्युक्त दृष्टिकोग हृदय सेमान्य नही हैं ।' आज वे अपने विरोदी' विचारों 
को मन मे हो दबाये.बैठे है !। उन्हे'महात्मा जी की अहिंसा भी माननीय 
प्रतीता नही होती , : क्योकि कार्ल माक्से के साम्यवाद 'मे पू/जीपतियों की 
वही सेना है; थे: ही शस्त्र हेः और (पक्ु-बल! का' धही संगठन है| 
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अन्तर केवल इतना ,ही है- कि-अभोी वह सैन्य-वल पू जीपतियो 
के सकेत पर अपना काम -कर रहा है और साम्यवादी जमाने 
मे वह मजदूर-शासन को आज्ञा को शिरोबार्य मानेगा। तात्पर्य 
यह कि प्रश्न सिद्धान्त-परिवर्त्तन का नही हैं, स्वामित्व-परिवत्तन का है। 
आमतौर पर लोग इस वात को मानने छगे हे कि इस देश 
के “राजनैतिक भविष्य का सूत्र ,उदीयमान साम्यवादी दल के हाथो 
में होगा। यदि लोगो की यह धारणा सच हूँ तो कोई भी निस्सकोच होकर 
यह कह सकता है कि आनेवाले दिन गायोवाद के लिए अनुकूल नही है । 
नतोगावी जी के हारा प्रतिपादित किया हुआ अहिसा-धर्मं ही हमारे भावी 
साम्यवादी नेताओ को मान्य होगा, न फिर उनका साम्यवादी चर्खा-सिद्धान्त 
ही किसी तरह अमल में लाया जा सकेगा । बुराइयाँ ज्यो की त्यो रहेगी, 
केवक उन बुराइयो के प्रवर्तक बदल जावेगे। आज पूजीपति है, करू मजदूर 
होगे। जन-समाज के भविप्य पर इस दृष्टि से विचार करनेवाले को सहज 
ही प्रतीत होता है कि हमारे उत्कर्ष .को दिल्‍ली ' अभी बहुत दूर है। 
अभी लोगो को अपनी नासमझभी के बहुत से कड॒ये फल चखने हे। 
मानव-समाज का विकास नैसगिक- गति से. अनुभंव के आधारे पर 
ही सभव है। महात्मा न जाने कितने हुए और हैौगे। परच्तु 
केवल इन महात्माओ के- उपदेशो के जनन्समाज पर विशेष प्रभाव 
नही पडता।- लोगो- को अपने विकास-पथ "पर अग्रसर होंने के छिए 
पग-पग पर अनुभव का ही आधार चाहिए ॥ यदि हिंसा बुरों है 
तो -वह गौतम बुद्ध या महात्मा, गाधी के कहने से बुरी सिद्ध नंही हो 
सकती | स्वय जन-समाज सदियो तक उसका उपयोग करेगा, उसके भरें 
बुरे परिणामो-कों भोगेगा और फिर कही अन्ततोगत्वां स्वयें-अरजितं 
मनुभव-के आवार पर वह पशु-वल का परित्याग करेगा। ० 

- यदि यन्त्र सावंजनिक दरिद्वता,के प्रवत्तेक और थोडे-से पू जीवालों'के 
पोषक हे तो गाघी जी के समान ;एक-दो /विचारवान्‌ पुरुषों की बाते 
कारगर न होगी-।: मज़दूर लोग़ भी उन यन्त्रो का सर्वेथा नाश कर देनां 


( ८४८ ) 


पसन्द न करेगे । वे वत्तेमान पू जीवालो के स्थानापन्न होकर उन्हें मालिक 
की हैसियत से खुद चलछाचेगे। देश-देशान्तरों मे अपने व्यवसाय-वाणिज्य 
का प्रचार करके आथिक राष्ट्रीया (९०णाणं९ ग्॒णान्ौशा ) 

से प्रेरित होकर वे अपने देशी मजदूरो की भलाई पहले सोचेगे और करेगे। 

इस प्रयत्न में उन्हें यदि आवश्यकता प्रतीत हुईं तो मजदूर-साम्राज्य भी 
स्थापित कर देखेंगे । कोई ऐसा न सोचे कि पश्चिमो राष्ट्रों में साम्य- 
बाद का यथे प्ट प्रचार होते हो पृथ्वी पर अन्तर्राष्ट्रीय बन्धुत्व आप ही आप 
स्थापित हो जावेगा। पश्चिम का साम्यवाद यथार्थ में मजदूरों का 
आशिक स्वार्थवाद हैं। वह कोई दूध से धुली हुई विलकुछ नर्दोष चीज 
नही है । राष्ट्रो के साम्यवादी शासक हो आधिक राष्ट्रीयता के नाम पर 
लडेगे, मरेंगे और दुनिया की बेढगी रफ्तार अभी सदियो तक यही रहेगी। 

काल की गति बडी प्रबल होती है । उसे रोकने मे आज तक कई महापुस्षों 
की आजन्म और आमरण चेप्टाये विफल हो चुको है । फिर किस आधार 
पर कहे कि जहाँ गौतम मौर ईसा विफल हो गये, वहाँ महात्मा गाघी 
सफल होगे। हमारी घारणा तो यही कहती है |के जन-समांज अभी अपने 
वत्तेमान कंटकाकीर्ण कुपथ पर ही आहूढ रहेगा और किसो महापुरुष के 
उपदेशो, की बदौलत नही, अपने स्व4 अजित अनुभव की प्रेरणा से ही वह 
आगे चलकर कभी सुद्दूस्वर्ती भविष्य-मे किसी नवीन पे पर आरूढ 
होगा। डसी तरह गिरता-पडता, हँसता-रोता, कृदता-फाँदता यह ससार 
अपनी ही अनुभव-संचालित गति से चलता रहेगा और अपने समय पर 
ही वह अपने पूर्ण विकास की अवस्था को प्राप्त होगा । जन-समाज को 
सहसा ऊँचा उठानेवाला - लिफ्ट' अभी किसो ने तैयार नहीं किया। 

महापुरुष तथा महात्मा लोग ठोक दिशा को ओर सकेत-मांव ही किया 
करते है और चले जाते है। परन्तु जडताकरान्त जन-समाज अपनी ही 
चाल से चलता है। शुरू से वह इसो तरह चलरूता आया है। महापुरुषो 
के प्रयत्नो से उसमे क्षणिक चेतनता ज़रूर आ जाती है, परन्तुं'संवेसाधारण 
लोगों से स्थायी जाग्रति अनुभव की प्रेरणा से ही उत्पन्न होती है। 
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गाधीवाद की व्यारया और उसके भविष्य का अनुमान हम सक्षेप 
मे करचुके है । अव इस सम्बन्ध में हमें विशेपकुछ भी कहना 
नही हुँ। महात्मा जी के प्रियतम सिद्दान्तों का निकठभविष्य चाहें 
कैसा भी मिरागाजनक बयो न हो, परन्तु इसमें सन्देह नहीं कि जन-समाज 
का उत्कर्प जब कभी होगा, अहिसा और विश्व-वन्धुत्व को उदार भावना 
से हो सपादित हो सकेगा । शिक्षा बहुत पुरानों है। लोगो ने यही उपदेण 
कई महापुरपों से सुने है। परन्तु अबूक मानव-सभाज अभी पशुता-पाश 
में ही आवद् हैँ। उसको आत्म-जाग्रति अभी अपनी प्रारम्भिक अवस्था 
मेंही हैं। बभी उसमें तीन-चौथाई पशुता विद्यमान है। इसी कारण उसके 
अधिकाण व्यवहार पाणविक प्रवृत्ति से ही प्रेरणा प्राप्त करते है। वर्तेमान 
की इस विपमतापूर्ण परिस्थिति मे स्वार्थी, कलहणीरू और अनात्मवादी 
राष्ट्रो के सामने सत्य और अहिंसा की शिक्षा देना शूकरो के सम्मुख 
भोती विखेरना है । अतएवं गाथी जी की उदार भावनाये इस समय 
अरण्य-रोदन के समान ही है। फिर भी यदि जन-समाज का कल्याण 
अवद्यम्भावी है तो किसी न किसी दिन सुदूरवर्ती भविष्य मे गाबीवाद का 
पौधा पललवित होगा, उसमे फूल और फल भी लगेगे। सन्ताप-सागर मे 
डूबते हुए.निराश जन-समाज के लिए इतनी भी जाशा क्‍या कम है ! यही 
आशा तो गावी जी के सकटमय जीवन को भी सानन्‍्त्वना दे रही है। इसी 
आशा और विश्वास को सयुक्‍त प्रेरणा से वे अनन्य मनसा क्रियाशील है 
और जन-समाज की द्ुरवस्था के कारण विषाद-विपन्न होते हुए भी ज्ञान्त 
और प्रसन्न रहते हे । यह आशावाद ही तो मानव-जीवन का मूलाधार 
है। भोजन के विना मनुप्य कई दिनो तक जी सकता है, पानी के बिना 
भी दो-चार दिन जीना सम्भव है, हवा प्राणों के लिए अत्यन्त आवश्यक 
वस्तु है, फिर भी उसके विना भी मनुष्य दो-चार, दस-पाँच पल जीवित 
रह सकता है । परन्तु आशा के बिना उसके लिए पल भर भी जीना सम्भव 
नही। आशा ऐसी प्राणप्रद वस्तु है । मनुप्य जितना महान्‌ होता है, उतना 
ही बडा वह आशावादी भी होता हैँ । महात्मा गाबी का आशावाद भी 
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उनकी महत्ता के अनु रूप है । इसी कारण वे जन-समाज के नीरस, स्वार्थी 
और हिसापूर्ण हृदय मे भी आसन मारकर इस आशा से बैठे है कि कभी 
न कभी इस मरु-प्रदेश मे आत्मा का अविच्छिन्न सोता फूटकर निकलेगा 
और प्रिय-दर्शन के प्याप्ते प्राणो को कभी न कभी परितृष्ति मिलेगी। यही 
आशा उनको जिला रही है। 
“यहि आशा अद्क्यों रहै, अलि गुलाब 'के मूल । 
अद्ृहं बहुरि बसत ऋतु, इन डारिन वे फूछ ॥ 
इन दूठी डालियो पर वसन्‍्त ऋतु का नव विकास फिर भी होगा 
और वे फूछ फिर भी बिलेगे--ज़रूर खिलेगे। इसी आशा से बैठा हुआ 
प्रेमी भ्रमर पत्र-पुप्प-शन्य डालियो का सेवन कर रहा हैँ। परमात्मा 
करे हिंसा और स्वार्थ की भयकर लू चलानेवाली वर्तमान ऋतु का अन्त 
हो। भत्मोदय के निर्मेल कौमुदी से मानव-समाज का हंदय उद्भासित्त 
हो और सद्ृभावना-रूपी वसनन्‍्त ऋतु को वासन्ती बहार में पृथ्वों के प्रति- 
स्पर्धी राष्ट्र एक दूसरे से प्रेम-पूर्वक मिले, स्वय सुखपूर्षक जीवे, दूसरो को 
भी शान्ति-पूर्वक जीने दे भौर इस तरह अपने भनुप्यत्व को सार्थक बनाते 
हुए विश्व-विधाता के मन्तव्य में सहायक हो। महात्मा जी के इस स्वर्ण- 
स्वप्न को परमात्मा जाग्रतू जीवन में शीघ्र हो चरिताथे करे। इसी' 
गाशा से उत्प्राणित होते हुए हम भी इस ग्रथ को समाप्त कर देते हैं। 


ओ शान्ति श्वान्ति* शान्ति 


